॥ ओऔः 0 
विद्याभवन राष्ट्रभाषा अन्यमाला १० 
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भक्ति का विकास 


( वेदिक भक्ति एवं भागवत भक्ति तथा हिन्दी के 
भक्तिकालीन काव्य में उसकी अमिंव्यक्तिं:) 


से शमी का 
डॉ० मुंशीराम शर्मा 
एम० ७०, पी-यच० डो०, डी० लिट्‌ ० 
अध्यक्ष, डिन्दी वि4ा०, छडी० ९० वो० कालेज, कानपुर 


। आमुखलेखक 


अ्रीमान पं० आदित्यनाथ झा आई० सी० एस० 
3पदुलपावि, वारायसिय संस्कृत विश्वाविद्रालय, वारागसों 


चौखम्बा विद्याभवने, वाराणसी-१ 


प्रकाशक- 
चोखम्बा विद्याभवन, . 
सोक, वाराणसी-१ 


( सवाधिकार सुरक्षित ) 

(20 प्रधीष्षाएं॥ एपप्॒8 जि8एथा! 
(230फफ, ४०७8788-] 
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958 


मुद्रक+++ 
विद्याविलास प्रेस, 


वाराणसी- 


ओशेप्‌ 


अपन मन पुरु्मियं शीरं पावकशोचिपम््‌ | हद्िसन्द्रेमिरीमहे ॥ 
ै (ऋ० ८, 8३, ३१ ) 
प्रिय प्रभु को आज, आओ, जगायें रिममाये।.. 
अपना प्यार, सबका प्यारा, प्रिय से भी प्रिय, परम दुल्लारा| 
जग भर की आँखों का तारा, - न्‍्यारा शोभा-साज ॥आओ०॥ 
जिसकी मस्ती मस्त बनाती, उर-उर में सधु लहर उठाती। 
हर्षित आनन्दित गति भावी, लाती पुलक समाज ॥ आओ०॥ 
जिसकी पावन दीपि निराली, कण-कण में क्षण भरने बाल्ली। 
 नख से शिख तक सुष्माशाली, लाली रही बिराज॥ आओ० ) 
सधुसय प्रभहित मधुमय उर ले, हर्षान्ञलास हृदय सें भर ते। 
मन्‍द मस्त मादक गुरु रवर ले; कर ले पूरण काज॥ आओ०॥ 
सर्वमज्ञतभाइल्ये शिव्रे सर्वाधसाधिके | 
शरण्ये ध्यम्बके देवि नारायणि नमोस्तु ते ॥ 
तब गतिविधि प्रभु जान ने कोई | 
जो कल्लु करहु भगत हित सोई ॥ 
कदु प्रवेतसे महे. वचो देवाय शस्यते | तदिद्धि अस्थ बर्धनमू॥ 
( साम० पू० ३, १, ४, २) 


प्रभु का विशाल इंब-दाय! में बेठे हुए, 
लीक-कल्योश के किये थूक थाव से 
अपनी. दिग्भ  बाशीं को .. 

: प्रयोग केश्ने वाले, 

शान्त सावकों . 

2. 

_कर-कर्मणों | 
रे 


आमुख 


यदि हम भारतीय चिन्तन ओर संस्केति के अ्विरल प्रवाह को प्राक ऐतिहासिक 
काल से लेकर आधुनिक युग तक उसकी समग्नता में देखें तो हमें स्पष्ट प्रतीत होगा 
कि देश की प्रतिभा ने काल के इस अट्टट और अच्याहत प्रवाह में लोक-मंगल के 
उदात्त आदश को ही अपना लद्बय बना कर उसकी अनुरूप दिशा का निरन्तर 
संघान किया है । आज समय का व्यवधान इतना बढ़ा है कि हम उप्र ऋादिम 
स्थिति का ठीक ढंग से पयवेक्तणु करने में प्रायः असमर्थ हैं जिसके उत्स से चिन्ता 
का भद्द प्रथम च्ीणु छोत निकला होगा | समय ऋतीत के जनजीवन में घढित 
. पान से महान धय्नाओं की दरारों को पाथ्ता चलछता है और इसी से आज हम 
अतीत काल की अनेक सांस्कृतिक, घामिक और ऐतिहासिक धट्नाक्रों की पर्यालोचवा 
जब करते हैं तो वे सब समय के दच्चःस्थल पर एक खरोंच से अधिक चहीं प्रतीत 
होतीं ५ किन्तु यह सहज ही अनुमाव लगाया जा सकता है कि प्राचीन काल को 
. अनेक सौस्कृतिक अथवा धार्मिक मान्यताये जो हमें उत्तराधिकार के रूप में मिलती 
हैं, हजारों वर्षो' के विन्तव, मदच और परीक्षण के उपरात्त सिद्धान्त ओर जीवन- 
दर्शाव के रूप में मृहीत हुई होंगी ॥ भारतीय बीबब में मक्तिवाद की श्रतिष्ठा के 
पीछे भी इसी प्रकार के सहल्लों वर्षो पहिल्ले का इतिहास है | 

मारतीय जीवन में मक्ति-मादना का उद्भृब कब और केसे हुआ इस पर देशी 
आर विदेशी विद्वानों ने बहुत गंभीरता और शोधपूर्ण ढंग से विचार किया 
है | बेंबर, अ्रियर्सय, विंटरनिदज, मंडारकर, क्षितिमोहन सेव और हजारीप्रसाद 
दिवेदी आदि विद्वानों के विचार इस दिशा में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं और 
अलुसन्धित्सु पाठकों के लिग्रे उपयोगी प्रतीत होंगे १: इन्हीं विद्वाबों द्वारा यह 
मी विवाद उठ खड़ा हुआ कि भारतीय मक्ति का आविर्माव विदेशी ख्तोतों से हुआ 
अथवा यह मूलत+ भारतीय मृमि की उपज है। इधर की शोधों से प्रायः यह 


[ २) 
हि, हो चुका है कि मारीय भक्ति जी चिल्तना यहीं की धरती से वदुमूत हुई ६ । 
गह उतनी हो प्रावौद है जितवा भाखिकवाद । इैदगदस् हे माध्यम से भगवान, 
का साहिष्य और उपलब्धि करने का प्रयास ही म्ि है, भाववन्स्माद के यह 
जन्मजात प्रदृत्ति किए. प्रकार शालीय रूप अहण कर महिवाद में. परिवर्तित हुई 
इसका विवेशन एणिडतों का काम है 


# मारतीय भक्ति की लोतसिनी गहोँ के लेक़न्मावठ को अनम्तकाल से आाविल 
करती हुई, म्ों के कंठेों से आ्े वाक्य के रूप में संस्छत, पाली, अपश्र॑श भीर 
हिन्दी वादमय सभी में. प्रशुधित हुई है, काव्याउन्द जोर अहावन्द को सहोदर 
हां गया है | इसकी चरिताग॑ता हमे इस देश के भक्तिसाहित्य में देखने को मिलती 
३१ कवियों और साधकों ने अनुर्भूति को जिए उत्तम शिरूर पर प्रक्तानन्द को 
उपलब्धि दी उप्ी अनिर्देचदीय आमन्द दी अभिव्यक्ति उनकी रचनाओं में हुई यद्यपि 
मक्ति-सम्बन्दी सचनायें प्राचीन साहित्य में भी प्रचुर शात्रा में मिलती हैं किन्तु 
जिस प्रगहमता, तद्दीमता और पकात्मता के साथ हिन्दी के मध्यकाल्लीव कवियों की 
सना में यह भक्ति-मावना विदिष रूप और सुन्दरता से ध्यक्त हुई है, बेस अन्यत्र 
नहीं | इसी से हिन्दी साहित्य के इस काल का नाप्त ही भक्तिकाल रख दिया 
गया | मक्ति-मादना के ठस्मेष और उद्देक की पक बहुत चढ़ी विशेषता उसके सहज 
मानदीय सपश हैं है । हृदय के अन्तरतम के जिन राणत्मक तन्तुओं की अाकृति इस 
मंक्तिप्रक उठाएं में हुई है उछ्से केदल हिन्दू जबता ही आनन्दविभोर नहीं हुई, 


व्र्न मुस्लिम साधक ओर मर्मी भी उछको प्रेरणा से अनुप्राणित होकर अत्यन्त २स- 


पिद्द कदि हुए हैं | छिल्दी का समस्त सूफी साहित्य हो इन मुसल्तिम कवियों को 


रचनाओं; का संश्रह है , इसके अतिरिक्त रहीम, रणखा८, रफलीच, भालम और ताज 
आदि कवि करी मी मुलाये नहीं जा सकते और इसी कारण भारतेन्दु ने उनकी सराहना 
करते हुये यह तक कहा कि "झा मुसलमान हरिजदुद पै बोडिव हिल्दू वारिये! । 
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भक्ति की इस मर्मस्पशिनी चारा के उद्बण और विकास का अध्ययन प्रस्तुत 
रथ में किया गया है। लेखक ने बहुत परिश्रम के साथ सभी प्राचीन और अर्वाच्दीन 
छोतों से भक्ति के जन्म और दिकास का ऐतिहासिक, मदोवेज्ञानिक और सांस्कृतिक 
विवरण उपस्थित किया है। यह निरसंकोच कहा जा सकता है कि हिन्दी में मक्ति 
के विकास ओर उद्धृव पर इतने विशुद और विस्तृत रूप से सभी सम्बद्ध स्तोतों की 
छाव-बीन कर प्रामाणिक सामम्नी का नियोजन एकत्र किसी एक अन्य में अप्राप्य है 
लेखक ने वेदिक साहित्य से पुराण और स्मृति-युग तक को समी सामझ्नो को अत्यन्त 
गंभीरता और सूदुमता से परीक्षा की है और मस॒क्ति के स्वरूप ओर विकास को 
कालप्रवाह और युगविशेष के सन्दर्भ में उपस्थित किया है! उनके परिश्रम और 
पांडित्य को बधाई है जिसके कारण इतने विपुल साहित्य का मंथन करने के पश्चात्‌ 
मक्ति के सिद्धान्तों ओर स्थापचाओं पर वे इतना प्रामाणिक विवरण इस पन्‍्य में 
दे सके हैं । 
... भक्ति को दा्शनिक और ऐतिहासिक विवेचना करने के पश्चात्‌ लेखक ने हिन्दी 
भक्ति-साहित्य के कुछ प्रतिनिधि कवियों की रचवाओं पर मी अलग से विचार किया 
है इन कवियों में उन्होंने निर्शेणी कबीर, सृफी जायसी, ऋृष्णुमक्त सूरदास और 
राममक्त तुलसीदास जी को लिया है। भक्ति की मृभिका में उन्होंने इंच सभी 
कदियों का जो साहित्यिक मूल्यांकन उपस्थित किया है उसमे लेखक को तलस्पर्शी 
दृष्टि और संवेदनशीलता का प्रत्यक्ष प्रमाणु मिलता है १ 

लेखक को हिन्दी में ऐसे सुन्दर भ्रन्य के प्रणुयव पर में अपनी हार्दिक बधाई 
देता हूँ । इससे हिन्दी-साहित्य में एक महत्त्वपूर्ण अध्ययन की वृद्धि हुई है और 
इस क्ेन्न में रुचि रखनेदाले पाठक और जिशासु दिच्ारक लाभान्वित हो सकेंगे, 


ऐसा मेरा विश्वास है १ 


कह क्‍ आदित्यनाथ का 


डॉ० चामुदेवशरण अग्रवाल एम० .ए०, पी-पयच० डी०, डी० लिटृ० 
प्राध्यापक, काशी हिन्दू. विश्वविद्यालय, वाराणसी 


भक्ति का विकास' शीर्षक प्रबन्ध में लेखक ने एंड महत्त्वपूर्ण विषय पर 
मौलिक अनुसंधान किया है | ईश्वरीय तर के प्रति वैदिक इ्टिकोण की यह ब्याएया 
पहली ही बार इतनी स्पष्टता से यहाँ की गई है और इसमें लेखक के साहसपूर्ण 
चिन्तव और पाशिडत्मपू्ु विवेचन का परिचय प्राप्त होता है | गेदिक मन्त्रों में 
यथपि इन्द्र, अग्नि, वरुणु, मित्र आदि अनेक देंदों की स्तुति के मन्त्र आते हैं पर 
अन्तिम रूप से देंदी तत्व एक हो है। उठी एक देव, प्रक अग्नि, एक रद, एक 
उपा को ही बहुचा कहा जाता है। इस बहुधा मीमांसा के अस्यन्तर में अन्तर्निहित 
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देवाक्मशक्ति की -पकता ही वैदिक अध्यात्य को सबसे बढ़ी विजय है ६ छेलक ने 
इस तथ्य को भलली प्रकार पहिचान लिया है ओर वे प्रबन्ध में सप्रमाण इसे 
उपस्थित कर सके हैं | गद्यपि उन्होंने मन्‍्त्रों के अथों' के विषय में -अपने आपको 
: स्वामी दयानन्द सरस्वती और परिड्त सातवलेकरजी के वेदमाप्यों तक सौमित 
कर लिया है, जो फतिपय विद्वानों के लिये आपत्तिजयक हो सकता है, -किन्‍्तु 
वेदिक मन्त्रों में. भाष्यमेद से उनके अन्तिम प्रतिषाद तत्त में कोई अन्तर नहीँ 
पहता, क्योंकि यहाँ मी वही एकता श्रम्ीष्ट है, जिसे यज्लीय कायड अथवा औपनिषद्‌- 
उुष्प के सातक्ताक्तार या ज्ञान या ईश्वर-विरुपणु से प्राप्त किया जाता है) आय 
ससाज के ज्षेत्र में जिस माष्य शली का सम्मान है, वह मस्त्रों को ईश्वरपरक 
प्रतिषादित करतो है और यह यास्क्ष की उस स्थापना के अनुकूल है जिसमें एक 


गात्मा, बहुधा स्तुयते' का सिद्धान्त प्रतिषादित किया गया है १ 


कल पकक क+ ज+ ५३० अल उ?) केहक: 6 


अबन्त का दर मा शअत्यचिक महत्त्वपुर्ण सामझ्री से परिपूणु है | इसके मी 
: दो प्रधान अँश दे । पहिले में पाश्चरात्र, बेखानस, भागवत आदि बैष्णुदों के प्राचीन 
पस्प्रदायों के साहित्य का मोलिक अध्ययन करके उनके मक्ति-विषयक इशिकोशु का 
अति स्पष्ट और प्रामाणिक विवेचन क्रिया गया “ १ हिन्दी क्या, संस्कृत-पाहित्य 
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में भी अमी तक इस प्रकार का कार्य नहीं हुआ और भविष्य के श्रष्ययन को 
इससे एक मई दिशा प्राप्त होने की सम्मायदना है। इप साहित्य के महत्त्व को 
एक प्रकार से हम मूल-से गए है) विक्रम की प्रथम सहस्तानिदि में भासदीय 
घामिक साधन! के छ्षेत्र में उनकी देन बसी ही प्रभावपूर्ण थी, जेसी दूसरी सहलताब्िद 
मे रामानुज, वक्षण, चेतनन्‍्य, तुलसी, सुर आदि महान सन्त भक्तों को दूसरी 
सहसाविद की विचारघारा के सोतों को विधिदत्‌ समझने के लिए पाधरात्र साहित्य 
का संरोपाण अध्ययन श्रनिवायतया आवश्यक है ६ प्रबन्ध में कितने परिश्रम 
ओर सूझ से यह का सफपत्न हुश्ला है, इसे देख कर शआश्रगंयुक्त प्रसलता होती 
है। फांचरात्रों में मी उनकी विशेष शाखा बेखानसों का अत्यधिक महत्त्व था। 
कालिदास से लेकर मवभूति तक उपसे प्रभावित हुए थे । कालिदास के 'क्माए- 


सम्मव! के पँचवे एर्ग में जो पाती की तपश्चर्य का बुन है, उसे साक्तात्‌ 
बेखानस-आएसों से कवि ने लिया था 


भएजतों के उश उद्धात्त भुण को परूपरा मध्यक्रालीन रुन्तों में और भरी 
प्ुवित हुई | इसे हो हम अब तक मत्तिकालीन घामिक साधना मानते रे हूँ । 
इशका मी विशाल साहित्य है, जिसका लेखक ने आत्यसत चैवपृर्ण अध्ययन किया है 
और स्पषता एवं प्राप्नाणिकता से अपने परिणाों का उपन्यास किया है ।,भक्ति- 
कालीन विचारपसपरा को दो सहस्ताब्दि पूदे तक ले जाना भौर विकाप की 
दृष्टि से उसका छोत दूँढना--यह इस प्रबन्ध की मौलिकता है। 


लेखक की प्रतिषादनशेल्नी संयत, गम्भीर एवं संमीदीन है। कबीर, जायपी, 
और सूर पर वे पहले भी महत्त्वपूर् अन्य प्रस्तुत का पुके हैं। उनका प्रस्तुत 
प्रबन्ध हिन्दी तथा संरक्षत के अध्येताओं में समाहत होगा, इसमें सम्देह पहों 


याक्षियनें 

'यस्माहते न सिध्यति यज्ञोविपश्चितश्वन | स धीनां योगमिन्व॒ति! | 

वात्यावस्था से ही अन्तःसुदिडा सरखती के समान वह महनौय परम सत्ता सुझे 
आकृषित करती र्‌द्ी है | ः 

पू्र्जा के पुण्यग्रताप से मेरे मन में बारू-काल से हो वैदिक ऋचाओं को कण्ठस्थ 
करने की रुचि उत्पन्न हो गई थी। महृपि दयानन्द के अन्धों ने इस रुचि को और भी 
अधिक पंछवित क्रिया भौर अद्धेय सातवलेकर जो के मन्‍्त्रों पर लिखे हुये अर्थी ने शुति- 
सरस्वती को महती गरिमा को मन में प्रतिष्ठित कर दिया । 


दिक भक्ति! पर इस प्रवन्ध में जो कुछ लिखा गया है, वह उपयुक्त दोनों संस्कारों 
का ही परिणाम है । 


संस्कृत में एम० ए० करके जब में दयानन्द कालेज कानपुर में, सन्‌ १९२६ ३० में 
प्राध्यापक के रूप में प्रविष्ट हुआ, तो काऊेज के अधिकारियों ने हिन्दौ-अध्यापन का कार्य 
मुझे सोपा । इस अध्यापन-काल में पूर्वोक्त दोनों संस्कार भी कार्य करते रहे । अध्ययन 
अध्यापन का अनिवायय अंग है। एक का अभ्यास दूसरे की निरन्तर सहायता करता है । 
शिक्षा के श्न दोनों ही अंगों ने मुझे प्रकाश को किरणें प्रदान कीं, जिनके सहारे मैं 
सूरदास, जायसी, कवीर प्रभृति हिन्दी कवियों की भावनाओं को हृदयंगम करने में कुछ- 
- कुछ समर्थ हो सका। कई वार ऐसा भी हुआ है कि विद्याधियों को किसी विषय का बोध 
. कराने के वीच में ही उसका आध्यात्मिक पक्ष अलत्यक्ष हो उठा है। प्रभु के इस प्रसाद के 
फलस्वरूप ही सूरसौरभ, पद्मावत का भाष्य और कवोरवचनाझृत लिखे ग़ये। कुछ 
समय के लिये मावना-जगद ने मुझे आवश्यकता से प्रेरित होकर विचारजगत में 
फेंक दिया भौर परिणामतः भारतीय साधना ओर सूर-प्ताहित्वः तथा अ्रथमजा? का 
प्रगयन हुआ । 


संतशिरोमणि महात्मा सूरदास के भध्ययन ने कुछ ऐसी भावानुभूतियों का मानस- 
प्रत्यक्ष कराया, जो अपने मूल रूप में बेदिक युग से लेकर भव तक भारतीय भक्त के 
हृदय के साथ लगी रहीहें । 'भारतीय साथना भौर सूरत्ताहित्य' के प्रथम भध्याय के तृतीय 


2७4५०, 4०७०२ >य /रतार #क कह डत काया. चेक + ध्जरीज एस निकट जे -ी 
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प्रकरण में मैने एन भावनाओं का दिग्दशन मात्र कराया है । प्रस्तुत प्रवन्ध इन्हीं भावनाओं 
के विस्तृतहूप में भाकलन करने के उद्देश्य से लिखा गया हे । 


इस काये में दो पद्धतियों का प्रयोग किया जा सकता था: 


१. क्मविशेष के साथ वैदिक भावनाओं को हिन्दी-भक्त-ऊवियों को भावनाओं के 
प्ताग्य में प्रदर्शित और उपस्थित करना । 


२. क्रमविशेष के साथ सब का एथक-इथकू अध्ययन करना । 


मैंने प्रस्तुत प्रबन्ध में दूसरी पद्धति को ग्रहण किया है और प्रवन्ध के अन्तिम अध्याय 
में भावनाओं के साम्य, वेपम्य तथा उनके कारणों पर अपने विचार भभिव्यक्त किये हैं । 


हिन्दी के भक्तिकालीन कवियों में से मेने अपने अध्ययन के लिये उप्त थुग के चार 
प्रतिनिधि कवियों को चुना है। हिन्दी का भक्तिकाल निर्युण और सग्ुण दो धाराओं में 
विभक्त किया गया है। ये दोनों पाराये पुनः दो-दो शाज्ाओं में विभक्त शो जाती हें । 
नियुंग धारा की शानाश्रयी और प्रेमाशयी नाम की दो शाखायें हैं। संगुण धारा कृष्ण- 
भक्ति भौर रामभक्ति नाम की दो शाखाओं में विभाजित है। भव तक हिन्दी साहित्य 
के जो इतिहात लिखे गये हें, उन सब ने इस विभाजन को मान्यता प्रदान को है। 
शानाश्रयी शाखा के प्रतिनिधि कवि कवीर हें तो प्रेमाश्रयी शाखा के मलिक मुहम्मद 
जायसी; कृष्णमक्ति-काव्य का अतिनिषित्व सूरदास करते हैं तो रामभक्तिल्काष्य का 
तुलसीदास | प्रस्तुत प्रबन्ध में इन्हीं चार कवियों की मक्ति का विवेचन फ़िया गया है। 


वैदिक भक्ति पर लिखने से पूर्व आवश्यक था कि में भक्ति के केन्द्र 'ईश्वर” के अस्तित्व 
पर अपने विचार प्रकट: करूँ। यथपि मानव की आत्था दोधकाल से ईश्वर की सत्ता पर 
टिकी रहो है, जिन्होंने इस सबव-व्याप्त सत्ता में विश्वास नहीं किया, उन्होंने किसी न किसी 
महपुरुष को ईश्वर संज्ञा से अभिद्दित किया है, फिर भी आधुनिक वैश्ञानिकता ने इस 
आस्था के उन्मूलन में, इसे हिझा-हिला कर विध्वस्त कर देने में, बड़ा भारौ कार्य किया 
है। वेशानिकों के साथ कततिपय पाश्चात्य दाशेनिक भी इस दिशा में सहयोग देते रहे हैं, 
पर विशान और दशन का जो विकास पश्चिम में हुआ है, वह ईश्वर के सम्बन्ध में आज 
किस स्थान पर है; यह भी विचारणीय है। मैंने प्रबन्ध के प्रथम अध्याय में इन्हों वैशानिक 
और दाशंनिक दो दृष्टियों से इधर के अस्तित्व पर प्रकाश डालने का प्रयल किया है । 


(/शिम्रः सभी वैज्ञानिक भौर दार्शनिक बह्वाण्ड में कार्य करने बाछे अनुछ॑ंधनीय नियमों 
को-ओर संकेत करते रहे है । भौद्योगिक थुग में ये नियम यन्त्र-संचालन के नियर्मों की 
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आँति कार्य करते देखे गये। भ्राणि-शास्ष के विकसित होने पर उनमें चेतना का अनुभव 
होने लगा और अब भौतिकी (शा5शं०)) का प्रसिद्ध विद्वानू सर जेम्स जीन्स इन नियर्मो 
को देखकर उन लियमों का ध्यात करता है, मिनके अनुसार एक रागी गान गाता है या 
. कवि कविता को रचना करता है । 


,“फष्टि को नियमवद्धता, व्यवत्धा और सप्रयोजनता को अनुभव करके एक सबत्यापक 
- बुंड्ितख की करना कई वैज्ञानिकों ने की है। आर्थर ऐडिंग्टन ने श्स सम्बन्ध में अपने 
+ अन्य ४४ ॥8 8 0 श॥४ छाए्॒अंधं ध०४ै०! के एृ४ ३३८ पर लिखा है ;---6 408& 
(६ प्रशपशष5यं प्रगगाते ए 080 फ०पोपे 08 8 (07 एो5प्रशण९ वस्‍श8708 707] 
शाह एए2डइशा॥ 50086 0६ इछशातिति0 ९079, ४४ शा 0 (5 ग7 पाए कयवगंग 5: 
भर्थाव विज्ञान के वर्तमान सिद्धान्तों को देखते हुए यह अचुमान बहुत कुछ संभर् प्रतीत 
होता है कि विश्व में एक सर्वेव्यापक बुद्धितत्व कार्य कर रहा है। इसी से मिलता-जुलुता 
विचार सर जेम्स जीन्स ने अपने संशोधित भन्‍्ध 'द मिस्टौरियस यूनिवर्स! के पृष्ठ १८२ 
प्र प्रकेंट किया है, जिसमें वह इस सृष्टि के स्रध को देश-काऊ को परिधि से परे 
लिखते हैं ; वर्तमान वैधानिक सिद्धान्त हमें समय और देश को अतिक्रान्त करती हुई 
एक परम सथट की शर्ति में विश्वास करने के लिए वाध्य करता है?। प्रसिद्ध वेशानिक 
श्री एसर्ट भाध्स्टाइन के सिंस्तांकित शब्द भी इस सम्बन्ध में ध्यान देने योग्य हैं +-- 
.. “एक संवंशक्तिमान्‌ , न्‍्यायी तथा सर्वद्दितकारी ईश्वर में विधवात्त मानव की संतोम, 
आश्वासन, साहाय्य और पंय-प्रदर्शन प्रदान कर सकता है? । एक स्थान पर उन्होंने यह 
भी लिखा है कि एक वैज्ञानिक ईशर-विश्वास पर आपत्ति कैसे कर सकता है. जब वह स्वयं 
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प्रकृति के विभिन्न रूपों में विश्वास करके आगे बढ़ता है। यह विश्वास उसे किसी-तको 
के आभ्रय से प्राप्त नहीं होता । श्सी प्रकार ईश्वर-विश्वास॒ भी तक पर नहीं, मानव को 
मान्यता प्र अवलम्बित है। विज्ञान और धम्म के पारस्परिक सम््रन्ध पर प्रकाश डालते 
दुए वे कहते हैं :--विशञान अपने अस्वेषणों से सत्य धर्म को अधिक महनोय और गम्भीर 

दान कर सकता है । 

, “दर्शन वी प्रमुख शाखायें तीन हैं;--तलशान, मनोविशान भोर आाचारशासत्र | 
तत्वशान दी दृष्टि सै यूनान के प्रसिद्ध प्राचीन दाशनिक ऐनेक्सेगोरस ने समस्त व्यव- 
स्थित सृष्टि के मूल में एक चेतन सत्ता को असंदिग्ध रूप से स्वीकार किया था। भरि- 
स्टीटल ने श्सीलिये लिखा थाः--'ऐनेक्सैगोरस अनेक भर््धों में एक देखने वाला है ।? 
काण्ट के अनुसार हम सबका जीवन छाया के जगत में व्यतीत होता है। इसी छाया का 
एमें शान होता दे, पर जिसकी यह छाया है, उसे हम नहीं देख पाते । हम केवल इतना 
ही जानते हैं कि वह छाया डालने वाठा अपना अत्तित्व रखता है" । मनोविशान के 
अनुसार एमारे दृदय में नम्नता की एक भावना है; जो श्रद्धा की सहजसंगिनी है। जव्‌ 
हमारे अन्दर नम्नता और श्रद्धा की भावतायें हैं, तो एक ऐसी सत्ता मी अवश्य होनी 
चादिये जिसके आगे इम आइर भाव से प्रणत हो स$। श्रद्धा की भावना प्रथम प्रशंता, 
फिर आदर और अन्त में पूजा की भावना में परिणत हो जाती है। यहाँ एक से वढ़कर 
एक प्रशंतनीय भौर आदरणीय है, पर जो सबका श्रद्धेधय और पूजनीय है, वही मनो- 
विज्ञान की अद्धान्मावना का सबसे ऊँचा आधार है। धर्म इसी को ईश्वर कहता है । 
कुछ दाशंनिकों का मत हैँ कि परमात्मा के समनन्‍्ध में पूछने के लिये में मनोविशान 
नहीं, आचारशास के पास जाता चाहिये। जहाँ आचार है बहों श्रे्ता है और जहाँ 
शेप्रता है वश ईशर है। पामिक दृष्टि में जहों समस्त शुभ को सोमा है, भादस है, 
वीं इधर है 

< >दितीय अध्याय में इधर के स्व॒रूप का वर्णन हे मुण्डक उपनिपद्‌ ; २-२-८ में 
ईशर के पर और अबर दो रूपों का उल्लेख ऐ। इन्हीं को निरपेक्ष जोर 





| 5 सापंक्ष रूप 
कद्दा जाता ऐ। निरपेक्ष रूप में इंइवर जगत्‌ और जीव से असम्बद्द, एकान्त और 
फूटरप है। बढ कात्यनिक नहीं वास्तविक है, जड़ नहीं चेतन है, निरानन्द नहीं 
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'सानन्द है, सत्तीम नहीं असौम है--देश भौर काल दोनों की परिषि से परे है, अनेक 
नहीं एक है, वह सर्वशक्तिमान्‌ है, समस्त अवल्म्बर्नों का अवलम्बन है। वह किसी पर 
आश्रित नहीं है। वह जो कुछ करता है . उसमें कोई बाधा नहीं डाल सकता। ईइवर 
का सापेक्षस्वरूप जगत और जीव की इष्टि से है। जगत के सम्बन्ध से वह रचविता, 
पालयिता और संद्ारक है। जगत को सो वह शन्य से नहीं, प्रथम से विथ्यमान प्रक्षत्त 
के उपादान से बनाता है। जीव के संबन्ध में ईश्वर शासक, न्‍्यायी, पिता और मक्तः 
वत्सल है। जीव अपूर्ण है, इंशवर पूर्ण है। जीव भणु है, ईश्वर पिभु है। जीव भदव् 
है, ईश्वर भाप्त है ।. जीव प्रकृति के संपके से .अपवित्र बनता है, परन्तु पवित्रस्वरूप प्रभु 
के संपको से पुनः पविन्न हो जाता है। ईश्वर सापेक्ष और निरपेक्ष दोनों दी रूपों में छिपा 
नहीं. है, साथक उसका साक्षात्‌ कर सकते हें । 

/ितोय अध्याय में भक्ति के स्वरूप की व्याख्या है। भक्ति कया है.? -अभ्र को भजना, 
उसके समीप पहुँचना, बैठना, उसकी सेवा करना और उसके आनन्द से आनन्दी 
वेनना । आनन्द काम का ऊज्जर्वित रूप है। जब सानव का काम सब ओर से सिमटकर 
आनन्दधाम परमात्मा में केन्द्रित हो जाता है, तमी.मानव आत्मतृप तथा आत्मानन्दी 
बनता है। काम का ईश्वर के साथ यह योग भक्ति मार्ग द्वारा सहज सम्पन्न होता है । 

. “आनन्द न सत्‌ के प्रसार में हे और न चित्‌ के ज्ञान तथा प्रयक्ष में । उसका स्थान 
न शरीर है, न.प्राय, नमन भौर न बुद्धि । काम के मूल रूप का स्थान भी झनमेंसे 
'कीर नहीं है। विश्व का एक-एक कण, उसका एक-एक अन्न जाज्वल्यमान ज्वाला में, 
विवशता की वहि में, दुःख की दावा में जल रहा है । वह मानव को आनन्द नहीं, दुःख 
ही दे सकता है। आनन्द का निकेतन तो ईश्वर है। सद और चिद्‌ दोनों का वही: 
विश्रामस्थल हे। वही साधनों का साध्य, भाश्र्यों का आश्रय और दुःख-सिन्ध्ु से.संतरण 
पाने का एकमात्र अवलम्बन हैं। इसी के साथ रहना, झहसी के शुण गाना, इससे हटकर 
अन्यत्र कहीं भी न जाना, अपनी समस्त कामनाओं को श्सी में केन्द्रित कर देना आनंद- 
प्राप्ति का सार्ग है। यही मार्ग सक्तिकाण्ड के नाम से प्रख्यात है । 

, »भिक्ति का -शान और कमे के साथ क्या सम्बन्ध है ? कमे गति है, परन्तु विचारसहित 
विचार विद्दीन गति को हम कम की संशा नहीं देते। किसी गति के साथ जब विचार 
सम्मिलित हो जाता है, तभी उसकी संशा कर्म होती है। घड़ी की सुश्यों की गति कम नहीं - 
है, सू्य-चन्द्रादि की गति मी कर्म नहीं है, पर जब में भक्ति के तत्व को दृदयक्षम करने के 
लिये कोई पुस्तक पढ़ता हूँ, तो यह पढ़ना कर्म है। तमोगुणी व्यक्ति विचारशुन्य होता है, 


पी 
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भतः जद कदुलता है। उसके जद़त्व से ऊपर: राग-दे प-पूर्ण रो गुण की स्थिति है । रजोगुणी 
व्यक्ति क्रिया-शीर होता है। रजोगुण से ऊपर सत्तगुण को स्थिति है। यह शान और 
प्रकाश का क्षेत्र है। रज में जेप्ते तम का जढ़ल लौन हो जाता है, इसी प्रकार सत्त्व में 
रन के सत््‌-असत-मिश्रित कम । भव सच के शान का विलय किसमें होगा ? यह निश्चित 
रूप से अपने पूर्ववर्ती भाव में विलोन होगा । भक्ति एक भाव ही तो है। अतरव कर्म 
और शान का पर्यवप्तान भक्ति में होता है। इस प्रकार विकास-क्रम में कमे भौर शान 
दोनों के ऊध्व स्थान पर मक्ति विराजमान है) कर्म ओर छान दोनों ही भक्तिकी 
उपलब्धि के लिये सापन बनते हैं । भक्ति स्वयं प्रभु प्राप्ति के लिये साथन रूप है। 


. / मक्तिका सीन्दर्यशात्र ते मी पनिष्ठ स्बन्ध है। रूपस एम० जोन्स अपने-अन्थ 
(200555 ६0 ६ 7९४॥/ए ०७०४! के पृष्ठ ६४ पर लिखते हैं: सुन्दर शरौर, 
सुन्दर आह्वतियाँ, सुन्दर प्राणी, श्रेष्ठ कर्म भौर उच्च आत्मारयें ऐसे सुन्दर वातायन हैं, 
जिनमें से मानव इस विनश्वर जगत्‌ में भी उस शाइव्त सौन्दर्य की झौँकी देख सकता 
है! । मक्त अपने प्रभु को सोन्‍्दर्य छा ज्ञोत समझता है। उसे सुंदर हो सत्य, सत्य हो 
सुन्दर और वद्दौ कल्याणकारी जान पढ़ता है। 


, /भर्यी की आश्म-नयवस्पा के आधार पर मैंने भक्ति के अन्ढों का निरूवण किया है। 
बरद्ाचर्य अवस्था में माता-पिता-भाचाय के प्रति श्रद्धाभावना से कतव्य का पालन करना, 
गृहस्प में तप तथा ऋत के द्वारा भोगों के प्रभाव को दूर करना, संयम के द्वारा उन पर 
लामित स्थापित करना, यश द्वारा साधन-न्यूनताओं को पूर्ति करते रहना और योग के 
के प्रथम अझ् यम का सामाजिक कर्तव्य के रूप में पालन करता, वानप्रस्थ में विशेष 
रूप से और सामान्य रूप से सभी दक्षाओं में योग के द्वितीय अन्न नियम का वेयक्तिक्‌ 
विकांप्त की दृष्टि से सम्पादन करना भक्तिर्प्री भवन पर चढ़ने के लिये ऐसे स्वर्ण 
सोपान ह, जिन पर चढ़ कर साधक भधोगति की आधी और दासता की दावा से वाल- 
बाल बचा रहता है। संन्यास आश्रम सर्वेस्व त्याग का आश्रम है। यहाँ प्ताधक अपना 
सर्यरव, अद्द्वार तक प्रभु के चरणों में समर्पित कर देता हद 
में लोन रएता ए। जितनी देर तक वह इस भावना में 


भौर अनवरत-ज्-मावना 
छोन हूँ, उत्तनी देर तक वह 
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( ७ ) 
काल को वन्दी बना छेता है भीर सृत्यु को भी मार टाहता है। इसी की सतत बतमानता 
मृत्यु से अतिक्कान्त अमृत अवस्था हैँ 
६./मफि साथन और साध्य द्विविष रूप वालो है। साधक सापन में दी जब रस छेने 
र्यता है , तब उप्तके फर्लो की भोर से उदाप्तौन दो जाता हैं। यद्दी सापन का साध्य 
बन जाना है। पर प्रत्येक सापन का अपना प्थकू फल है। भक्ति भी साधक को पूर्ण 
स्वपीनता, पवित्रता, एकल्व भावना तथा प्रभुपाप्ति जैसे मधुर फछ प्रदान करती है । 
प्रमुप्राप्तिका अर्थ जीव की समाप्ति नहीं है, सथुजा और सखा भाव से जीव का अपने 
स्वरूप में अवस्थित होकर आनन्द का उपभोग करना है । 
: , इन तीन अध्यायों की सामग्री वैदिक भक्ति के लिये पृष्ठभूमि का काय॑ करती है, 

. जिसका निरूपण चतुर्थ अध्याय में किया गया है। वेद ईश्वर के निरपेक्ष तथा सापेक्ष 
सरूप के सम्बन्ध में क्या कहता है, उसमें किस प्रकार की प्रार्थनायें हैं, प्रभु से विलग 
. होकर मक्त के हृदय से कैसा कातर ऋन्‍्दन निकृता है, आत्मनिवेदन, विनयमक्ति 
की भूमिका तथा परवर्ती आासक्तियों का वेद में कितना, और कैसा उछेख है, प्रभुप्राप्ति 
के लिये वेद ने किन साधनों का वर्णन किया है ओर अन्त में वह श्न साधनों से उपलब्ध 
जिन सिद्धियों का प्रतिपादन करता है, उनमें कौन-सी विशिष्टता है--इन सभी प्रसंगों 
. का वेदिक ऋचाओं के माध्यम द्वारा उद्घाटन किया गया ए । 


देद में प्रतिमा-पूजन का विधान नहीं -है। वेदिक भमक्तिपडति साधक वो कर्मकाण्ड 
के साथ चेतना के उचुंग शिखरों तक के जाती है और वहाँ से अहंकार-समर्प॑ण के द्वारा 
आनन्द-धाम तक पहुँचा देती €। वह परम प्रभु के सवश्रेष्ठ प्रकाश में निर्भयता, जीवन 
और आनन्द के दर्शन कराती है। इस प्रकाश को जिसने धारण कर लिया, वह निभय, 
अखण्ड जीवनमय तथा आनन्दमय वन गया । 

: _“डैपासना के लिये बेद ने उन्मुक्त वातावरण, सरिताओं के संगम -अंथवा गिरिशिखर 
- के अधिष्ठान को मदइत्त दिया है। वेदिक भक्ति शान, कर्म, त्तप, बत, यज्ञ भादि का 
- तिरस्कार नहीं, सम्मान करती है। उसने व्यक्तिवाद एवं समाजवाद में भी समन्वय 
किया है। वह विचार, उच्चार तथा आचार की एकता का अतिपादन करती है। . . 

: “बेदिक-भक्ति के :तीन अंग हैं : स्तुति, प्रार्थना और उपासना, जिनमें भागवत को 
नवधा भक्ति के समी अंग अन्तमभेक्त नहीं हो पाते। मेंने इन तीन अंगों को शुण-क्ीतन, 
प्रार्थना, व्याकुलता, साधन और सिद्धि नाम कै पाँच अंगों में विभक्त कर-दिंया.है-। इस 
विभाजन द्वारा वेद-वर्णित कुछ ऐसी भावालुभूतियाँ मी पाठकों के समक्ष आ जाती 
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है, जो सगुण एवं साकार अवतारी इृश्देवों के सम्बन्ध में भागवत भर्क्तों के हृदय से 
निरसृत हुई हैं । 


चतुर्थ भध्याय में ही वेद से सन्धित आह्यण अन्यों तथा उपनिषर्दों में जो भक्ति 
विषयक सामग्री मिल सकती है, उसका भी वर्णन कर दिया गया है। ऐत्रेय आरह्मण में 
यह सामग्री स्वत्प है। ओश्म को महत्ता का प्रतिपादन उसमें अवश्य विद्यमान है। 
शतपथ ब्राक्षण याशिक भनुष्ठानों के साथ ज्ञान तथा भक्ति का भी वर्णन करता है। दें पे 
से दूर रहना, सकसे प्रेम करना, दिव्यता और पवित्रता की और प्रवाण करना, ओश्म 
तथा मन्त्रों का जाप करना, यश, मत भादि का पालन करना और आत्मतच् क्षो प्राप्त 
फरना ऐसे साधन हैं, जो भक्ति के भी अनिवार्य अंग कह्े जा सकते हैं । इससे यह भी 
सिद्ध होता है कि यशसंस्था भक्ति को अपनाकर चली थी। भार्पेव ब्राह्मण में उपासना 
का रूप रपष्ट हो उठा है। यह सामवेद का ब्राह्मण है। व्याहतियों में स्वः के प्ताथ इसका 
सम्बन्ध है। आर्पेय जाह्मण प्रणव तथा उद्ौथ ( गेय प्रभु ) अर्थाद नाम एवं नांमी की 
एकता का समर्थन ओर उद्गबीथ की उपासनाविधि का उछेख करता है। गोपथ आाक्षण में 
ओशम के सहस्त वार जाप को वर्णन है, जिसके द्वारा असुरत्व से देवत्व की रक्षा होती 
है। इसमें साम भर्थाव भक्ति को बेद भर्थात्‌ ज्ञान का रस कहा गया है। - 


: उपनिषद्ःसाहित्य में प्रभु को रस रूप माना गया है और हिखा है: 'रसं हि भय॑ 
लब्घा आनंदी भवत्ति! ( ते. ७-२) रस रूप प्रभु को प्राप्त करके साधक आनन्दमय बन 
जाता है। कठोपनिषद्‌ २-२३ तथा मुण्डक उपनिषद्‌ ३-२-३१ का ऋषि तो स्पष्ट स्व॒र में 
प्रमुकपा को ही महत्ता देता हे, जो मक्ति का अम्रुख अंग है। उपनिषदों में श्रद्धा, गुरु का 
आश्रय, ओरेस्‌ नाम का आहूखन, उपासना आदि भक्ति के कई अंगों का वर्णन मिलता 
है। फिर भी वेद में भक्ति का जैसा सवोग-विकसित रूप दिखाई देता है वेसा ब्राह्मण 
थ्र्थों तथा उपनिषदों में नहीं। ऋग्वेद के व रेणसूक्त ( ७-८६ ) में प्रभु के विरह भौर 
तल्नन्य व्याकुछता का जो मर्म-वेषी वर्णन है, प्रभु के साथ एक हो जाने की जो भक्त की 
दृदयरपशशी छालसा और पुकार है, वह ब्राह्मणों तथा उपनिषदों में उपलब्ध नहीं होती । 
पश्म अध्याय का सम्बन्ध भागवत-भक्ति से है। यह वह मध्यवर्ती श्रद्न्ला है, जो 
- वैदिक भक्ति को हिन्दी के भक्तिकाल से संयुक्त कर देती हे । इसमें ग्य 
पवेप्रथम भागवत धमम का ऐतिहासिक इष्टि से विवेचन क्रिया गया है । 
दो शाखायें हैं : पैचरात्र भौर मैखानस। पाग्चरात्र-साहित्य का कुछ 


रिह्‌ प्रकरण हूं. 
भागवत-पर्म की 
भाग प्रकाश में 
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आ गया है, परन्तु वैखानस-साहित्य के केवल दो अंथ मुझे पढ़ने को मिल सके । स्वर्गीय 
डावटर एस. एन. दासगुप्त ने पाज्न॑रात्रों के हस्तलिखित ग्रन्थों का अध्ययन करके अमूल्य 
विचार-सामग्री अपने अन्य 'ए हिस्द्री आफ इण्डियन फिलासफी? में संचित कर दी है । 
पंडित बलदेव उपाध्याय के भागवत, सम्प्रदाय? में भो यह सामग्री पाई जाती है, परस्तु 
' वेखानस साहित्य पर हिन्दी भाषा में अभी तक कथनीय सामग्री का प्रायः अभाव है। 
मैंने दोनों सम्प्रदायों के कतिपय ग्रंथों का अध्ययन करके इस सामग्री को हिन्दीभाषा- 
भाषियों के समक्ष रखने का प्रय्ष इस प्रवन्ध द्वारा किया है । 


पाश्चरात्न और वेखानस-साहित्य के अध्ययन ने मेरे समक्ष तीन दिशाओं का उद्घाटन 
' किया ४ (१) वैष्णव आचारयों का भागवत-भक्ति को वेद से पूर्वकालीन सिद्ध करने का 
. अवत्। (२) सांख्य, योग तथा वेदान्त का समन्वय और (३) निराकार-निर्य॑ण बह्म को 
. सीकार-सगुण रूप प्रदान करना। ब्राह्मणग्रन्थों तथा श्न दोनों शाखाओं के कतिपय 
अर्न्यो.का अनुशीलून करके मैं इस परिणाम पर पहुंचा कि हमारी यज्ञ-संस्था ही कालान्तर . 
| मन्दिर-निर्माण तथा प्रतिमा-प्रतिष्ठा में परिणत हो गई। आह्मगमन्धों में यज्ञ के जैसे. 

विपुल विस्तारमय वर्णन हैं,- वैसे ही विस्तृत विवरण इन संहिताओं में मन्दिर-निर्माण ह 
.पथा प्रतिमा-प्रतिष्ठा से सम्बन्ध रखते है। एत्द्विषयक मेरे विचार “यज्ञ से मूर्तिपृजा तक 
शीपक पश्चम प्रकरण में निवद्ध हैं । 


वेष्णव भक्ति पर जिस अकार छोक-वद्ध संदिताओं की रचना हुई ( वेखानस-साद्वित्य 
गध में भी है ), उसी प्रकार सूच्शैल्ली में उस पर नारद-भक्तिसूच तथा शाण्डिल्य भक्ति- 
सूत्र भी लिखे गये । इन दोनों सूत्रग्॑थों में वर्णित भक्ति का मैंने वेशानिक विश्लेषण किया 
है और श्रीमद्भागवृत्त, भक्तिरसायन तथा भक्तिरसामृतसिन्धु में निरूषित मक्ति के अंगों 
के साथ उसकी तुलना की है। विष्णु की महत्ता तथा अवतारवाद पर मैंने अपने ढंग से 
विचार किया है। आवूवार, उनकी भक्तिमावना तथा भाचाये रामानुज, मध्वभद्ट, 
निम्बाकों और विष्णुस्वामी के संवन्ध में भी मैंने अपने विचार प्रकट किये है, क्योंकि 
भागवतसम्पदाय के उन्नयन के साथ ध्नका विशेष सम्बन्ध है। अन्त में वेष्णव साहित्य के 
आधार पर भागवत भक्ति के क्रमिक विकास की मौमांसा की गई है। 

मेरी समझ में वैष्णव भक्ति का प्रथम युग ज्ञान ध्यान-परायणता का युग है, जिसे 
निवृत्ति-प्रधान थुग भी कहा जा सकता है। चित्रशिखण्डी नाम के सात ऋषि और 
क्षोसप्मुद्र के उत्तर में स्थित श्रेतद्वीप के निवासी इसी रूप में मानस जप जपते और 
प्रजु-ध्यान में मनन रहते थे । राजा वच्चु उपरिचर के साथ वेष्गवमक्ति का दूसरा थुगपआारन्म , 
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होता है, जित्तमैं अर्टितक यज्ञों की प्रधानता है। यह युग प्रवृत्ति तथा निृत्ति दोनों को 
अपनाये हुए है। उपरिचर द्वारा अश्वमेध यज्ञ का अनुष्ठान प्रवृत्तिमूलकः है और तपश्चर्या 


न्न्ला ही हे है. ॥# 


द्वारा भगवाव्‌ की ओर उस्तक्ला उन्मुख होना निवृत्तिमूलक है। वेष्णव भक्ति के ये दो 
युंगे भायव्तों के पांचराज तथा वेखानस दोनों सम्पदायों के लिये .एक समान एँ । 
तीसरे युग में दोनों सम्पदायों का पथ पृथक-प्ृथक हो जाता है। वेखानस वेदिकपद्धति 
से चिपंटे रहते हैं, पर पांचरात्र उससे भिन्न पथ का अनुप्तरण करते हैं।' यह तीसरा 
युग द्वापर के अन्त में श्रीक्षष्ण के साथ प्रारम्म होता है। इस युग में अवतारवाद की 
प्रतिष्ठा हुई और द्रब्यमय यज्ञ के स्थाव पर सावमय यज्ञों का प्रचार हुआ। -नैष्णव भक्ति 
;की चतुर्थ युग माह्मण-भागवत्त-सम्मिलन का युग है। इसी युग के साथ मूर्तिपूजा प्रारंभ 
होती है। विविध प्रकार की शद्वार-तज्जा से पिभूषित देव-पतिमार्य बनाई जाती हैं । 
आन्वरिक ध्यान और उपासना के स्थान पर बहिुंखी प्रवृत्ति वाली पूजा-पदधति प्रचलित 
. होती है, जिसमें कलश, शंख, घंटी, दीप, पुष्प आदि द्रव्य पोडश उपचार का कारये करते, 
: हैं। इस युग के पश्चात्‌ जो पंचम थुग आता है, उसमें भगवान्‌ की लौलाओं को 
' विशेष रूप से स्थान मिलता है। श्रीकृष्ण की जिन छीलाओं का. गान श्स युग में हुआ 
* है, उसे चतुर्थ थुग वाले आचार्यों ने अपनी हतियों में पहले तो स्थान ही नहीं-दिया 
: और यदि दिया भी है तो वहुत कम । 


भागवत-मक्ति की इस मध्य खहछा का अध्यंयन हिन्दी-कवियों की भक्तिको 
समझने के डिये ही नहीं, वेदिक भक्ति के तत्तयों तक पहुँचने के लिये भी आवश्यक हे। 
वेद-बरणित प्रभु के अनेक नामी में से किस प्रकार कतिपय नामों को प्रमुखता प्राप्त हुई 
और फिर उनके स्थान पर तथा उनके साथ-साथ क्लिस प्रकार अन्य नामों की प्रतिष्ठा 


दोती गई, किस प्रकार अवताएबाद का प्रारम्भ हुआ, किस प्रकार हम यज्ञ-संस्था का 


कप संदाचार तथा चिर-विरह को 
भक्ति के अज्ञों में प्रधान स्थान मिला--इन सवका स्पष्टीकरण भागवत-भक्ति के अनुशौलंन 
के विना नहीं हो सकता । इस प्रसंग में उठे हुये प्रश्नों के उत्तर, भक्ति के ऐतिहासिक 
विकास के रोचक विश्रामस्थल हैं, जिनकी अन्तिम सीमा पर ईश्वर के नाम, रूप, शुण, 
लीला ओर भाम के अक्षक इश्य दिखाई देते हैं। वेद का यह पुराण में , रिणमन है। 
श्ससे निराकार साकार बना, अनन्त सान्त बना कौर सूक्ष्म स्थूल बना। प्रभ्ञु स्थावर 
एवं जंगम दोनों का आत्मा है। फिर जंगप चेतना ही दर्यों ? स्थावर द्वारा हो उसको 


अभिव्यक्ति भोर भक्ति क्यों न की जाय १ पढणपल में श्सी स्थावर की अनुभूति हमारी 
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जीवन-संगिनी' वनती है। गत्वात्मक चेतना तक तो विरक्े' प्राणियों की ही पहुँच हो 
पाती है । 

पर, यह लिखना तो वैष्णव आचार्यों, कवियों और साधरकों के साथ अन्याय करना 
होगा कि वे केवल स्थूल से ही चिपटे रहे । वास्तव में स्थूल द्वारा वे सूक्ष्म तक पहुँचे 
हैं। जैले पौराणिक कथायें मांस-पिण्ड के ऐतिहासिक व्यक्तियों का रूप खड़ा करके हमें 
सूक्ष्म आंदर्शों तक ले जाती हैं, उसी प्रकार वेष्णव प्रतिमायेँ और उनके नाम हमें परम- 
सत्ता का बोध कराते हैं। सूर ओर तुलसी ने इस विषय में सन्देह के लिये कोई भो 
स्थान नहीं रखा है । 

.हिन्दी-पसाहित्य का भक्तिकार किन परिस्थितियों में प्रारम्भ हुआ, किन पामिक 
आन्दोलनों का उस पर विशेष रूप से प्रभाव पड़ा, श्स शुग के हमारे साहित्य की 
अम्ुख विशेषतायें क्या है और कौन-ड्रौन कवि उनका अतिनिधित्व करते है---इन विषयों 
पर-छठे अध्याय में प्रकाश डाह गया है। श्स अध्याय के एक प्रकरण--हिन्दी- 
काव्य पर सूफीप्रसाव की मीमांसा? में मैंने नये सिरे से विचार किया है। सम्भव 
है कुछ विद्वानों को वह अनुकूल प्रतीत न हो। लेक भिन्न रुचि वारा होता ही है । 


सप्तम, अष्टम, नवम तथा दशम अध्यायों में ऋमशः हिन्दी के भक्तिकालौन प्रति- 
निधि कवियों--करवीर, जायसी, सुर और तुरूसी की भक्ति का विवेचन है। इस भक्ति 
की एक प्रमुख विशेषता पोराणिकता है, जिसमें भुव, प्रह्वाद, अजामिल, अम्बसीष, गज- 
याद आदि की भक्तिपरक कथाएँ आती हैं, प्रभु के नाम, रूप, शुण, लौला और धाम 
की अपनी-अपनी रुचियों के अनुकूल चर्चा है तथा वेष्णवी और सारदी भक्ति का वार 
वार उल्लेख है। निश्ुणपन्थी कबीर की रचनाओं में भी यह विशेषता पाई जाती 
है। मलिक मुहम्मद जायसी सूफी हैं और यद्यपि भक्ति शब्द उनको रचनाओं सें एकाप 
पार ही आया है, पर वे भी हिन्दुओं की इस पोराणिकता से प्रभावित हैं । नाथपन्थी 
गौरख, भठेहरि, गोपीचन्द आदि योगियों का नाम तो वे लेते ही है, साथ ही वैष्णवों 
के राम और कृष्ण की गाथाओं को भी विस्मृत नहीं छोने देते। हिन्दू पौराणिकता के 
साथ उन्होंने भरवी तथा पारसीक पौराणिक्ता का भी संयोजन किया है। 


जिस सदाचार की अतिष्ठा भक्ति के भर्गों में हो चुकी थी, उसका वर्णन प्रमु-प्राप्ति के 
साथनों के रूप में इन चारों कवियों ने किया है। सूर के आरम्मिक पद तो 
'इस सक्ति-भावना के विपय में अन्य कवियों जैसे ही हैं, पर उनकी परवर्ती रचना.जो 
ध्राचार्य वक्चम और गोस्वामी विद्वलनाथ के सम्पर्क में लिखी गई, एक मिन्न पथ का 


२ भ० वि० भू० 


( १२ ) 


अमुसरण करती है । उम्र भक्ति के वे तत्व उसी रूप में दिखाई नहीं देते, जो कबीर 
और तुलसी में वैष्णव मक्ति के भनुकूछ आये हैं। सूर का हरिलीछा-गायन न कवीर में 
है, न जायसौमें और न तुलसी में | कबीर और जायसी का छीछा-वर्णन स्टष्टि के उत्पादन, 
पालन और संदार से सम्बन्ध रखता है। तुलसी इसके साथ सामाजिक तत्तों को भी 
मिला देते हैं, पर सूर भावमयी लोला के अतिरिक्त, जिसमें वात्सल्थ और खब्ार के 
एक से एक बढ़कर चित्र है, अन्यत्र पैर नहीं रखते । लोछा-गायन में तुलसी की रामगाथा 
की माँति वे भी कृष्ण गाधा लिख देते हैं, पर उसकी शतिदृत्तात्मकता में उनका मन 
रमण करता नहीं जान पढ़ता । वे स्वयं्रकाश हो चुके थे। भतः भावमयी लौटा में 
मत्न रहते हुये वे सब भोर से असंपूक्त हो गए। उनके लछीलादशन के इसी पक्ष को 
हमने ऐकान्तिक एवं सामाजिकता से शुन्य कहा है । 


अच+२०< 4. ब्याकुम 4 कम मे 


बेदिक भक्ति के साथ श्न कवियों की भक्ति का कहाँ तक साम्य ऐ और कहाँ तक 
वैपम्य--इस विषय का विवेचन प्रवन्ध के अन्तिम एकादश अध्याय में किया गया है। 
प्रभु एक है, पर उसके नाम अनेक हैं, यह तथ्य घैदिक ऋषियों से लेकर आज तक के 
भरक्ता को मान्य रद्य है। यह दूसरों वांत है कि किसी मक्त-विशेष को अपनी रुचि एवं 
आस्था के अनुकूल कौर विशेष नाम दो प्रिय हो। श्स विषय में कवर वेद के अधिक 
निकट्स्‍्हैं। सर की प्रारम्मिक रचनाओं में भी यह तथ्य विमान है। जैसे वेद नाना 
नामों द्वारा उस एक की हो स्तुति करता है, वेसे ही कबीर और सूर अपने समय में 
प्रदछित विभिन्न नामों द्वारा उस एक के स्तवन में ही छीन हैं। वेदिकन्युगीन नामों 
में से केवल ओश्म्‌, ईश, शिव, विष्णु, हरि और ब्रह्म नाम ही इस थुग में भवशिष्ट रह 
सके थे। अन्य नाम था तो देवताविशेष से सम्बद्ध हो गये या किसी के वाहन, पुत्र 
और पत्नी वन गये। पोराणिकों के भालंकारिक आख्यानों ने उनके वाच्यार्थ में हे 
परिवतेन कर दिया । राम और कृष्ण नामों का प्रचार इस युग में विशेष रूप से हुआ। 


'धार्मो का वर्णन कवौर में वेदानुसार है, पर तुरुस़तो का वेकुण्ठ और क्षीरसागर तथा 


सूर का गोकुछ और वृन्दावन वेद के नहीं, पुराणों के भाधार पर हैं । जायसी का सतखंडा 
महल वेद के सप्त धार्मो का स्मरण कराता है । 


“भवतारवाद और प्रतिमापूजन कौ स्थूलता का प्रतिकार कौर में इष्टिगो चर हुआ 
था, पर सगुण भक्तों ने उसे पुनः जदोँ का त्हाँ स्थिर कर दिया। भगवान्‌ के अनुभह 
का सम्पादन चारों भक्त कवियों को स्वीकार है। त्ञामःझुपादि के भत्तिरिक्त बेदिक- 


( १३ ) 
भावानुभूतियों से इन कवियों के साम्य तथा वेषम्य की मौमात्ता इस अध्याय के भन्‍्त॑ 
में की गई है । 
प्रस्तुत प्रबन्ध कुछ सीमाओं में आवद्ध होकर लिखा गया है।. अतश्व उसमें शेव 
तथा शाक्त भक्ति-पद्धतियों का समाप्रेश नहीं हो सका। पारसीक, बौद्ध, जेन, ईसाई, 
इसलाम आदि भक्ति-प्रणालियों की चर्चा भी नहीं की गई है। प्रभु की शरण में बिना 
पहुँचे किसी भी व्यक्ति अथवा सम्प्रदाय को शक्ति प्राप्त नहीं होती। अतः इन सम्प्रदार्यों 
की भक्ति-सम्बन्धी विशेषताओं का उद्घाटन भी होना चाहिये। जितेना कार्य इस अवध 
में हो सका है, उसे आगे वढ़ाने और पूरक का कार्य करने में किसी न किसी विद्वान के 
हाथ आगे बढ़ेंगे ही, श्सी आशा पर इस अन्ध का अकाशन हो रहा है ! 
अस्तु, श्स प्रवन्ध के दाशेनिक विवेचन में मेंने अपने पूज्य गुरु, आचार्यप्रवर 
लाला दौवानचन्द जी के ग्रन्थों और विचारों का आश्रय विशेष रूप से लिया है। उनका 
मार्ग-अंदशन सुझे आन्तियों के कान्तार में भटकने से वचाता रहा है। वैदिक मन्‍्त्रों के 
अर्थ निश्चित करने में मुझे वेदब्याख्याता सायगाचाये, मह॒पि दयानन्द, भाचायें 
विश्ववन्धु, योगिराज अमयदेव और चयोदृद्ध वेदाचार्य पं० श्रीपाद दामोदर 'सातवलेकरजी 
ग्न्धों से भनुपम॒ सहायता मिली है। जिन अन्य विद्वानों के ग्रन्थों से मेंने इस. प्रवन्ध 
के लिखने में सहायता ली है, उनके नाम यधास्थान लिख दिये गये हैं । में अत्यन्त 
विनम्र भाव से इन समस्त महापुरुषों के प्रति अपनी कृतश्ञता प्रकट करता हूँ । ह 
* आगरा विश्वविधालय के उप कुलपंति प्रमादरणीय आचाय॑ कालिकाप्रसाद जी 
-भटनागर का में विशेष रूप से आभारी हूँ, जिनकी मंगलूमयी प्रेरणा से यह प्रवन्ध 
प्रस्तुत हो सका । 


प्रवन्ध के लेखन-काल में कविवर मैथिलीशरणजी गुप्त के साकेत की यह पंक्ति-- 
पतिल तिल काट रही थी इगजंलथार” वार-वार मस्तिष्क में गूँजती और अनुभव होती 
रही | सुप्तनी की श्स अप्रत्यक्ष प्रेरणा को मैं कैसे भूल सकता. हूँ |, विद्दृदर डा० 
वासुदेवशरण जी अग्नवाल ने परिचय रूप में जो शब्द लिख दिये हैं, वे अतीव मूल्यवान्‌ 
हैं। उनके लिए धन्यवाद देना तो कोरी ओपचारिकता होगी, वेद के शब्दों में-- 
| अ्े य॑ यश्षमध्वर विश्वतः परिभूरसि। स शद्देवेपु मच्छृति 7 


ला | विनयावनत-- -. 
रामनवमी) रव्श्श्दिण 7. मुंशीराम शमा ह 


विषय-सूची 


प्रथम अध्याय ५७ ९०१२६ 


इश्वर का अस्तित्व 


( भर ) वैज्ञानिक दृष्टि मानव-शरीर भौर ब्रह्माण्ड--छघु सड्ठन, विशाल 
सज्ञग्न, सप्धातु तथा इकीस समिधायें, दोनों सहठ्नों में धास्य, विज्ञान स्तीर 
ग्रह्माणट--वीह्वारिकाचाद्‌ तथा हिरण्यगर्भवाद, प्राकृतिक नियम, घुद्धि-सम्मत 
विधान, वनस्पति शाख, शरीर विशान, जीव विज्ञान, विविध नियर्मी की 
एकता, पिशान के विविध भर्ढ़ों का दृशन शास्त्र में विछ॒य। 


( आ ) दाशनिक दृष्टि *पर-प्रकृति शासत्र या तत्वज्ञान, हेकेल का 
जह्वाद, हट स्पे्सर और हीगछ का भादु्शवाद, सिपनोजा का विचार भर 
विस्तार, काण्ट का भज्नेयवाद, गोतम का फलप्रदाता इशवर, उदयन का भदृष्ट, 
वैशेषिक का भआम्ाय-आम्राण्य, पूत्र मीमांसा तथा उत्तर भीमांसा, सांस्य भौर 
निरीश्वरवाद, योग और पुरुषविशेष, मनोविज्ञान, पाँच प्रवृत्तियाँ, मेफहगर 
और श्ान-भावना तथा प्रयत्न, रोख् और मन की तीन प्क्तियाँ--नेमी, होमी 
तथा कोहीजन--सहज वृत्तिपोँ जोर उनके सम्ावान्तर चोदह भाव, मनोविज्ञान 
में पौरस्य तथा पाश्चात्य चिस्तन-साम्य, सनोविशान औौर ईश्वर, भाषारशास्र, 
प्छेटो, काण्ट, रिपनोजा, वोसेस्केठ, जेम्स ट्रेन ओोक, उपसंहार । 


_हितीय अध्याय क ० ३७-६४ 


इंश्वर का स्वरूप 
पर तथा वर या निरऐेत् भोर सापैक्ष 


( भ-) निरपेत्त स्वरुप, कावपनिक था वास्तविक, शक्ति या द्रष्य, साननन्‍्द 
'या निरादाद, ससीम यथा असीम, एक या अनेक, सर्वशक्तिमान । 


( १४ ) 

(था ) साक्तेप स्वरूप, जगत की दृष्टि से, अभाव से उः पत्ति, ईश्वर से 
आविशुृत, संयोगवाद, त्तीन रूप-लष्टा, पाछक और संहारक । जीव की दृष्टि से 
शासक, न्‍्यायी, पिता, दुया और न्याय का अविरोध, भ्रश्चु के निरपे्ञ एवं 
सापेक्ष स्वरूप पर एक दृष्टि, तो बया वह छिपा है ? 


-पूतीय अध्याय, हट के  ६६-११० 
भक्ति का स्वरूप 


भक्ति सागे, ज्ञान, कम एुवं भक्ति का अन्योन्य सम्बन्ध, भक्ति और 
सौन्दर्य शाख, भक्ति के श्षद्ध, भक्ति साधन है या साध्य, भक्ति का फल, 
स्वाधीनता, पविन्नता, विश्ववन्धुत्व भावना, प्रभुप्राप्ति, विछझय या सखाभाव, 
कौन भिय है ओर कौन प्रेमी ! 


चतुर्थ अध्याय... *** ४... १११-१४२ 
वेदिक भक्ति 


चेदिक भक्ति का स्वरूप, स्तुत्ति या गुण-कीत्तन, दाशंनिक स्वरूप, जगत- 
सम्बन्धी ईश्वर के गुण, जीव-सम्बन्धी ईश्वर के ग्रुण, प्रार्थना, ध्याकुछुता, 
प्रपत्तिमार्ग अथवा आत्मनिवेदन के भद्ढ, विनय भक्ति की भूमिका, क्षासक्तियाँ, 
साधन, जगत का ज्ञान, भात्मज्ञान, अन्य साधन, परमात्म ज्ञान, भ्रेमाभक्ति, 
सिद्धि, चेदिक भक्ति पर एक दृष्टि ब्राक्षण ओर भक्ति-पऐततरेय ब्राह्मण, 
इतपथ बाह्मण, आय ब्राह्मण, गोपथ ब्राह्मण, उपसंहार; उपनिपद्‌ क्षौर 
भक्ति, भक्ति भावना, श्रद्धा, गुरु, भक्ति के क्षत्य भज्ढ, भो$स्‌ नाम का आश्रय, 
न्राह्मगोपनिषदीय भक्ति पर एक दृष्टि । 


। 


पद्धस अध्याय पु ५५ . _२३३-३७५ 
ः भागवत भक्ति 
(कल) भागवत घमं, ( जा ) पांचरात्र साहित्य, सास्वत संद्विता, ईश्वर 


संहिता, हयक्षीर्ष संहिता, परम संहिता, पराद्वर संहिता, परमेश्वर संद्विता, 
पौष्कर संहिता, प्रकाश संद्विता, भाकप्डेय संहिता, शानाम्रतसार, छुह्दद्‌ 


( १६ ) 

ब्रह्मसंदिता, जयाझंय संद्विता, भहिद्वेध्यय संहिता, उपसंद्ार, ( हू) वेखानस 
आगम, (६) वैखानस घमसूत्र, (3) यज्ञ से मूर्तिषूज़ा तक, ( रे; 
भागवत भक्ति का स्वरुप, भक्तों के भेद तथा छप्तण, भक्ति क्या है ), भा 
के अंग-श्रीमद्भागवत्त, नारद भक्तिसूत्र, शाण्डिल्य भक्तिसृत्र, भक्तिरसामतमिन्धु, 
जाप्मनिवेदन, आत्मनिवेदून का मनोवैज्ञानिक जाधार, (०) विष्णु की 
महत्ता, ( ऐ ) अवतार, पराह, पामन, मत्स्य, कृम, कथाओं पर एक ष्ष्टि 
कृष्ण, राम, ( ओ ) आठवार, जाजवारों की भक्ति का स्वरूप, ( का आचार, 
भाचार्य रामानुज, मध्य भट्ट, निम्याक्क, विष्णु स्वामी, (अं) वेष्गव भक्ति 
का विकास । 


पप्ठ अध्याय २3 ४५% ३७६-४१६ 
हिन्दी साहित्य का मक्तिकाल 


आमुख, वाद्य परिस्थिति, धार्मिक आन्दोछन, स्वामी रामानन्द, आचाय 
बन्नम, सूफी संप्रदाप--सूफो कोन दे ?, इस्कामी नहीं, ईश्वर-विश्वास्री, 
ग्रेमी भर ध्यानी, इस्ठास संघ के साथ सहयोग, भारतीय तथा पारतीक 
प्रेमपद्धतियों का अन्योन्य प्रभाव, सान्यताय, हिन्दी काव्य पर सूफी 
प्रभाव की मीमांसा, हिन्दी के भक्तिकाछोन साहित्य की विशेषत्ायें, 
प्रतिनिधि कवि । 


सप्तम अध्याय  > जा ०९७--५२७ 
3] ु हि 
कबीर ओर भगवषद्धक्ति 
जीवन॑बृत, मांनलिक निर्माण, सूफी प्रभाव, नाथ पंथ का प्रभाव, 
वैष्णव प्रभाव, पौराणिकता, छीछा, धाम, रूप, नाम, गुण, अरद्देत, 
भक्ति, भक्ति के दो मार्ग, भाव भक्ति, नवधा भक्ति, प्रेमलक्षणा भक्ति, 


परामक्ति, प्रेम का महत्व, अनन्यता, प्रेमपथ की अन्य दशायें) भक्त 


की विशेषतायें, प्रपत्ति मार्ग, विनयभक्ति की भूमिका, भक्ति के भ्ड्ू, 
साधन, साधन पथ के विप्त, सिद्धि । 


( १७ ) 
अष्टम अध्याय की | 53 ४२८-६१४ 
ञ्ञा हा | दल 
यखसा का प्रसपथ 

* ० “ ४ रे ६ 
... प्रमगांथा काव्य, सेलिक सुहम्मद जायसी, पद्मावतत, जखराबट, आखिरी - 
कछाम, महरीबाईसी, जायसी पर पड़े . हुए प्रभाव--सूफी सम्प्रदाय, नाथ 
सम्प्रदाय, बोद्ध समंप्रदाय, पीराणिकता, छीछा, धास, नाम, रूप और गुण, 
-जायसी का साधनापथ--साधक, .साधन, चतुष्पघ, सप्ठ सोपान, हृठ्योग, 


हे ' कक 
प्रेमपथ, वियोग भावना, प्रेम का सहत््व, चज्द तथा वर, तीन पड़ाव, 
साधनपथ के विज्न, तीच सहायक, सिद्धि, सिद्ध पुरुष । 


'नवम अध्याय... ' बे ६१४-६७२ 
सूरदास और 'मगवद्धक्ति 


व्यक्तित्व, वाह्मसावय, अन्तासाचंय, खूर पर पड़े हुए प्रभाव, हृठयोग 
. और शैवसाधना; निगुृंण भक्ति, वैष्णब भक्ति, पौराणिकता, नाम, रूप, गुण, 
धाम, छीछा, भक्ति क्या है |, भक्त का महस्व, भक्त के छक्षण, भगवान्‌ का 
स्वभाव, साधन, नाममहिमा, सागवत्त अब, कामनाओं का परित्याग, 
कथनी और करनी में एकता, विपषयत्याग, शा, कर्म-पविन्नता, योग-यज्ञ-जप- 
तप, सत्संग, हरिविसुर्सों का त्याग, पैराग्य, आत्मजझ्वान, भगवत्कृपा, गुरुक्पा, 
' अपने अपराधों की जलुभूति; प्रप त्तिमा्गं, सूर की प्रेमाभक्ति, परम पिरह, 
स्मरण, गुणकथन, अभिलापा, उद्देग; विवशता, व्याधि, साधनजेत्र में सूर 
का स्थान और सिंद्धि, पुष्टिमार्गीय भक्ति जीर सूरदास । 


दशम अध्याय "९० ००६ ६७३-७६० 
;॒ | वदा ही ०० 
तुलसीदास ओर रामभाक्ति 
व्यक्तिव--वाह्यसापय, अन्त/्साचय, रचनायें, पीराणिकता, नाम, रूप, 
गुण, छीछा, धाम, भक्तिमार्ग, भक्त के लक्षण, भक्त की महत्ता, मानव-जीवन . 


दी सार्थकता, रामविमुखता, भगवद्धकि कैसे प्राप्त होती दे ), साधनपरिचय, 
भक्ति के प्रकार--भावभ्क्ति, जनन्यता, प्रेम का सातत्य, नवधाभक्ति, एकादश 


( १६ ) 

्रह्मसंद्िता, जयाएंय संहिता, भहिदव््य संद्रिवा, उपसंदार, (६) वेखानस 
आागम, (६) बेखानस धर्मंसूत्र, (उ) यश से मूर्तिपूजा तक, ( ऊ) 
भागवत भक्ति का स्वरूप, भक्तों के भेद तथा छष्ण, भक्ति क्‍या है ), भक्ति 
$ अ्ंग-श्रीम्भागवतत, नारद भक्तिसूत्र, शाप्टित्य भक्तिपूत्र, भक्तिरसारतेसिन्धु, 
भाक्मनिवेदन, आध्मनिवेदन का मनोवैज्ञानिक जाधार, (५) विष्यु की 
महत्ता, ( ऐ) भवतार, पराह, वामन, मत्स्य, कर्म, कथाओं पर एक दृष्टि 
क्रष्ण, राम, ( भो ) आाकवार, भाण्वारों की भक्ति का स्वरूप, ( भी ) आचाय, 
आचार्य रामानुज, मध्य भह्ठ, निम्वा्क, विष्णु स्वामी, ( थं ) वेध्णव भक्ति 
का विंकास । 


प॒छु अध्याय सा २७६-४१६ 
हिन्दी साहित्य का भक्तिकाल 


आपुसख, वाद्य परिस्थिति, धार्मिक आन्दोढन, स्वाभी रामानन्द, आचाय 
बहस, सूफी संप्रदाय--सूफी कोन दे |, इस्छामी नहीं, ईश्वर-विश्वासी, 
प्रेमी और ध्यानी, इस्ठाम संघ के साथ सहयोग, भारतीय तथा पारसीक 
प्रेमपद्धतियों का अन्योन्‍्य प्रभाव, सानन्‍्यताय, हिन्दी काब्य पर सूफी 
प्रभाव की मीमांसा, हिन्दी के भक्तिकालीन साहित्य की विशेषत्ताये, 
प्रतिनिधि कवि । 


सप्तम अध्याय 0 ५9 ४१७-४२७ 


कबीर और भगवद्धक्ति 


जीवन॑बृत, मानसिक निर्माण, सूफी प््नाव, नाथ पंथ का प्रभाव, 
चैष्णव प्रभाव, पौराणिकता, छीछा, धाम, रूप, नाम, गुण, भह्ठेंत, 
भक्ति, सक्ति के दो मार्य, भाव भक्ति, नवधा भक्ति, प्रेमछछणा भक्ति, 
पराभक्ति, भेम का महत्व, अनन्‍्यता, प्रेमपथ की अन्य दशायें, भन्‍क 


की विशेषतायें, अपत्ति मार्ग, विनयसक्ति की भूमिका, भक्ति के अद्ढ, 
साधन, साधन पथ के विप्त, सिद्धि । 


( १७ ) 
अष्टम अध्याय आप को ४५श८-६९४ 
- जो ज्ञा को कु ध्‌ 
यशञ्तां का प्रशतप 
प्रेमगाथा काव्य, सेलिक मुहम्मद जायसी, पद्मावत्र, अखरावट, भाखिरी * 
कछाम, महरीबाईसी, जायसी पर पढ़े हुए प्रभाव--सूफी सम्प्रदाय, नाथ 
सम्प्रदाय, बौद्ध सम्प्रदाय, पौराणिकता, छीछा, घास, नाम, रूप और गुण, 
जायसी का साधनापथ--साधक, साधव, चघतुष्पध, सप्त सोपान, हृठयोग, 


प्रेमपथ, वियोग भावना, भेस का सहत्त्व, वज्द तथा वस्कछ, तीन पड़ाव, 
साधनपथ के विप्त, तीचव सहायक, सिद्धि, सिद्ध पुरुष । 


, नवस अध्याय १0 गे ६१५-६७२ 
रा सूरदास और भगवद्धक्ति 


_ व्यक्तित्व, वाह्यसाचय, अन्तःखाचय, सूर पर पड़े हुए प्रभाव, हृठयोग 
और शैवसाधना; निर्गुण सक्ति, वेष्णव भक्ति, पौराणिकता, नाम, रूप, गुण, 
धाम, लीला, भक्ति क्‍या है ?, भक्त का महत्व, भक्त के लक्षण, भगवान्‌ का 
स्वभाव, साधन, नाममहिमा, सागवत श्रवण, कामनाओं का परित्याग, 
कथनी और करनी में पुकता, विषयत्याग, ज्ञान, कर्म-पविन्नता, योग-यज्ञ-जप- 
तप, सरखंग, हरिविसुर्खों का त्याग, वेराग्य, आत्मज्ञान, भगवस्कृपा, गुरुकृपा, 
अपने अपराधों की अनुभूति; प्रपत्तिमार्गं, सूर की प्रेसामक्ति, परम घिरह, 
स्मरण, गुणकथन, जमिलापा, उद्देग, विवशता, ध्याधि, साधनच्षेन्न में सूर 
का स्थान और सिद्धि, पुष्टिमार्गीय भक्ति ओर सूरदास । 


द्शम अध्याय क सर ६७३-७६० .. 
द तुलसीदास और रामभक्ति 


व्यक्तिव--वाह्मसाचय, अनच्तःखाचय, रचनायें, पोराणिकता, नाम, रूप, 
गुण, लीला, धाम, भक्तिमागं, भक्त के लच्वण, भक्त की महत्ता, सानव-जीवन 
की सार्थकता, रासविमुखता, सगवद्धक्ति कैसे प्राप्त होती है १, साधनपरिचय, 
भक्ति के प्रकार--भावभक्ति, भनन्यता, प्रेम का सातत्य, नवघाभक्ति, एकादश 


( (प ) 


भासक्तियाँ, शरणागति के ६ प्रकार ( प्रपत्तिमा्ग ), रासनाम का जाप तथा 
रामकझृपा, नामस्मरण, विनयभक्ति की भूमिकाये, भक्तिपथ के बाधक, सिद्धि । 


. एकादश अध्याय *** १ ७६९१-८०२ 
चेदिक भक्ति से साम्य तथा वेषम्य 


नाम, रूप, गुण, छीछा, धाम, भगवस्क्षपा, नामस्‍्मरण, भावानुभूति, 
विचारणा, पतश्चात्ताप, उद्दोधन, व्याकुलता, अभिदापा, विनय, धन्य भावनाओं 
का साम्य, वेषग्य, उपसंहार । 


--०८०६७७९००-- 


भक्ति का विकास 


मंथम अध्याय 


इश्वर का अस्तित्व 


वैज्ञानिक दृष्टि; मानवशरीर ओर ब्रह्माण्ड 


5 सें, मेरी चुद्धि, मेरा मन, मेरा प्राण भौर मेरा शरीर सब मिलकर एक 
सुष्यवस्थित सानव-संगठन का निर्माण करते हैं। ऐसे संगठन इस ब्रह्माण्ड सें 
अनेक हैं । निखिल तह्याण्ड स्वतः ऐसा ही एक बृहत्‌ संगठन है। इन्हें हम 
एक ही तत्त्व के दो संस्करण कह सकते हैं । एक रूघु संस्करण है, तो दूसरा 
विश्ञाल । दोनों संस्करणों में विचित्र साम्य है। जिस प्रकार लघु संस्करण 
के निष्पादक अवयव बाहर से भीतर तक स्थूल से सूचम तथा निष्क्रिय से 
अपेक्षाकृत सक्रिय होते गये हैं, उसी प्रकार इृहत्‌ संस्करण के । 


मानव-संगठन के निर्माण में शरोर के भीतर की सात धातुएँ--रस, रक्त, 
मांस, मेद, अस्थि, समज्जा जोर शुक्र कारण-कार्य-पूर्वक परस्पर सम्बद्ध हैं! । 
सतत, रज, तम के भेद से सातों के इक्कीस भेद हो जाते हैं। यही भेद 
इस ब्रह्माण्डरूपी संगठन में है। वेदिक पुरुषसृक्त में इन्हें इक्कीस, समिधाएँ 
कहा गया है । | 
,.>शरीर जैसे नितान्त स्थूछ परमाणुओं का संघात है, चेसे ही अद्याण्ड,के 
पृथ्दी आदि लोक भी । शरीर की ही भाँति ब्रह्माण्ड सं आणदाक्ति संचरित हो 
रही है। हमारा सूचम मन ब्रह्माण्ड का सूचम आकाश है। हमारी बुद्धि 
ब्रह्माण्ड का योलोक है। सानव-संगठन के समस्त अवयवों का प्रेरक जीवात्मा 
. है, तो निखिल ब्रह्माण्ड के अवयवों का प्ररके एक परम आत्मतरव होना ही 
चाहिये । 

शरीर के अन्दर सप्त धातुओं की निर्मिति, नाडी-चक्र, प्राण-विधान, मन 
की चंचल गतियां, चित्त का चासना-पुंज, बुद्धि की निर्णायिका शक्ति, सब 
ऐसे वेचित्र्य के साथ संयुक्त हैं कि बड़े से घड़े दार्शनिक और वेज्ञानिक इनकी 
ओर इृष्टिपात करते ही आश्रयंचकित दो जाते हैं। ब्रह्माण्ड की रचना भी 


१. चरक संद्दिता २८-४ तथा भावत्रकाश, पू्वंखंड, २०१५५ । 


६ भक्ति का विकास 


प्राकृतिक नियम का 
यृष्टि के भअटछ नियम के अनुसार पृथ्वी अपने अक्त पर २४ घंटों में 


२५००० मीछ के हिसाव से एक घंटे में लगभग एक सहख्न इकतालीस मील 
धूमती है! । यदि बह एक घंटे में सो मीछ के हिलाव से घूमती, तो हमारे 
दिन-रात दसगुने लम्बे हो जाते। परिणामतः सूर्य का ताप दिन में इतना 
अधिक और हतनी देर तक हमें प्राप्त होता, कि चह हमारी हरित बनस्पतियों, 
दाक और भाजी को भस्म कर देता तथा रात्रि की शीतलता में उगते हुए 
अंकुरों को हिमाच्छादित करके समाप्त कर देता । 

सूर्य का तापमान इस समय वारह सहस्न अंश फेरनहाइट है और जो 
दूरी हमारी एथ्वी भीर सूर्य के बीच में है, उससे अनुपात के भनुकूछ हमारा 
जीवन विकसित होता रहता है। यदि सूथ का तापमान इससे आधा होता, 
तो हम हिम के कारण ठिद्धर कर सन्‍न हो जाते, भौर यदि दूना होता तो हम 
जलकर खंखार हो जाते । 

चेज्ञानिक सोज के अनुसार प्रथ्वी अपने अत्त पर साढ़े लेईस भंश झुकी हुईं 
है, जिससे हमें छुः ऋतुएँ मिल जाती हैं। यदि ऐसा न होता तो समुद्र से 
वाप्प उठकर उत्तरनदक्ति०ण निकछ जाती भौर सब कुछ थहाँ तुपार से 
णाच्छादित रद्दता। इसी प्रकार ह्वार्वर्ड यूनिवर्सिदी के प्रोफेसर छारेंस हैन्डर्सन 
का कथन है कि पृथ्वी के अपने क्ष्ष पर धूमने से जो दिन भौर रात होते हैं 
और उनसे जो प्रकाश भौर अंधकार उत्पन्न होता है, उसके कारण ब्ृत्त॒ दिन 
में कान ढाईआवसाइड को ग्रहण करके कार्बन अपने पास रख लेते हैं 
और ओपजन को वायुमंदल में फेंक देते हैं, जो मनुष्य भौर पशुलों के लिये 
प्राणदायक है। रात्रि के समय घृक्त ऐसा नहीं कर पाते ।* 

विज्ञान कहता है कि चंद्रमा पृथ्वी से दो छाख चालीस हजार मोछ दूर 
है। यदि घन्द्रम। एथ्वो से कम दूर अर्थाव्‌ समीप होता, तो दिन में दो बार 
समुद्र का ज्वार उठकर समस्त स्थल को जल से भर देता, यहाँ तक | कि 


शः रू 
परयेत्रमाठा भी उप्तमें हब जाती। यदि पृथ्दी पर वायुमंडल विलकुछ न 


होता, तो दिन | तापमान २३० अंश होता और रात्रि का साइनस ३०० 
असर के पर कलम ली अप कप किक ४8 


१. दी यूनिवर्स एराउण्ट असः संस्करण १९३ ०, ४8 ३६, 


कक ले० सर जेम्पत जीन्स | 
२. कैनेय बाकर द्वारा लिखित 'मीनिंग एण्ट परपज़! 


के पृप्ठ १०२ पर उद्धृत । 
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और परिणामतः न तो यहाँ किसी प्रकार का जीवन होता और न किसी 
प्रकार का शब्द होता । भौर यदि हमारा चायुमंडरू जैसा है, उससे अधिक 
सूचम होता, तो कुछ पुच्छुछ तारे, जो इस समय लाखों की रंख्या में प्रतिदिन 
जरूंकर भस्म होते रहते हैं, एथ्वी के भागों से टकराते और ज्वाला उत्पन्न 
करके पृथ्वी को जछाते रहते । इससे सिद्ध होता है कि जो विधान इस सृष्टि में 
पाया जाता है, वही उसकी स्थिति के लिये भावश्यक है। हस विधान का 
विधासा कौन है ?* 

विश्व में सहस्नों वस्तुएँ हैं, पर उनसे से एक भी वस्तु जावश्यकता से 
. अधिक नहीं हो पाती । प्रत्येक चस्तु को अपनी स्थिति के लिये किसी न किसी 
अन्य वस्तु पर कवलूम्वित होना पड़ता है। इस प्रकार अनम्योन्याश्रय सम्बन्ध 
से सभी वस्तुएूँ परस्पर संग्रथित हैं ।* यदि कोई वस्तु जावश्यकता से अधिक 
मात्रा में फेल जाती है, तो वहीं उसके विनाशक कीटाशु काम करने छगते 
हैं और उसकी अधिक मात्रा को उद्रस्थ करके उसे अनुपात की अवस्था में 
ले आते हैं। प्रक्ृति में इस प्रकार के अवरोधाव्मक किन्तु सम्तुलनाव्मक तत्त्व 
सार्वभीम रूप से पाये जाते हैं ।? शीघ्र सन्‍्तान उत्पन्न करनेवाले कीड़े बढ़कर 
संसार को इसी कारण आच्छादित नहीं कर पाते। इस विधान का श्रचार 
यहाँ किसने किया है ? 


वनर्पति-शासखत्र ने विकसित होकर प्रत्येक पादप के बीज, अंकुर, ब्रद्धि, 
फूल भीर फल में परिणमित क्रम को ही नहीं, विशिष्ट बीजों से विशिष्ट 


ही , ए77ष्टी४ 2४5०० अपने अन्ध (१४6 308७ 0 ७०0? के पृष्ठ १५ पर लिखते हैं : 
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दे भक्ति का विकास 


पादपों को उत्पत्ति के क्रम को भी ,ढूँढः निकाछा है। भूगर्भविथा, कम 
विद्या, शरीरविज्ञान, जीवविज्ञान आदि सभी शास्त्र अपने ज्षेन्न में कार्य 
करनेवाले नियर्मों की भोर स्पष्ट संकेत कर रहे हैं। इस समय विज्ञान की. 
कोई भी ऐसी शाखा नहीं है, जो विश्व के किसी भी विभाग को नियस-नियंत्नण- 
विहीन घोषित करती हो । 
« श्री ए० सेठ प्रिंगले पेटीसन अपने ग्रन्थ 'दी आइडिया आफ गाढ़! के. 
पृष्ठ ९, १० पर लिखते हैं: “विश्व के समग्र रूप को एक साथ लेकर अथवा: 
उसके किसी एक अंश पर ध्यानपूवंक विचार कीजिये तो वह. एक बुहत्‌ 
यंत्र प्रतीत होगा, जिसके भीतर भपरिमित छोटे-छोटे यंत्र हैं। इन छोटे-छोटे 
यंत्रों के भीतर पुनः अनेक लघुतर एवं छघुतम यंत्र विधमान हैं, जो मानव 
की खोज-शक्ति तथा व्याख्या-शक्ति की सीसा से आज तक आवद नहीं हो- 
सके। ये विभिन्न यंत्र अपने समस्त अंशों के साथ ऐसे घनिष्ठ रूप में सहयुक्त 
हैं कि सभी विचारशीक मानव उसकी प्रशंसा करते हैं। प्राकृतिक जगत में 
साधन और साध्य का सम्बन्ध सत्र बेसा ही है, जैला भानवीय चुद्धि की 
क्ृतियों में दृष्टिगोचर होता है, अथवा यह कहना थुक्तिसंगत होगा कि 
वह इससे कहीं अधिक बढ़कर है। जब कार्यों में समता है, तो कारणों में 
भी समता होनी ही चाहिये। अतः मानव-मस्तिष्क की ही भाँति, प्रकृति 
के महान्‌ कार्य-जगत्‌ का रचयिता एक ऐसा महान मस्तिष्क होना चाहिये, 
जिसमें महत्‌ कार्य की क्षपेत्ता महद शक्तियाँ भी विद्यमान हों ।? 
इस कथन को वास्तविकता विज्ञान के सभी क्षेत्रों की खोजों से सिद्ध हो 
रही है। शरीर-विज्ञान का अध्येता जब चह्ु-निर्माण पर दृष्टि डालता है, उसके 
विभिन्न अवयवों के संगठन पर विचार करता है, तो उसे निस्सन्देह एक 
अपूर्व रचयिता का भान होने छूगता है। जेंसे विश्व एक यंत्र के समान है, 
वेसे ही शरीर भी, जिसके ससरत अंग सहयोग की क्रिया-द्वारा परस्पर सरबद्ध 
हैं। मानव ने समाजशासतर का आधार शरीरविज्ञान से ही. ग्रहण किया है। 


जीवचिज्ञान की दृष्टि से सोचे, तो जीवन स्वयं एक मह न्‌ मस्तिष्क या 
स्वेव्यापक बुद्धि का परिचय दे रहा है। जीवन की थांह अभी तक किसी को. 
नहीं मिली । इसकी नाप-तोल, रूम्वाई-चोड़ाई आदि कुछ भी नहीं, फिर भी 


इसमें महती शक्ति विधमान है। एक फूटता हुआ अंकुर पहाड़ को भी विदीण 
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करता हुआ बाहर भा जाता है। पकृति की समस्त उदात्त शक्तियों पर जीवन 
विजयी ब्रना हुआ है । 


पृथ्वी-मंडल पर जो जीवन पाया जाता है, वह आकस्मिक नहीं है। 
' उसका एक विशिष्ट उद्देश्य है। पार्थिव वनस्पतियाँ सूर्य से आती हुई प्राण- 
शक्ति को लेकर अपने सरलरू अणु्ो (मीलीक्यूडस) को मिश्रित अणुओं में परिणत 
कर देती हैं । बुत्षों से भरे हुए जंगल एथ्वी की उर्वरा-शक्ति को मरुस्थल के 
आक्रमणों से सुरक्षित रखते हैं । थे मिद्दी को वर्षा की बाढ़ में बह जाने से भी रोकते 
हैं। संस्कृत में जल को जीवन कहा गया है| आधुनिक पेश्ञानिक भी जल के 
तत्वों का विश्लेषण करके इसी परिणाम पर पहुँचे हैं। कनेथ बाकर ने अपने 
' अनन्‍्ध 'सीनिंग एण्ड परपज़” के पृष्ठ १०२ पर उहेवेल का सत उद्ष्टत करते 
हुए लिखा है; 7० एकएं०्प्र४. एए०एछकी०छ ८९ ज४०ए 78 
प्रधांपुए०४ए 89006 407 ४76 8प्ुःण%क ० ॥79, +४० 60" 8पों03- 
$&706 00प्रोपे 8प्नर0४00प्रा७8 ज्र&४60 पर 80 शाराएणापाशा 7९ 
0078. .जल में जिस अनुपात से जीवन को सुरक्षित रखनेवाले तरव 
मिश्रित हैं, उनसे बढ़कर हमारे वातावरण सें और कुछ हो नहीं सकता । इस 
सम्बन्ध में जल के स्थान को और कोई उष्य नहीं ले सकता। केनेथ चाकर 
अपने इसी ग्रन्ध के पृष्ठ १०१- पर लिखता है; “४. 86प्र००णर्तेठप5 
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80076707 0 06 8४7४४.” वृक्षों के रूप में इस पृथ्वी पर एक ऐसा भन्भुत 
रासायनिक कारखाना चर रहा है जो कार्वन डाईआक्साइड और जल को कार्वों- 
हाइड्रेट अर्थात्‌ शक्कर, शहद, साड़ और रुई से परिवर्तित करता रहता है भौर 
नाइट्रेट को कार्बंच और जल के साथ मिलाकर भप्ोटीन बनाता रहता दहै। इस 
अ्रक्रिया द्वारा जीवन के अन्य समस्त प्रकारों को अपनी , पोषण-सामग्ी प्राप्त 
दोती रदती है। इसके अतिरिक्त अन्य उद्योगों के लिए भी मार्ग मशस्त होता 
. जछ भ० वि० 
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१2 हि 
रहता है, जिससे सबको सद दिशाओं में कार्य नहीं करना पढ़ता गौर धरम की 
मितव्ययिता बनी रहती है। जीवम और जीवन-सम्बन्धी साधनों का यह 
विशाल कारखाना किसकी देखरेख में चल रहा है 


,. इस जीवन का भी जीवन, निस्संदेह, एक मूछ मद्ाभीयन ऐ, जिसने 
| तप के रूप में विभिन्न मूर्तियों के भाना-हप साँचे तेयार किये हैं। शूर्णों के 
£ पत्तों और फूलों के रंगों में उसकी जद्भुत कारीगरी प्रकट हो रही है। पहियों 
! के कलारव में वह संगीतकार बना बेठा है। जीवन-रसायनी चनकर बद्द फछें। 
“भरत, मसाओों में खाद भौर फूलों में गन्ध उपन करता दै। जछ और 
कार्यन के पृथक पृथक धनुपात से कड़ी भौर शायद भी उसी ने तेयार की 
है और इस प्रक्रिया द्वारा भोपजन उप्पन्न किया है, जो पशुर्यों का जीवन है । 
प्रोटोप्लाइम की एक भरश्य बूंद सू से प्राशशरक्ति पाकर समस्त जीवन- 
जगत का कारण बनी हुई है। यह जीवन प्रकृति से उत्पत्त नहीं हुआ । फिर 
एस जीवन का स्रोत कहाँ है ) हक्सले के शब्दों में 'राइफ़ इक दी काज़ एंड 
नाट दी कोन्‍्सीक्वेंस साफ़ आरगना इज़ेशन? भर्थात्‌ इस जीवन का स्रोत जीवन 
ही है। जीवन किस्ती संगठन का परिणाम नहीं, प्रत्युत उसका कारण है। 
जीवन के सम्बन्ध में दो विभिन्न एवं परस्पर-निरोधी विचार प्रचढित 
रहे हैं । एक दिचार के अनुसार जीवन नीचे लुद़कता हुआ प्रकृति के धरात्ट 
से एक हो जाता है और दूसरे दिचार के अनुसार वह उपर चढ़ता हुभा 
भात्मतत्व से मिक जाता है। प्रहृतियाद समस्त जीवन-जगत्‌ दो प्रकृति 
का ही खेल कहता दे। आत्मवाद उसे प्रकृति का भाग धथवा प्राहृतिक 
परिवर्चनों का परिणाम नहीं समझता । इसी आधार पर प्रकृत्तिवादियों को 
भोगवादी भौर आात्मवादियों को भादशवादी कहा ज्ञाता है। भोगवादी फी 
दृष्टि केवल प्रत्यक्ष पर रहती है, परन्तु क्षादर्शदादी इसे पशुको 
समझ्षकर प्रत्यत्ष या वर्तमान से ऊपर उठना है ज्लौर अपनी आप एल 
से भत्यत् के पीछे भौर भागे भी देखता है। वर्तमान जीवन उसकी दृष्टि में 
विशाल ज्ञीवन-४खला की एक कदी मात्न है। * 
विज्ञान के अनुसन्धान जद स्वयं वेज्ञानिक को सोचने का अवप्तर देते है 
भोर उपके मस्तिष्क पर अपना प्रभाव डालते हैं, तो वैज्ञानिक की स्थिति 
दाशनिक की सी हो जाती है। जब वह देखता है कि यृष्टि में पाया जाने- 
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बाला पूर्ण क्रम हसके पूर्व पूर्णया अस्तव्यस्त ( केयौटिक ) सामग्री को भनन्‍्त 
च्यक्तियों या इकाइयों के ढाँचे में ढालनेवाले व्यक्तिकरण ( इन्डिविजुएशन ) 
के रूप में था, तो वह सोचता है कि क्या यह सब अपने जाप हो रहा था ९ 
दूसरी ओर चह बाल-मनोविज्ञान, जो स्वतः कव एक प्राकृतिक विज्ञान माना 
जाने छगा है, के. आधार .पर वालेक के हन्द्रिय-संवेदन ( सेन्‍्सेशन्स ), 
भेदीकरण ( डिफ़रेंसियेशन ) और पदार्थथोध ( परसंप्शन ) के क्रम में सृष्टि. 
के उसी क्रम को देखता है. भर यहाँ उस चेतना-सस्पन्न वाठक की सहायता 


० कह अंष्ट ७। या हे 


करनेवारू अन्य चेतन मानवों को देखता है, तो सृष्टि को क्रम की पूर्णता 
पर पहुँवानेवाली एक महाचेतन सत्ता की ओोरः स्रभावतः उसकी करपना, 
चढछी ज्ञांती है। हस स्वयं जपने सामने मिट्टी के ढेर में से पाती तथा कुछ 
यंत्रों की सहायता से सानव को इंटे बनाते और उन हंटों से महल बनाते 
देखते हैं। इस निर्माण में भी फैली हुई सामग्री, सामग्री का ध्यक्तिकरण और 
व्यक्तिकरण से व्यवस्था की ओर चलने में पुक निश्चित क्रम पाया जाता है 
और उस क्रम के मूल में एक चेतन सत्ता का हाथ दिखाई देता है। सर 
जेम्स जीन्स ने इसे चेतना ( थीद ) भौर आाइन्स्टाइन ने इसे बुद्धि ( इन्टेलिजिंस 
या रेशमेलिटी ) नाम दिया है । । 


..._संष्टि विभिन्नरुपा होकर भी एक है। अंग्रेजी सें इंसका नाम ही यूनिवर्स 
है, जिसे हिन्दी में एकात्मकाव्य कद्दा जा सकता द्वै4 वेद तो इसे देव का 
काव्य कईता ही है। काप्य की संगीतात्मक, भावातव्यक एवं कहपनाध्मक 
एकता उसके जनक चेतन तत्व की एकरूपता को अ्रकट करती है। इसी 
. प्रकार सृष्टि का काव्यत्व ( हार्मनी ») उसके एक ख्रष्टा होने का संकेत देता 

है, जो' चेतन है। बाहर सृष्टि के विभिन्न अवयव मिलकर, एक दूसरे को 
आकर्षित करने तथा एक नियम में आवद्ध होने के कारण, एक हैं। उनकी 
यह नियमबद्धता ही इस पुऊुता की निर्देशिका है।* इसी प्रकार भीतर 
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भाषना, कष्पता कौर चेतना की एकता है। नियर्मों की यह एफप्रकारता 
पुनः एक नियस है। इस नियम का एक नियामक है। अतः अस्तः तथा 
बाह्य चाहे जिस दृष्टि से देख, यह विविधरुप जीवन भोर जगद्‌ एक चेतन 
नियामक का ही कार्य प्रतीत होता दे । 


५ #ईंसी सर्वोपरि चेतन नियामक तत्त्व को ईश्वर कहते हैं। मानव स्वयं 
इस सत्ता की भावना अपने में करता है। ईश्वर का विचार मानव की 
प्रातिस शक्ति, कर्पना की उपज है, ऐसा भी कहा जाता है। इसी कएपना 
शक्ति द्वारा वह जदृश्य शक्तियों का भी अनुमान किया करता है। कश्पना- 
का ज्षेत्र असीम है। भमानवी कहपना की पूर्णता आध्यात्मिक सत्यता 
में परिणत हो जाती है। इसी से बह जहाँ योजना, क्रम तथा उद्देश्य की 
एकता पाता है, वहीं चह उप्त मद्दान सत्य, ईश्वर के दुशन फरने छगता है। 
जेसा लिखा जा चुका है, उसे यह पुकता बाहर भी दिखाई देती है और अपने 
भीतर भी। अतः वह बाहर से हटकर उस महान्‌ सत्ता का अनुभव अपने 
हृदय की गुहा में, भपने समीप ही, अपनी सघस्थता" सें ही, करने रुगता है । 
पन्त एवं भक्त कवि तभी तो कहते रहे हैं: 


'म्वामी जू मेरे पास हो, केहि विनय सुनाऊँ १ 


तर 2 कक 
मी अभी तक हमने वैज्ञानिक दृष्टि से इस परमतर्व के सम्बन्ध में कुछ 
वातें छिखी हैं। वेज्ञानिक्ों ने ध्यापक नियमों की क्रियाशीझता का अनुभव 
करके विभिन्न शाखाओं के अध्ययन को एक चिद्ञाढल शाखा फे धध्ययन में 
हे हर त्ति ञी 
पर्यवसित किया है। उन्होंने बनस्पतिशास्त्र जौर प्राणिशासतर छो जीवन-विज्ञान 
का अंग साना है। ज्ोवनविज्ञान, भौतिकी एवं रसायन भन्त में दर्शनशास्त्र 
में मप्न हो मा है अतः दशनश्लासत्र की खोज इस परमतत्व के संधन्ध 
में कहाँ तक पहुँची है, इसे भी देख लेना चाहिये । 


“१. जवयत्स्वे रघस्थे देवान| दुर्भतीरीक्षे राजज्पद्धिप: सेष मीडवी अपक्तिपः लेप ॥ 
प्रर० <8७९५९ 

भीतर मेरे साथ वेठे हो। अतः जैसे ही देवों 

चक्र! इन दुर्मतियों को दूर कर दो, इन हेपों और 


“| है परम प्रकाशमय प्रभु ! तुम यहीं मेरे 
नेते दुर्मतियों को देखो वैसे हो है अमृत 
हिसांवृत्तियों फो नष्ट कर दो । ] 
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* दाशनिक दृष्टि 

“देशनशासख्र प्रमुख रूप से पर-प्रकृतिशाख अथवा त्वज्ञान € सेटा- 
फ़िज़िक्स ), मनोविशान ( साइक्रोछोजी ) और आचारशाख ( एथिक्स ) 
तीन भागों में विभाजित है। अतः हम थहाँ इन्हीं तीन क्षेत्रों का विवेचन 
प्रस्तुत करेगे । 
,>पर-प्रकृतिशात्र अथवा वच्त्वज्ञान : वेज्ञानिकों ने प्रकृति के जिस रूप 
का उद्घाठन किया, उसमें जिन नियमों के दर्शन किये, उनसे हम 
सदव अपने को घिरा हुआ पाते हैं। यह भअ्रक्ृति निरन्तर रूप-परिवततन करती 
रहती है। जो कछ था वह जाज नहीं है, जो आज है वह कल नहीं रहेगा 
प्रतिपल अभिनवता जैसे उसकी जीवन-संपिनी बनी हुई है। फिर भी जो 
सूर्य कल था, वही आज फिर उदित हो रहा है। जो एूर्णचन्द्र विगत पूर्णिमा 
को उदय हुआ था, वही छगभग ३० दिन पश्चात्‌ जानेवाली पूर्णिमा को 
पुनाः दिखाई दे रहा है। अभिनवता में यह प्राचीनता कैसी ? सहसों 
परिवर्तनों के पश्चात्‌ यह स्थिरता केसी ? प्रपंच का यह चाह्षुष प्रत्यक्ष 
मानव को चिन्तन की ओर प्रदत्त करता है। चह वैज्ञानिक की भाँति 
प्राकृतिक इश्यों और घटनाओं का उद्घाटन नहीं करता, शत्युत इस उद्घाटन 
का संश्लेषण-विश्लेषण करवा हुआ, प्रकृति के पर्दे को चीरकर उस सत्ता को 
' साज्ञात्‌ कर लेना चाहता है, जो ध्रकृति की पछ-पक की नवीनरूपता एवं 
स्थिरता के मूल में विद्यमान है ।* 


“प्रकृति की विविधरूपा दृश्यावलि शाश्वत नहीं है। मनुष्य के बनाये हुए 
भवन, उद्यान एवं चायुयान खिलोनों की तरह बनकर विगद़ते रहते हैं, 
. अचल कहलछानेवाले पर्वत और मर्यादा में रहनेवाले समुद्व, विचलित और 

अमर्यादित होते देखे जाते हैं। जिसकी उत्पत्ति है, उसका विनाश भवश्यंभावी 
है। जतः अकृति के ये रूप, सूर्य-चन्द्रादि भी अपनी उत्पत्ति और विनाश 
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की कहानी साथ लिये हुए हैं। तत्वज्ञानी इनके स्रोत या उत्पादन पर विचार 
करता दै। उत्पत्ति के साथ पह इनकी स्थिरता पर भी विचार करता है) 
जिसने इन्हें उरपत्त किया है, वही इन्हें स्थिर रखने की भी शक्ति रखता है । 
इनकी उप्पत्ति है, स्थिरता है, तो एक दिन विनाश भी होगा । यह कोन द्वेजो 
संहार करता है ) दार्शनिक उत्पादक को ही संहारकर्तता के रूप में भी देखता 
है और कहता है; 'े दृश्य, ये खिलौने उसी खिलाड़ी के हाथ में हैं। सूत्रधार 
की कठपुतली की भाँति ये अपना रंग-रूप बदलते रहते हैं, नाचते हैं, गाते हैं, 
हाव-भाव दिखाते हैं और फिर सिमित्कर उसी के हाथ में पहुँच जाते हैं । 
वह छीछामय इनके द्वारा अपनी छीला दिखाता है भोर फिर उसे बन्द कर 
देता है ।! अरनैंस्ट ई० अनविन अपने अन्य 'रिलीजन एंड वायोलोजी' के पृष्ठ 
१८ पर लिखता है; (007 ए0णते 98 0009 आद्वापफ्णगर 8ए0 8 १९६) 
€578४अंणा ए 87४प7७ यह विश्व उसी कराकार की कछा है और उसी 
के स्वभाव की अभिव्यक्ति है । भारत के प्रसिद्ध दार्षनिक वादरायण व्यास ने 
घ्रह्मसूत्र के प्रारम्भ में ही बह्म की जिज्ञासा करते हुए लिखा ; जन्माद्चस्य यत्त? 
जो विश्व के जन्म, स्थिति भौर संद्वार का कारण है, वह ब्रह्म है। यह ब्रह्म ही 
परिवतनशी्ों में भ्परिवर्तनीय, अनित्यों में नित्य, भर्त्यों में भमत्य और 


अन्तिम सत्य है। प्रकृति के रूप विभक्त हो सकते हैं, परन्तु यह अविभाज्य, 
एकरस, शाश्वत सत्ता है 


जो कुछ में देखता हूँ, वह मेरे लिये पूर्व से ही निर्धारित है। मैंने उसका 
निर्धारण नहीं किया। मेरा विश्वास जो थोड़ी देर में ज्ञान का रूप धारण कर 
सकता है, अनुमान पर आधारित है। यह भनुमान स्वतः प्राकृतिक नियमों 
की एकता भौर समरुपता पर भाश्रित है। में इन नियमों को अपमे अनुभव 
से जाँच तो लेता हूँ, पर थे कहीं छिपे हों, जिन्हें मैं खोज लाऊँ, ऐसा नहीं 
तने ।च में हन नियर्मो का निर्माता ही है। प्रस्येक अनुभूति इन नियर्मों की 
पर्व पत्ता मानकर ही भागे बढ़ती है। ये नियम हमारे सहज ज्ञान के विषय 
हैं भोर इसी देतु इनका वियामक ऐसी सत्ता है, जो समस्त ज्ञान का खोत 
है। पी० ठब्श्यू० प्रिगमैन ने अपने प्रभ्थ 'रिफ़दैक्शन्स ऑफ़ ए फ़िज्ञिसिस्ट! 
के पृष्ठ ८३ पर लिखा है: १४6 एप 0 48 ४० 8०7थ.॥९ऐ 0ए ०४.॥१06 
एप 708 8 ए०70 6 070७१ 8४0 ०87 ०ए ८7१७/४५००0 ४७ए । 
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विंध में पुक क्रम है, व्यवस्था है और उसे इम ज्ञान सकते हैं। इस व्यवस्था के 
टुल में एक महान्‌ मस्तिप्क है, गिसकी व्यवस्थित कृठि को हमारा मस्तिष्क 
समझ सकता है, पसा फैंच विद्वान पेस्पीवनस का भी अमभिमत हे। इस 
सहान्‌ मस्तिष्क या चेतन सत्ता के सम्बन्ध में भी दाशनिक विभिन्न विचार 
रखते रहे हैं। किछ्ती की सम्मति सें यह एक अमर तत्तत है ओर किसी की 
सम्मति में प्रकृति का प्रकाशन वा चमत्करण मात्र । बौद्ध इसे ज्ञानधारा 
का नाम देते रहे हैं, पर वे किसी ज्ञानी की करपना नहीं करते । प्राचीन 
यूनाव के विद्वान्‌ ऐनेक्सेगोरस ने समस्त व्यवस्थित चृष्टि के मूक सें एक चेतन 
सत्ता. को असन्दिग्ध रूप से स्वीकार क्रिया | अरिस्टीटक इस विद्वान्‌ को हसी 
धार पर अनेक भन्धों में एक देखनेवाला कद्दता दे । 


अर्नेस्ट हेकल ने इस चेतन सत्ता को स्वीकार नहीं किया । उसका दिद्वान्त 
जदवाद के नाम से प्रख्यात है। उसने जद प्रकृति से ही चेतन की उत्पत्ति 
सिद्ध की है और उसके लिये कई कल्पनायें की हैं। उसने भावन-शरीर के 
स्थूछ तथा सूच्म दो भेद किये भोर उन्हें प्राणविन्दु ( प्रोटोप्छाज्म ) तथा 
मनोरस ( साहकोप्लाजष्म ) से क्रमशः निर्मित हुभा साना। सनोरस प्राणविर 
का ही एक भंग है। इसी से उसने गति, संवेदन, संकरप जादि की उत्पत्ति 
स्वीकार की हैं। जड़वाद के भनुसार "७6097 ॥88 96 00ए07४8७ शाते 
ए०७0०ए रण ७ 086 88 070६॥ 876 ९५४१४४९७॥०४” प्रकृति में थे सब 
शक्तियाँ और संभावनाय हैं, जो प्रत्येक विद्यमान और भविष्य में होनेवाली सत्ता 
को जन्म दे सकती हैं| प्रकृति के भन्तिस अवयव यद्यपि विश्लेषण से परे हैं, 
पर वे जब एक विशेष प्रकार से संयुक्त होते हैं, तो अशुओं का रूप घारण कर 
लेते हैं। कई जणु मिलकर एुक दाने को जन्म देते हैं। दाने के अन्दर जणु 
एक दूसरे के साथ न रहकर एक दूसरे के अन्तर्गत बँध जाते हैं। कुछ ऐसी 
परिस्थितियाँ भी उत्पन्न हो जाती हैं, जो भणुओं की संगठित णवस्था से जीवन 
का उद्देक कर देती हैं। जीवन कुछ समय के उपरान्त चेतना -को जन्म देता 
है। इस प्रकार भ्कृति नाना रूपों में विकसित दिखाई देती दे, पर बह समस्त 
विद्यमान सत्तारओं का मूल और एक सात्न ठपादान है ।* 








१, छाला दौवान चन्द 5 शोद त्टढौज़ इन दो उपनिपद्‌ज़, पृ १८. 


१६ भक्ति का विकास 


जदवाद के विरद हव॑र्ट स्पेन्सर छीर ऐसेडक फा आदशवाद ( आइडिय- 

लछिज्ष्म ) है, जो समस्त प्रप॑च के मूठ में चेतन तत्व को ग्रहण करता है । 
आादशदाद के अनुसार अन्तिम सत्य धपने मूछ रुप से जाध्यात्सिक दे तथा 
समग्र पार्थिव पदार्थ गुर्णों के समूह के धतिरिक्त और कुछ नहीं हैं। ये गुण 
भी हसरे विचार ही हूं। ध्यनि का विचार ही ध्वनि है, रंग का पिचार ही 
रंग है। लिवनिज के अनुसार प्रत्येक पार्यिय पदार्थ अनेक सस्विप्कों की एक 
बूहत्‌ निवासभृूमि है । चेतनासर्पत्ष मानव जैसी सक्ताओं में एन मस्तिप्कों के 
अतिरिक्त एक केस्द्रीय मस्तिष्क है, जिसे भाष्मा कहते हैँ । 


है श्री प्रकृतिवादी जद प्रकृति को जगत्‌ का उपादाम सानकर भी उसमें बुदि 
' स्व को स्वीकार करते हैं। इस्पिनोजा ने भी एक ही तल से. इन दोनों की 
स्थिति स्वीकार की है। उसके मतामुसार एक ही द्वग्य में अनन्त गुण हैं, पर 
हमारा छान इन गुणों के केबल दो रूपों तक ही सीमित दै। ये दो रुप हैं, 
विचार जोर विस्तार (थौर एण्ड ऐक्सटेन्शन), जो पुनः शनेक झूपी में अभिव्यक्त 
होते हैं। विचार के रूपों को मन तथा विस्तार के प्रत्येक रूप को चस्तु या 
पदार्थ कहते हैं। प्रोफेसर भौरपसन अपने प्रन्य 'दी सिस्टम भौफ़ ऐनीमेटनेचर' 
के पृष्ठ ६३७ पर प्रकृति भीर चुद्धिवाद्‌ का सम्बन्ध इस भकार प्रकद करते हैं : 
(007४७ ए७४णा३४०१रण०१8 8१७ 0० धाजफियाए 900९०७।०5, 
407 006ए ऋ0णफ, 9 एं3 8७7७७, ह0/० 48 ॥थपिणराध्ोफए रो 
प्रशपा6,. िकांप्रा!8- 08चार्फत 068 - :कीणाएओं, का. इ0तीछा8 - 
0०प९/0 0008 १ छग्नेछ> (एर्%०्ते 9ए छिड्या०७ ॥, एक्तगंत 
॥0 ४४४ '8०४९।०४४ 8४पे 30029:- ४. 50, प्रकृति की चुद्विरादिता 
के पीछे यह मोलिक चुद्धि तत्व ईश्वर ही है । काम्ट के अद्षेयबाद ( ऐप्नौस्टी- 
सिष्रम ) के अनुसार हम सबका जीवन छाया फे जगत्‌ में व्यत्तीत होता है 
इसी छाया को हम देख पाते हैं जौर उसी का ज्ञान भी हमें होता है, पर 
जो इस छाया को ढाउता है, जर्थात्‌ जिसकी यह छाया है, उसे हम नहीं 
देख पाते, नहीं जान सकते | हम फेवर इतना ही ज्ञानमे हु 


कि वह छाया 
डाछनेवाछा अपना जस्तित्व रखता है। यह छाया अपने 


रूप में उसका 
ग्न्त्त्क्शकााााा्तत>ऊत७..त......000ह0त0 
$* णाढा दोवान चन्द : शीर्ट स्टटोज इन दी.उपनिपदज्, पृष्ठ १०, 


ईश्वर का अस्तित्व १७ 


वास्तविक प्रतिनिधित्व करती है या नहीं, इसे निश्चित रूप से नहीं बताया 
जा सकता | आदशवाद के अनुसार दृशनशासख का सुख्य काय इस छाया 
या साथा से हटाकर मानव-मन को इसके सूछाधार तत्व की झोर प्रवृत्त 
करने तथा उसका साक्षात्कार करा सकने में निहित है। हमारे यहाँ महर्पि गौतम 
ने न्‍्यायद्शन, चतुर्थ अध्याय के अरथम आहिक में इस विषय की विशद्‌ चर्चा 
की हे और ईश्वरः कारण पुरुषकर्माफल्यद्शंनात”ः ४-१-१५९ सूत्र द्वारा ईश्वर 
को समस्त प्रपन्न के आदि कारण तथा जीवों के कम-फल-प्रदाता के रूप में 
स्वीकार किया है। सूत्र १+-१-५ में उन्होंने प्रमेयों के अन्तर्गत आत्मा को 
प्रथम स्थान दिया है । परवर्च्ती न्‍्यायाचायों अथवा नेयायिकों ने आप्मा को 
दो प्रकार का माना है ; जीव और ईश्वर । अन्नंभट्ट ने तकसंग्रह ( १७ ) में 
जीव और ईश्वर की विभेदक विशेषताये इस प्रकार वर्णित की हैं : 'जीव अनेक 
हैं, ईश्वर एक है। जीव अद्पज्ञ और जरूप सामर्थ्यवाला है, ईश्वर सर्वज्ञ और 
सर्वशक्तिमान्‌ है ।! न्याय तथा वेशेषिक, जीव और ईश्वर को एथक-प्रथक 
मानते हैं । 


नयायिक उदयन छपने अन्थ 'कुसुमाक्षक्ति! १-४ में जद्दृट का निरूपण 
करते हुए लिखते हैं : 'सापेक्तत्वात्‌ अनादित्वात्‌ वेचित्यात्‌ विश्ववृत्तितः प्रत्यात्म- 
नियमाहुक्तेरस्ति हेतुरकौकिकः* !? कार्य को कारण की अपेक्षा है। कारण के 
विना कार्य नहीं होता । कार्य भऔौर कारण का यह सस्वन्ध अनादि है। कार्य 
. विचित्न हैं, एक दूसरे से भिन्न ह। प्रत्येक जीव का भोग प्थक-छथक है | विश्व 
भर की ऐसी ही वृत्ति है। किसी के भी सुख और दुःख, ज्ञान और अज्ञान 
का परिमाण एक समान नहीं है। हमारे इन भोगरूप कार्यों के अससान 
होने का कारण क्‍या है ? यह कारण निश्चित रूप से हमारे वर्तमान या विगत 
जीवन के कर्मों में निहित है। हम अपने शुभ या अशुभ कर्मों के कारण ही 
यहाँ सुखी या ढुखी हो रहे हैं। 

यह ठीक है कि हमारे कर्म तुरन्त फल नहीं देते । वे साधारणतया देखने 
में समाप्त हुए प्रतीत होते हैं, पर वस्तुतः वे नष्ट.नहीं हो जाते । अंपने पीछे 
वे एक संस्कार निश्चित रूप से छोड़ जाते हैं। सत्कर्म का संस्कार पुण्य और 





श्री राधाकृष्णनू-प्रणीत "ग्रदंणा ?7050979? संस्करण १९५१ के पृष्ठ श्६६ 
पर उदजत। 


है भ्र० वि० 


शप भक्ति का विफास 


घसल्कम का संस्कार पाप होता है। ये पाप-पुष्प ही ह्दष्ट का निर्माण परत 
हूँ जो धारमा के साथ बंध जाता है। समाप्त या छुप्त कम झा परिशाम हमाए. 
साथ छगा रहता है, जो एम पुणः उसी प्रदार के पर्म मरने के छिये विवश 
फर देता है। पाप भौर पुण्य इस प्रकार संजित्त पोते रहते एँ भीर मर्तट 
कराते हूं। यद्दी णर॒ए्ट उचित देश, फाए और पाध् के प्राप्त होने पर फेछ 
देता है । जीव का विभिन्न योनियों में घागा और नाना प्रकार के सुख 'हु/पन्सुप 


भोगों का भोगना एसी रए का परिणाम है। प्रय्येक जीव का भोग एथर-परश्‌ 
है और धपने-भपने जर््ट के कारण है। 


यह भहृए गदचेतन है, धतः फ्रिसी चेतन सत्ता के मिद्वश्ञ के बिना फोई 
फल नहीं दे सकता। विश्व्याप्त सुउ-दुःप की प्याएपा परमाणु भौर केपछ 
फर्म नहीं कर सकते। यदि परमाणु एस विपय सें स्पभाय से क्ियाशीछ हैं, 
तो उनकी यद्द फ्रिया सदेव होती रोगी । यदि का इनडी क्रिया पी मिरियत 
करता है, तो यह काझ का नियम था तो सरैय सक्रिय रहेगा या निष्किप । 
यदि बहड़े के सामने गी के घर्नों से दूध निकटने की उपम्ता दी झ्ञाय, तो 
वह भी सार्थक नहीं ऐ सकती, पर्योकि भौ के थर्नों से दूध जीवित धपर्पा 
में ही निकछता है, सरने पर नहीं। दूध भी अपने आप नहीं मिफछता। 
चुद द्वारा धन्नों के चूसे जाने पर जीवित बसपा में ऐी एसका मिकेछ्ठना 
सम्भव है। जत्तः जो शचेतन सक्रिय प्रदीत ऐता है, पह पिसी शैतन के 
प्रभाव से ही सक्रिय हो सकता ऐ । 
यदि चेतन जीव फो अचेतन भदृष्ट का नियामक माना जाय, तो भी समस्या 
+ा समाधान नहीं होता। सहष्ट की श॒ुरपी सुरुने के स्थान पर और भी 
अधिक उलत्त जाती है। चेतन जीव धद्ष्ट का नियामफ नहीं हो सकता, पर्योक्ति 
एक तो उसे इस शरण का ज्ञान ही नहीं रहता, दूसरे यह जह््ट उसकी 
इच्छाओं के सार्ग में बाधा ढालता रहता है। यह भी कहा जा सकता ह्टेफि 
यदि जीव को इस णरष्ट का ज्ञान भी हो धौर यह इसका नियमन भी कर 
सके, तो वह इससे उत्पक्ष भवांछुनीय दुःख को सहन फरने के लिये ययों 
उच्चत होगा १ जब धदृष्ट उसके निमन्त्रण में है, तो चह्द दुख फो हटाकर सुख 


प्राप्त करने की ही आकाश करेगा। ऐसश्ली दशा भे क्म-फल-भोग की ध्यवस्था 
ही जस्तव्यस्त हो झ्ायगी | 


ईश्वर का अस्तित्व १६ 


अतप्‌व अचेतन अदृष्ट जो जीवों के भाग्य पर झ्ासन करता है, उस परम 
चैतन सत्ता के अधीक्षण में रहकर ही कार्य कर सकता है, जिसे सर्वज्ञ और 
सर्वशक्तिमान ईश्वर कहते हैं । ईश्वर अहए को न तो उत्पन्न करता है और 
न उसके अनिवाय पथ को परिवर्तित करता है। चह केवक इसके. कार्य को 
सम्भव बना देता है। ईश्वर इसी रूप में कर्मफलदाता है। ईश्वरः कारणं 
पुरुष कर्मा फलल्‍्यदर्शनात? ४-१-१९, गौतस के इस सूत्र का यही अथ है। 
. » उदयन की 'कुसुमाअलि' का निम्नाक्लित श्लोक भी ईश्वर की सत्ता पर 
विशेष प्रकाश डाछता है : 


'कार्यायोजनश्त्यादे! पदात्‌ अतव्ययततः श्रुत्तेः । 
वाक्याव्‌ संख्याविशेषान्व साध्यो विश्वविदृव्ययः ॥? 

५/सृष्टि कार्य है, क्योंकि यह कई अज्लों अथवा अवययों का समूह है। इस 
कार्य का कोई निमित्त-कारण होना चाहिये, जिसे हम इस सृष्टि का ख्रष्टा कह 
सकें। यह अपने आप नहीं बन सकती। इसका निर्माता कोई चेतन तत्त्व 
ही हो सकता है, जिसके भन्दर इच्छा, ज्ञान ओर क्रिया का समन्वय हो 
और उन समस्त साधनों का सुपास हो जो अन्य कारणों को गति दे सके। 
वह स्वयं ऐसा भी हो, जो किसी अन्य के द्वारा परिचालित न किया जा 
सके । आयोजन का काय दो परमाणुओं को एक में मिलाना है, जो सृष्टि के 
प्रारम्भ में होता है। आयोजन के लिये बुद्धि चाहिये और रचे हुए संसार 
को घारण करने के लिये भी किसी परम सत्ता की आवश्यकता है। इसी 
परम चेतन सत्ता को ईश्वर कहा जाता है। र॒ष्टि का सब कार्य उसी की इच्छा 
से होता है । भादि शब्द संहार का दोतक है । ईश्वर जहाँ जगव्‌ का निर्माता 
और विधाता है, वहाँ वह संदर्ता सी है। सृजन एवं ध्वंस उसकी स्वाभाविकी 
क्रियाएँ हैं। उसमें ज्ञान, चिकीर्षा ओर कृति तीनों शक्तियाँ हैं। श्रुति की 
प्रामाणिकता भी ईश्वरक्ृत होने के कारण है। येद जगत्‌ के निर्माता ईश्वर का 
चंणन भी करते हैं। बेद में वाक्य हैं, जो शब्दों से मिलकर बने हैं। इनका 
भी निर्माता ईश्वर है। जेसे आयुर्वेद, रसायन, भौतिकी, गणित आदि अन्य 
विज्ञानों के नियमों की प्रामाणिकंता उनके परीक्षण से सिद्ध हो जाती है, बेसे 
ही वेद-वर्णित विधानों की प्रामाणिकत्ा उनके अज्सार जीवन व्यतीत करने 
और उसका फल प्राप्त करने से सिद्ध हो सकती है। जैसे पकी हुई खिचड़ी 


५० भक्ति का वियास 


का एक दाना उसके पक जाने का प्रमाण सागा जाता है, पैसे ही बैदिफ 
विधानों के अनुसार घटनेवाड़े एफ प्यक्ति का सफ़ड णीवग उन विधानों 
की प्रामाणिकता सिद्ध कर सकता है। परमाणुओों थी संण्या निश्चित हैं, 
जिनको मिटाने से जगत्‌ यनता है। एगडों मिछाने के छिये यंद्रि जाहिये, 
जो जद परमाणुओं से नहीं है। यह कार्य भी ईश्वर या है । 


प्रययक्ष प्रमाण को लेकर कहा जा सकता दे कि ईरयर दिखाई नहीं देता, 
पर ऐसी अनेक वस्तुएं हूं, जो दिसाई नहीं देती, फिर भी उनका शर्त 
है। अनुमान न ईश्बर को सिद्द करता है, न ्षसिद। उपमान का कार्य 
किसी के अस्तिल्व फ्रो छिद्द करना नहीं। बह केवछ दो पस्तुओं के साइश्य 


को प्रकट करता है। इाब्इप्रमाण ( येद ) ईश्वर को सिद्ध करता ही है! 
अन्य प्रमाण स्वतःत्तिद्ध नहीं हैं । 


_/ नेयायिकों का ईश्वर से दिंदानन्दस्परुप ए। उसमें अषपर्म, मरिध्या ज्ञान 


और प्रमाद नहीं है, पर धर्म, शान झौर समाधि ( एकरसता ) रूप सम्पत्ति 
अवश्य है। वह रचना करने में स्वशफ़िमान्‌ है। यह साए-फर्म-फल है 
जैसे पिता पुत्र के छिये कार्य करता है, उसी प्रकार ईंद्यर जीयों के उदार के 
लिये जगव-रचना करता है। उसे स्पृति की आवश्यकता नहीं, पर्योफि यह 
शाश्रत कोर सर्वश है और उप्तका ज्ञान सत है, सिध्या नहीं। उसमें धाश्वत 
आनन्द है। जीवों के प्रति उसकी फरुणा ही जगदूरचना के मृछ में है । 
जीवों के अपने कर्म उन्हें ईश्थर के विधान में शुस या अशुभ करी शोर छे जाते 
हैं। जगत भाध्यात्मिक परिणामों के साशाकार है हिये ह। हुःस-प्तन से ही 
उत्तमता आती है धीर धाग से जीवन में पृर्णता का प्रवेश होता है। जीव 
मय के समय क्रियाशक्त सो बंय्ते हैं और पष्टि के समय उसे पुनः भ्राप्त कर 
लेते हूं। यह सब देवी प्रेरणा से ही सम्भव है। 


जेसे खिचद़ी अपने भाप नहीं पक जाती, उसे कोई पाता है, वैसे ष्टी 
बे धन फ 
चंदिक विधान अपने जाप नहीं बन गये । उनका बनाने चाठा चेतन ईश्वर 
मलिक कक को श्‌ 

*. संख्याविशेष का अर्थ यह भी दी सकता है कि विश के निर्मित तत्न--लोह 
सोना, चांदी आदि में परमाणुओं की विशिष्ट संस्यायें हैँ, जिनका संगोगन विशेष पंयोजन 
पो सिद्धि के लिये इधर ने किया है। " हर ््ि 


हग् २ का आास्तित्र ९ 


ढै 


है। देद ह्लो किसी पुरुष ने नहीं एइवाशा। शत दे सपौर्रेद हैं। उत्तते धर 
देदी तर्दों के उल्लेख तथा सप्प्णण छोक्षोएर एिराग्प जाधारण भीभों 

ज्ञान के विषय ( परिणाम ) पहीं ऐ सझते। मे संर्ेश शेश्वश थी कृति 
। ज्ञान का जो तारतस्प यहाँ एश्गोयर ऐोता है, पहं भी शपनी पू्ेता 
के लिये ईश्वर जेसी सर्वक्ष सता की घोर संफेत फरता है। पापतञ्षक सूत्र 
'तत्र निरतिशय सर्वज्ञबीज' १-१९, एसी एथ्य शो प्रकाशित करता है। धुरुष 
और प्रकृति का संयोग तथा पियोग भी ईश्पर ऐ फराता ऐ । 


वेशेषिक दर्शन 'तद्वचणादास्तायस्य प्रासाण्यम! १०१०३ तथा १७४०५ 
सूत्र में आस्ताय' अर्थात्‌ बेद को इधर फा परचम गामगार पर को शान का 
स्रोत स्वीकार करता है। सून्न ६-१-१ में फ्णाय ने पेु भरी घावसचनता भौ 
'बुद्धिपूर्वा! विशेषण दिया है। चेशेपिक फे जमुसार ईशिर निर्धाषि है। अछंभ | 
जीव बुद्धि से प्थक्‌ हो जाते हैं। अतः इधर ही पेश का धपनुंओ मरेंतां है 
और वही परमाणुओं में गति उत्पन्न परता है; शिसये शह्ठि होती है। 
न्याय और वेशेपिक-दुरशन ईखर के साथ जीव और प्रकृति की शी धधापि 
मानते. हैं। उनके मत में ईश्वर इनका विर्माता हाँ हैं। हैताी! आपगी 
सर्वक्षता और सर्वशक्तिमत्ता के कारण जीवों से प्रवक हैं। थी ॥ए॥ परी 
सृष्टि के शासक-पद .पर प्रतिष्ठित करते £। परमीमासा शथा ४ ररगीर्माता 
( वेदान्त अथवा बह्ासूत्र ) कऋम्दा धर्म और ईहर की स्वाख्या ही 
सम्बन्ध रखते है। उत्तरमीमांसा में चार अध्याव है और फऋयक आभ्यात ६ 

चार पाद दें। पहले अध्याय में विभिन्न्यद्रिद्ध ट्कियों के समस्त के तप 
ब्रह्म का निरूपग दे । दुसरे अध्याय हे अन्त स्थापमार्शी सा विशधएर्क 
लाहपो की काठोचना ढ तीसरे अव्याय में प्रकत्रिया की आिक साधन 
बने वर्नन कौर चतुर्थ छब्याय में धद्मविद्या ये सपथ्यत फट, ग्रेगकान था 


हुँ. 
4805. पिदाए श्च्ज हुआ 
3 टुत ह 7९% ब्ट्ग यू ०३5. श्र ! 


२७० भक्ति का विकास 


का एक दाना उसके पक जाने का प्रमाण साना जाता है, बेसे ही वैदिक 
विधानों के अनुसार चढनेयाढे एक व्यक्ति का सफ़छ जीवन उन विधानों 
थी प्रामाणिकता सिद्ध कर सकता है। परमाणुर्ों को संए्या निम्नित दे, 
लिनको मिछागे से जगत बनता है। इनको मिछाने के ढिये घुद्धि चाहिये, 
जो जद़ परमाणुणं में नहीं है। यह कार्य भी ईश्वर का दे । 


प्रययज् प्रमाण को लेकर कहा जा सकता दे कि ईश्वर दिखाई नहीं देता, 
पर ऐसी अनेक बस्तएँ हैं, जो दिसाई नहीं देतीं, फिर भी उनका अत्तित् 
है। अनुमान न ईश्वर को सिद्द करता है, न क्षसिद्र। उपमान का काय 
किसी के अस्तित्व को प्िद्ध करना नहीं। चह केवछ दो चस्तुों के साइस्‍्य 


को प्रकट करता है। शब्दप्रमाण ( वेद ) ईश्वर को सिद्ध करता ही है। 
भन्य प्रमाण स्वतःत्िद्व नहीं हूं । 


ः नेयायिकों का ईश्वर सब्चिदानन्दस्वरुप है। उसमें धर्म, मिथ्या ज्ञान 
ओर प्रमाद नहीं है, पर धर्म, ज्ञान और समाधि ( एकरसता ) रूप सम्पत्ति 
अवश्य दे । वह रचना करने में सर्वशक्तिमानहै। यह शाप्त-कर्म-फेल है। 
जैसे पिता पुत्र के छिये कार्य करता है, उसी प्रकार ईश्वर जीों के उद्धार के 
लिये जगत-रचना करता है। उसे स्मृति की आवश्यकता नहीं, क्योंकि वह 
शाश्वत भोर सर्वश् है और उप्तका ज्ञान सत है, मिथ्या नहीं। उसमें शाश्वत 
आनन्द है। जीवों के प्रति उसकी करुणा ही जगव्रचना के मृछ में है। 
जीवों के अपने कर्म उन्हें ईश्वर के विधान में शुभ या भशुम की भोर छे जाते 
हैं। जयत्‌ आध्यात्मिक परिणामों के साहाव्कार के लिये है। दुःख-सहन से ही 
उत्तमता आती है जोर त्याग से जीवन में पूर्णता का प्रवेश होता है। जौव 


प्रलय के समय क्रियाशक्ति खो बेव्ते हैं और सृष्टि के समय उसे पुनः प्राप्त कर 
लेते हैं। यह सच देवी प्रेरणा से ही सम्भव है। द 


जैसे ३९ है 
जसे खिचड़ी अपने आप नहीं पक जाती, उसे कोई पकाता है, पेसे ही 
2 ञ्ञ्‌ 
वेदिक विधान जपने आप नहीं बन गये। उनका बनाने बाला चेतन ईश्वर 


मिहानमध्यमला-एफ:-फ>ममार.. 


२. संख्याविशेष का अर्थ यह भी हो सकता है कि विश्व के निर्मित तस्व--लोहा द 
सोना, चांदी भादि में परमाणुओं की विशिष्ट संख्यायें है जिनका संयोजन विशेष प्र ल्‍ 
की सिद्धि के लिये शखर ने किया है। ' शक के प 
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है। बेद-को किसी पुरुष ने नहीं बनाया । जतः वे अपौरुषेय हैं। उनमें जभौ 
तिक दुवी तत्वों के उल्लेख तथा स्वव्याप्त छोकोत्तर सिद्धान्त साधारण जीवों 
के ज्ञान के विषय ( परिणाम ) नहीं हो सकते । वे सर्वश् ईश्वर की कृति 
हैं। ज्ञान का जो तारतम्य यहाँ दृष्टिगोचर होता है, वह भी अपनी पूर्णता 
के लिये ईश्वर जसी सर्वज्ञ सत्ता की ओर संकेत करता है। पातक्षर सूत्र 
तंत्र निरतिशय सर्वज्षबीज! १-१९, इसी तथ्य को प्रकाशित करता-है। पुरुष 
और प्रकृति का संयोग तथा वियोग भी ईश्वर ही कराता है? । 


वेशेपिक दर्शन 'तद्वचनादास्नावस्य ग्रासाण्यस! ३०१-३ तथा १०-२- 
सूत्र में 'आम्नाय? अर्थात्‌ वेद को ईश्वर का बचन मानकर ईश्वर को ज्ञान का 
स्रोत स्वीकार करता है। सूत्र ६-३-१ में कणाद ने वेद की वाक्य-रचना को 
'ुद्धिपूर्वा! विशेषण दिया है। वेशेषिक के अजुसार ईश्वर निर्दोप है। प्ररूय में 
जीव बुद्धि से एथक्‌ हो जाते हैं। अत्तः ईश्वर ही वेद का उपदेश करता है 
और वही परमाणुओं में गति उत्पन्न करता है, जिससे सृष्टि होती है। 
न्याय और चेशेपिक-दर्गन ईश्वर के साथ जीव भौर प्रकृति को भी अनादि 
मानते हैं। उनके मत में ईश्वर इ_नका निर्माता नहीं है। ईश्वर अपनी 
सर्वज्ञता और सर्वशक्तिमत्ता के कारण जीर्चों से प्रथक्‌ है। यही ग्रुण उसे 
सृष्टि के शासक-पद्‌ पर अतिष्टित करते हैं। पूर्वमीमांसा तथा उत्तरमीसांसा 
( चेदान्च अथवा बहमसूत्र ) क्रमशः धर्म ओर ईश्वर की व्याख्या से 
सम्बन्ध रखते हैं। उत्तरमीमांसा में -चार अध्याय हैं और प्रत्येक अध्याय में 
चार पाद हैं । पहले अध्याय में विभिन्न वेदिक उक्तियों के समन्वय के. साथ 
ब्रह्म का निरूपण है । दूसरे अध्याय में भ्रन्‍्य स्थापनाभों तथा विरोधपरक 
शआहषेपों की आडोचना दे । तीसरे अध्याय में अह्मविद्या की प्राप्ति के साधनों 
का चर्णन और चतुर्थ अध्याय में घह्मविद्या से उपलब्ध फल, देवयान तथा 
पिठ्याण का चर्णन है। 
| , भारतीय दशंनों में सांख्य, वीह्ू तथा चार्चाक या बाइंस्पत्य दुशन 
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निरीखरवादी कहलाते हैं। शेप सभी दर्शनों में ईश्वर के अस्तित्व का प्रति- 
पादुन हुआ है। जैनदर्शन जीव के समुन्नत रुप को ईश्वर की संज्ञा देते हैँ, 
पर उसे सृष्टि का रचग्रिता तथा कर्मफल का दाता नहीं भानते। कपिल 
अपने सांख्यदर्शन ५-४७ में वेदों का जपौरुपेयल्य तथा ६-३४ भर ५-५६ सें 
वेदों का स्वतःप्रामाण्य स्वीकार करते हेँ, परन्तु ईश्वर के सम्बन्ध में उनका 
मत है कि वह प्रमार्णा द्वारा सिद्ध नहीं हो सकता। उसकी सिद्धि सें 
प्रमाणों का अभाव है। सांख्यदर्शन १-९२ ( ईश्वरासिद्धे ) तथा ७-६० 
( प्रमाणासावात्ष तत्सिद्विः ) में इसी विचार को प्रकट किया गया है। सांझ्य- 
दर्शनकार कपिल के वर्णन का विषय भी ईश्वर नहीं, प्रत्युत जीव और प्रकृति 
है। सूत्र ११४५ में उन्होंने पुरुषों अर्थात्‌ जीवों का घहुस्व माना है। जीव 
और प्रकृति के सम्बन्ध से ही ईश्वर का भी नाम था शया है। कपिल की 
इृष्टि में सब प्रमा्ों का जाधार प्रत्यत् है, जो चुद्धि का विषय है। बुद्धि 
हस वाह्य प्रपंच में फंसी है। वद ईश्वर की सिद्धि कैसे कर सकती है? 
जमनी के प्रसिद दाशनिक कान्ट का सी मत यही था। जो कुछ हम जान 
सकते हैं, अपनी जन्तः तथा याद्य इन्द्रियों से ही ज्ञान सकते हैं । ये सब अपने 
तेन्नों तक ही सीमित हैं। फिर सिद्ध करने का अर्थ भी यही है कि कोई 
पदार्थ या तसव पहले से ही विधमान है, जिसको इन्द्रियों की शक्ति से 
हम जान लेते हैं; पर जहाँ एन्द्रियों की पहुँच ही नहीं, वहाँ का ज्ञान 
एन्द्रियों से केसे हो सकता है ? इससे इन्द्रियों की सीमित शक्ति की सिद्धि 
होती है। ईश्वर की सत्ता का खण्डन नहीं होता। ईश्वर ज्यामिति फी स्वर्य॑- 


सिद्धियों ( पेक्जियग्स ) के समान स्वयंसिद्ध है। जो स्वयंसिद्ध है, उसे 
प्रमाणों की अनिवाय भपेत्ा नहीं होती । 


हि योगद्शन का प्रमुल विषय चित्तवृत्तियों के निरोध का उपाय बताते 
हुए आत्मा का परमात्मा से योग कराना है। योगदर्शन में परमाध्मा को 
कुंश, कर्म-विपाक कौर आद्यय से अपरामृष्ट अर्थात्‌ लिःसंग 
कहा गया है। पुरुष जीवात्मा भी है, पर वह इन तीनों में आासक्त हो. 
जाता है। वह अविद्या, भस्मिता, राग, द्वेप और अभिनिवेश नाम के पाँच 
छेशो में पढ़ता है, कर्म-विपाक भर्थात्‌ कर्मों के फल को भोगता है भौर 
वासनाओं से भाव्ुत होता है। यथपि मुक्त अचस्था में वह भी इस जाल से 


पुरुषविशेष 
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श्यक्‌ हो जाता है, पर वद्ध भवस्था में छेशादि का जाल उसके साथ लूगा 
ही रहता है। परमात्मा इस जाल से नितान्त पृथक है। वह जीवास्सा की 
भाँति वद्ध और मुक्त नहीं होता । वह सतत सुक्त, स्वाधीन भौर आनन्द- 

* स्वरूप है। इसी हेतु योगद्र्शन उसे पुरुषविशेष कहता है। गीता १५-१७ 
में भी ईश्वर को क्षन्य सभी पुरुषों से उत्तम परमात्मा कहा गया है। 


दर्शनशाखर, इस प्रकार अन्तिम सत्य के उद्घाटन का प्रयत्व करता 
है, पर इस अन्तिम सत्य के स्वरूप के सम्बन्ध में सभी दार्शनिक एकमत 
नहीं हैं । किसी दार्शनिक ने अद्वेतवाद की प्रतिष्ट की है, किसी ने देतवाद की 
. और किसी ने अनेकवाद की। भद्वेतवादी भी जड़वादी तथा चेतनवादी 
दो प्रकार के हैं। चेतन अद्वेतवादियों के भी कई सेद हैं: विशिष्टाह्नेतवाद, 
द्वेताहतवाद, शुद्धाहतवाद भादि । विशिष्टाहतवाद यूरोपीय दार्शनिक 
स्पिनोज़ा के मत से बहुत कुछ मिलता जुरूुता है। दृतवाद गण के आधार 
पेर प्रकृति और पुरुष, जड़ और चेतन दो खत्तायं स्वीकार करता है। यह 
भी दो भकार. का है : अंन्योन्यग्रभाववाद ( 7709/9०70०7४४ ) और समा- 
नान्तरवाद ( 47/४०॥४7) )। प्रथम में दोनों तत्त्व एक दूसरे को अभावित्त 
करते हैं, दूसरे में दोनों की गतिविधि स्वतंत्र रहती है । स्वरूप अथवा शक्ति की 
दृष्टि से पुरुष, परमात्मा और जीवात्मा के रूप में दो प्रकार का है। संख्या की | 
दृष्टि से परमात्मा एक भोर जीवात्मा अनेक हैं। अनेकबादु सत, सच्चित और | 
. सच्िदानन्द जैसी तीन सत्ताओं का प्रतिपादन करता है। सत अ्रक्ृति है 
जिसमें सत, रज एवं तम की साम्यावस्था है। इस साम्यावस्था में वेपम्य 
अथवा चिकृति परमात्मा के कारण उत्पन्न होती है। सच्चित जीव है। 
जीव अनेक हैं। सद्चिदानन्द परमात्मा है। संछ्षेप में मत-वेभिन्न्य होते 
हुए भी समस्त दाशनिकों की. प्रवृत्ति एक ऐसी वास्तविकता या तथ्य की ! 
ओर -भवश्य गईं है, जो आध्यात्मिक है और किसी भी अस्तित्व का ज्ञान 
जिसकी ओर संकेत कर सकता है, क्योंकि वह समस्त अस्तित्वों का मूछाधार है| ' 
/£ सनोविज्ञान : मनोविज्ञान के अनुसार हमारा मन उन समस्त क्रियार्ओो 
' सहज प्रवृत्तियों और प्रेरणाओं का स्ोत है, जो हमारे मानसिक और ज्ञारीरिक 
व्यापारों को स्थिर रखती हैं और हमारे व्यवहार का नियमन करती हैं | हम 
अपने सामाजिक जीवन के विभिन्न पाशों और. नाना अभिव्यक्तियों को मानव 
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्रं 
की उन स्वभावगत प्रदृत्तियों से क्षविर्भूतत होते हुए शनुभव करते हैँ जो मन 
हर त्तियाँ तक । 
के अन्दर निहित हैं। ये प्रदृत्तियाँ गा : । 


(१ ) उपयोगिता : जो गणित बौर भीतिक-पिज्ञान को जन्म देती है 
तथा जिससे उद्योग एवं राजमेतिक मित्तव्ययिता फार्यान्वित होती है । 


(३२ ) न्याय : जिससे सभ्य समाज, राज्य जौर नन्‍्यायाधिकरण का जन्म 
द्वोता है । 


(३ ) सौन्द्य : निम्नसे कहाओं का विकाप्त होता है। 
(४ ) ईंश्वरभाव : जो पूजा भोर धार्मिकता का मूल है । 


(५) सत्य : जो अपने सर्वोत्तम रुप में दर्शनशास्त्र का जन्‍्मदाता है। : 


./ मन की ग्रवृत्तियों का यह विवरण प्रोफ़ेसर इलिट की छिख्ली 'मिी#07ए 
४ ॥8 ?॥॥080॥ ० स807ए! के पृष्ठ ७५६ के आधार पर दिया 
गया है, जिसे विलियस मेकहूगरू ने सपने ग्रन्थ '80ण४) 2कणाण ०१०: 
के पृष्ठ १३ पर उद्एत किया है। इसमें चतुर्थ स्थान पर ईश्वर का भाव दिया है, 
परन्तु यह भाव खब प्राणियों के मन में निहित नहीं रहता.। यदि इसके स्थान 
पर इस नम्नता का भाव रख दें, तो भनुचित नहीं होगा । यह भाव सरल है 
और सबके हदयों में विद्यमान है । यही भाव क्रियाशील बनकर उदात्त मानवता 
के सम्पूर्ण आधार का निर्माण करता है। । 


_/ मैकहूगल ने मानसिक प्रगति में शान, भावना जोर प्रयक्ष--तीन दिशाओं 
की वर्णन किया है। एक से हम पदार्थों के विषय में जानकारी प्राप्त करते हैं । 
दूसरी से उसके प्रति हमारी ममता जागृत होतो है और तीसरी से यात्तो 
हम उसके पमीप जातेदं अथवा उससे दूर हस्तेहँ । (द्वितीय अध्याय पृष्ठ २३) 
तीसरे अध्याय के पृष्ट ४३ पर उसने भाव और उनझी समानास्तर सहज 
वृत्तियों का उच्चेल किया है, जिनमें एक चृत्ति प्रशंसा की है। भशंसा भय से 
मिलकर एक ऐसे भाष को जन्म देती है, जिसे पदि कोई शक्ति हमारे अन्दर 
अपने जौदार्य के साथ उत्तेजित करे, तो हमारे अन्दृर उस दाक्तिके लिये.कतज्ञत्ता 
की भावना जाप्रत हो उठती है। ऐसी धवस्था: में हमारे अन्दर उस परद्धा-भाव्‌ 
काक्षाविर्भाव होता है, जो धर्म का प्राणदै।.... ला 
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५० जिसस ऐस० रौस ने अपने अन्थ (070 तत्पर ती 8तेप्रव्थागेगारों 
ए४ए०॥0027* से सन की तीन शक्तियों का वर्णन किया है : नेमी, होमी ओर 
कोहीजन । नेमी को हम चित्त या स्ट्टति कह सकते हैं। यह मन की ऐसी शक्ति 
है जो हमारे अनुभवों के परवरत्ती प्रभावों अथवा संस्कारों को सुरक्षित रखती है। 
हौमी जीवन की उस इच्छाशक्ति का नाम है, जो ग्रेरणा, प्रयत्न, चेष्टा और 
कास या सह्ट॒हप में प्रदर्शित होती है । सन की वे समस्त दुह्ाएँ जो क्रियाशक्ति 
(0००४४ंणा) में सम्मिलित हैं, हौमी के उदाहरणरूप में प्रस्तुत की जा सकती हैं। 
कोहीजन सन का वह संयोजक तत्त्व है, जो बिखरे हुए संस्कारों का वर्गीकरण 
' भौर संगठन करता है। इस क्रिया द्वारा संस्कारों की नानारूपता एकखूपता 
में परिणत हो जाती है। किसी भयानक जन्तु से भयभीत होकर भागने की 
इच्छा सहज घृत्ति है और वहाँ से भागना सहज स्वभाव है। रौस ने सहज 
वृत्तियों और उनके समानान्तर भावों की संख्या १४ दी है, जेसे पछायन 
वृत्ति का समानवान्तर भाव भय है, युद्ध का क्रो, विकर्षण का छणा, निवेदन 
का दुःख, जिज्ञासा का विस्मय, नम्रता का निषेधात्मक आत्मभाव, हास्य का 
विनोद झादि। उसने यह भी लिखा है कि जेसे हम अपने सहयोगियों की 
भावनाओं के साथ सहयोग कर सकते हैं, वेसे ही परामशप्रेषणीयता की शक्ति 
द्वारा हंम उनके विचारों में भी भाग ले सकते हैं । 


५,सिकटुगल ने इसकी व्याख्या में लिखा है कि यह एक ऐसी पद्धति है जिसके 
द्वारा तंक के अभाव में भी हम दूसरे के अन्द्र अपने पस्ताव के प्रति विश्वास 
एवं मान्यता उत्पन्न कर सकते हैं ।* जिस व्यक्ति के उपर हम अपना परामशे- 
मंत्र ढालते हैं, वह हमारे विचारों को अपने विचार समझने छगता है। यदि 
परामश्ञ देने चाला व्यक्ति कोई भाप्त पुरुष है, अथवा हमारी प्रशंसा और श्रद्धा 
_ का भाजन है, अथवा यदि वह कोई प्रकाशित प्रामाणिक अन्ध है, तो उसके 
बचनों की मान्यता हमें शीघ्र श्रभावित करती है । गुरु जथवा धार्मिक अन्थ इसी 
कार्य को सम्पादित करते हैं । परामश की यह प्रेरणा नम्रता ( उपशणं8४00 ) 
की सहज वृत्ति से सम्बद्ध है। परामश ( 828०४ ) के पश्चाव्‌ अचुकरण 
और उसके पश्चात्‌ भहम्‌ छृत्ति का प्रकाश जाता है। इसके अभाव में कछा एवं 
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श्द . भक्ति का विकास 


विज्ञान के ज्ेत्रों की प्रगति भवरुद्द हो जाती हे । भतः भनुकरण मौलिक धात्म- 
प्रकाश के लिये एक भज्भुत साधन है । 


. “पौरस्त्य तथा पाश्चात्य चिन्तन-साम्य : मनोविज्ञान की इस पद्धति 
द्वारा यदि हम अपने देश की मान्यताभों पर विचार करें तो ब्क्मा हमारी ज्ञान 
शक्ति की चरम सीमा, उसका रक्षकरूप विप्णु हमारी भावना्ों का मूल 
आध्रय और रुद्र कर्म की अन्तिम पराकाष्ठा पिद्ध होता है। चेद वह प्रामाणिक 
ग्रन्थ, भापतवाक्य तथा ज्ञान-भाण्दार है, जिससे सब अपने भनुकूछ शान प्राप्त 
करते हैं और उसके जनुकरण के आधार पर भौतिक तथा मानसिक विकास 
करते हैं। योगद्शन के अनुसार काल के व्यवधान से परे परम प्रभु॒परमात्म- 
देव हम सबके गुरु हैं । 


५.“मैनोविज्ञान के ज्षेत्र में पितृ-परम्परा के सिद्धान्त का उच्देज़ करते हुए गेल्टन 
ने १८७५ में कहा था कि एक बच्चा उतना ही प्राचीन है जितने उसके माता- 
पिता अथवा उसके प्रथम चंशधर । प्रथम पीढी के माता-पिता के धन्दर जो 
जीवाणु (9७५॥ ००) था, वही परवर्त्ती पीढियों में होता हुआ बच्चे तक पहुँचा 
है। इस रूप में बच्चे के माता-पिता उसके उत्पादक नहीं, भ्रत्युत अपने अन्दर 
समागत जीवाणु को धरोहर के रूप में सुरक्षित रखने वाले हैं ।* यदि हम 
मूल जीवाणु तथा उसके ज्षेत्र को पीछे ले जा सके, तो उपनिपद्‌ के शब्दों में 
हम प्राण तथा रयि के मिथुन तक पहुँच सकते हैं। वेद स्वपा रुद्ध को हम 
सबका पिता और सुदुघा पक्षि को हम सबकी माता के रूप में उपस्थित करता 
है। भगवद्वीता १४-४ में भी परमात्मा को बीजप्रद पिता तथा महयदोनि प्रकृति 
को हम सबकी माता कहा गया है। गेल्टन के शब्दों को थोढ़ा-सा संशोधित 
करके कहना चाहें, तो कह सकते हैं कि हम आज भी अपने मूल तत्व, चेतन 
तथा जड़ के जोड़े को, ऋत और सत्य को अपने भीतर धारण किये हुए हैं। 


मनोविज्ञान के प्षेत्र में फ्रेंच लेखक ऐस्पीनस ने इस सिद्धान्त का प्रतिपादन 
किया कि व्यक्तिगत चुद्धितत्थ एक सर्वव्यापक जुद्धितत्त का अंग आग है। 


इसी कारण हम दूसरे व्यक्तियों के भावों और विचारों को स्व ग्रहण करने में 


समर्थ होते हैं और अपने भाव तथा विचार दूसरों तक पहुँचा देते हैं। भारतीय 
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इश्वेंर का अस्तित्व रे७ 
दार्शनिक अपने विकास के प्रारम्भिक थुग से ही एक व्यापक थो तत्त्व ( महत्‌ 
तत्व ) की कहपना करते आये हैं, जिसका आधार अव्यक्त ज्योतिर्मय परव्ह्म 


_ है। एक मस्तिष्क की बात दूसरे मस्तिष्क सें इसीलिये समा जाती है कि दोनों 
मस्तिष्क एक थो तत्त्व के ही अंग हैं। 


, “अनोविज्ञान ओर ईख्वर ; ऊपर हमने पौरस्त्य तथा पाश्चात्य विचारकों 
के चिन्तन-साम्य के कतिपय उदाहरण दिये हैं। वास्तव में माचव के सामने 
प्रत्येक देश में चिन्तन की समस्याएँ एक जेसी ही रही हैं। अतः समाधान के 
रूप में यदि साम्य दृष्टिगोचर होता है, तो आश्चर्य की बात नहीं है। ईश्वर ' 
के सम्बन्ध में आधुनिक सनोविज्ञान क्या कहता है ? पीछे हमने मेकड्डूगयर तथा 
रोस के आधार पर मानवहदय सें निहित नम्नता की भावना का उद्चेख 
किया है। नम्नता श्रद्धा की सहज संग्रिनी है। श्रद्धा की मनोश्ृत्ति निश्चित 
रूप से एक ऐसी सत्ता की ओर सलझ्लेत करती है जो हम सबके ऊपर है भोर 
जिसके सम्मुख हम सबको आदुरभाव से प्रणत होना चाहिये । 


' जगत सें जब हम किसी असाधारण पदाथ या लोकोत्तर व्यक्तित्व को देखते 
या उसके युर्णो के सम्बन्ध में सुनते हैं, तो उसकी असाधारणता हमारे अन्दर 
आश्वयमिश्रित प्रशंसा के भाव उत्पन्न करती है। हम कह उठते हैं, यह कितनी 
अच्छी वस्तु है, यह व्यक्ति कितना भछा है । जब हम किसी लछोकोत्तर व्यक्ति 
के घनिष्ठ सम्पक में जाते हैं, भोर उसमें अपने से कहीं अधिक विद्या, विनय, 
सदाचार आादि सदूयु्णों का भनुभव करते हैं, तो हम उसका आदर करने 
लगते हैं। जब किसी व्यक्तित्व में हमें पविन्नता के दर्शन होते हैं, तो हमारा 
आदरभाव उसके प्रति प्रज्ञा-भाव में परिवर्तित हो जाता है । पवित्र व्यक्ति 
हमारे लिये स्तुत्य और पूजनीय बन जाता है। श्रद्धा की भावना, इस अकार, 
प्रथम प्रशंसां, फिर आदुर और अन्त सें पूजा की सावना में परिणत हो जाती है। 


मनोविज्ञान जहाँ ज्ञान-धारा का विश्लेषण करता है, वहाँ उसके महत्त्व 
- के मूल्याक्षन का भी विधान करता है। श्रद्धेय और पूज्य व्यक्ति विश्व में थोड़े 
ही होते हूं, पर वे एक से तो भषिक ही हैं। इनमें एक का मूल्य, पूजनीयता 
की दृष्टि से, दूसरे से चढ़कर है। जो यहाँ सबसे अधिक श्रद्धेय हे, वह भी 
'अपने अन्तस्वल में एक सर्वाधिक अस्तित्व के प्रति श्रद्धा रखता है । जो श्रद्धेयों 


रप भक्ति का विकौस 
का भी भ्रद्ेय है, पूजनीयों का भी पूज्य है, वही मनोविज्ञान की अ्रद्धासावेनो 
का सबसे ऊँचा आधार है। धर्म इसी को ईश्वर कहता है। 


श / मनोविज्ञान को यदि चिकासवाद की भूमिका में रखकर देखा जाय, तो सृष्टि 
में जिस अनुकूछता ( .).0808000॥ ) के दर्शन होते हैं, सन में. निहित स्टति 
उसी के भाधार पर कार्य करदी प्रतीत होगी। स्मघ्रति के आधार पर यदि हम 
किसी पदार्थ को था क्रिया को पहिचान लेते हैं, तो उसका कारण वह नियम 
है, जो निश्चित रुप से प्रकृति में कार्य कर रहा है। इधर वच्चा पैदा होता है, 
उधर माता के स्तन दूध से भर जाते हैं भोर बच्चे में भी स्तन चूसने या दूध 
पीने की अवृत्ति जाग्मत हो उठतीहै। सृष्टि में इस प्रकार की अनुकूछता के उदाहरण 
भरे पढ़े हैं। अपने पूर्वपरिचित किसी व्यक्ति को घर्षों के उपरास्त जब में 
देखता हूँ, तो स्मृति की इसी अनुकूछता के आधार पर में उसे पहिचान लेता 
हैं। जो अजुकूछत्ता बाहर है, वही अपने सूच्म किन्तु अधिक उद्ात्त रुप सें 
अन्दर है। कवि द्वारा भद्धित मनोभावों को यदि में जपने मनोभावों के मेल 
में पाता हूँ, जोर उसके काव्य से वर्णित करण प्रसंग मेरे अन्दर अश्रु भादि 
जनुभावों के साथ शोक का साव उद्दीपक्त कर देता है, तो उसके मूछ में बाहर 
की नहीं, धन्दर की जनुकूलता का नियम है। अनुकूछता के विचार को यदि 
और सूच्म स्तर में ले जा सकें, तो हम कह सकते हैं कि मानव जो किसी 
महान्‌ व्यक्तिख के साथ एक हो जाना चाहता है, उसकी छाछसा-पत्तिणी अपने 
'ड फइफड़ाती हुई यदि किस्ली में हूवकर भाव्मसाव हो जाना चाहती है, तो 


उसकी छाछसा के अनुकूछ ऐसा एफ व्यक्तित्व होना ही चाहिये। अपने ऊर््व 
पत्र में यही व्यक्तित्व ईश्वर कहलाता है। 


| मिनोवैज्ञानिक दृष्टि से यदि हम इतिहास के सामूहिक मस्तिष्क पर विचार 
करें, तो हमें उसमें रौस द्वारा वर्णित हौमी अथवा इच्छाशक्ति, कोहीजन जथवा 
संयोजनशक्ति भोौर नेमी अथवा स्मरणशक्ति, सभी 
हो जाते हैं। मानव जाति किस प्रकार पी 
पाती हुईं, विभीषिकाओं से भागती भौर 
सतत विकास की और उन्मुख्त रही है, 
सामूहिक विचारधारा में उपलच्ध हो जा 


के विकप्तित रूप भाप् 
दे से प्रेरणा और आगे से उत्साह 
भाशारओं से उपर खरींची जाती हुई 

उसका सज्नीव चित्र हतिहांस की 
ता है। इस विकास का, इस गति 


ईश्वर का अस्तित्व 5६ 


“का अन्तिम बिन्दु क्या है ? वह कौन-सा रूचय था गन्तव्य स्थर है, जहाँ पहुँच 
'कर ही यह विश्वाम कर सकेगी ? रुष्टि के सामूहिक मन की संकर्पशक्ति, 

स्मरणशक्ति ओर संयोजनशक्ति दौड़ छगाती हुई भन्‍्व में कहाँ पहुँचेगी। 
मनोविज्ञान का उत्तर सम्भवतः सृष्टि के मूल कारण और अन्तिम उद्देश्य की 
एकता में निहित मिलेगा । धर्म की परिभाषा में सृष्टि का यह मूछ कारण और 
अन्तिम उद्देश्य ईश्वर है । 


_/ आचारशास्न : दर्शनशाख्र को एक ऐसे साम्राज्य से उपमित् किया 
जाता है, जिसके माग्डलिक राज्य पारस्परिक सस्वन्ध-सूत्र को विच्छिन्न 
करके स्वतन्त्र हो गये हैं। जिस मनोविज्ञान की खोजों का हमने अभी 
उल्लेख किया है, वह दर्शनशाख की कोटि से निकल कर अपने को स्वतम्त्र 
प्राकृतिक विज्ञान कहने लगा है। भौतिकशासत्र को तो अब सभी विद्वान्‌ एक 
. स्व॒र से आकृतिक विज्ञान कहते हैं। आचारशासत्र जिसे नीतिशाख सी कहा 
गया जाता है, जसी तक अपना सम्बन्ध दर्शनशास्त्र से जोड़े हुए है । 


ही कुछ दाशंनिकों का सत है कि परमात्मा के सम्बन्ध सें पूछुने के लिये 
हमें भाचारशासत्र के ही पास जाना चाहिये। प्लेटो ने अपने असिद्ध अन्थ 
'रिपव्लिकः के अन्तिम खण्ड सें अपने ग्रन्थ के प्रसुख विषय सदाचार को 
समाप्त करते हुये लिखा हे: 'यह जीवच तो अतीव संकीण सीमाओं में बन्द 
है। इसके शुभ या भद्र की तुझना अमर जीवन से नहीं हो सकती । सबसे 
महान्‌ विषय तो भात्मा का अमरत्व है, जिस पर विचार करना चाहिये'***** 
क्या किसी ऐसी वस्तु का अस्तित्व नहीं, जिसे तुम उत्तम कहते हो ? और 
क्या ऐसी कोई वस्तु नहीं, जिसे तुम अशुभ कहते हो ?” यह विचार उत्तम 
'या सत्र की सर्वोच्च स्थिति तक हमें ले जाता है । .जाधुनिक युग में जम॑नी 
के प्रसिद्ध विद्वान दार्शनिक काण्ट ने भी सम्पूर्ण रूप से निष्पाप जीवन की 

फरपना की है । 
हैः भाचारशासत्र के अभछुसार भसत, और सत, अशुभ और शुभ अथवा 
अच्छे और छुरे में वास्तविक अन्तर है। सत का आदर्श काल्पनिक खष्टि नहीं 
. है। बह पएुक वास्तविक तथ्य है। सत और असत में अन्तर करने चाछी 
_ हमारी विधैकशक्ति इस आदर्श को जानने में समथ है। यथ्ञपि हम परिएूर्ण 


तब 
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रूप से इस आदर्श को नहीं जान पाते, फिर भी उसकी एक स्पष्ट क्षलक हमें 
अवश्य प्राप्त हो जाती है। परिणामतः भादुर्श के सम्बन्ध में हम एकान्त 
भन्धकार में नहीं रहते हैं। आदर्श को समझकर उसका साज्षात्कार करने के 
लिये हमारे भीतर स्वासाविक प्रेरणा जाय पढ़ती है। उसका पूर्ण साह्षात्कार 
यद्यपि असम्भव-सा है, पर उसका अंशतः आभास तो मिछ ही जाता है। 
आचारशाख इस प्रकार उस जादश को वास्तविक, जानने योग्य तथा साज्षात्‌ 
करने योग्य मानता है । 


कतिपय दाशनिक आधचारशासत्र की दहन मान्यताभों का सण्डन करते 
रहे हैं। उनकी दृष्टि में भादुर्श काल्पतिक हैं। न यहाँ कुछ शुभ है और न 
अशुभ, हमारे विचार उन्हें यह रुप दे रहे हैं। कुछ दाशनिक भआादश को 
तो वास्तविक मानते हैं, पर उसके स्वरूप को समझने में अपने को अश्मथ 
पाते हैं। आादश के स्वरूप के सम्बन्ध में मत-विभिन्नता ही इस विचारधारा 
का मुझ आधार है। कुछ विद्वान्‌ आदर्श को वास्तविक भीर जानने योग्य भी 
समझ्षते हैं, पर कहते हैं कि हमारे सझ्वहप की असमर्थता तथा अयोग्यता 
उसका साह्ञात्कार नहीं करा सकती | प्राकृतिक नियम हमारे जीवन को ऐसा 
नियन्त्रित किये हुए हैं कि वे हमें किसी प्रकार की स्वतन्त्रता ही नहीं देते ।* 


आदर के सम्बन्ध में इस प्रकार की निपेधात्मक आलोचना भसानवशक्ति 
का अपमान है। यह सत्य है कि सत अथवा शुभ भादर्श क्री ग्रापि की ओर 
ले जाने वाली साधना कठिन है, खर धुरधार है, पर वह अप्तम्भव हो, ऐसा तो 
प्रतीत नहीं होता । भादर्श की भोर प्रयाण करने वाले प्राणी इसी धराधाम 
पर देखे जाते हैं। वे अपनी खल्पशक्ति के कारण शुभ के परिपूर्ण रूप को 
प्राप्त न कर सकें, यह दूसरी बात है, पर वे उधर चल रहे हैं। इस चलने के 
मूतय को कम केसे क्षिया जा सकता है? स्पिनोज़ा के शब्दों में उत्तम च्स्तु 
जितनी ही अधिक मूल्यवान्‌ होती है, उत्तनी ही अधिक कठिनता से प्राप् 


भी होती है। मनुष्य जाचार के जादर्श को विशिष्ट कर्-पद्धत्ति के सतत 
अभ्यास द्वारा कुछ न कुछ तो आप्त कर ही लेता है। । 








. + “भत्ता णाहएते ४, 8, 0, ॥/७ ; 
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ँ 
७ आचार व्यक्तित्व के विकास सें परिछक्षित होता है और उसकी महत्ता 
समाज द्वारा गृहीत होती है। व्यक्तित्व के विकास में असत पर विजय प्राप्त 
करनी पढ़ती है। सत का संग्रह और कतंव्य का पालन मानव-हृदय में आनन्द 
का सद्चार करते हैं। उनसे सन्तोष प्राप्त होता है भौर हम अजुभव करने 
लगते हैं कि हमारे भन्द्र निहित कोई देवीशक्ति हमें पुकार रही है और हमें 
दिव्यता की भोर प्रेरित कर रही है । 


५७“ जीव की यह सहज अन्तर्निद्दित शक्ति विशाल से विशालतर क्षेत्रों सें, 
नीचे से ऊपर की योनियों में वातावरण एवं परिस्थितियों के साथ प्रतिक्रिया 
करती हुई अभिव्यक्त होती जाती है और अन्त में मानव के भीतर ( जो सृष्टि 
का सर्वाधिक विकसित रूप है ) सहज घृत्ति और बुद्धि के सामअ्स्य में प्रकट 
होती है। यहाँ पहुँचकर जीव सदाचार के साधक के रूप में परिणत्र हो 
जाता है । 


«“सदाचारी व्यक्ति सत्र के खोत ईश्वर के प्रति श्रद्धा, दिव्य प्राणियों के 
प्रति सहानुभूति, समानधर्मा पुरुर्षों के प्रति सेन्नी, बड़ों के छिये आदर, छोटों 
के प्रति उदारता, स्वयं अपनी जीवन-रक्षा एवं उन्नत्ति के लिये संयम, साहस 
तथा दूरदर्शिता आदि कर्त॑प्यों की ओर स्वभावतः प्रवृत्त होता है। 


सदाचार के बल पर मानव कठिन परिस्थितियों में भी निरापद 
तथा निःशझ बना रहता है | असाधारण अवस्थाओं सें सानव झूठ वोल सकता 
है, क्योंकि वह स्वाधीन है, परन्तु मिथ्या भाषण से हटने में वह अपनी 
आंह्मिक शक्ति का प्रयोग करता है और इस प्रकार सदाचार की थोर प्रन्नत्त 
ही नहीं होता, मौलिक रूप से प्रयाण भी करता है। सच्चापरिणाम की 
दृष्टि से सत्य कथन' कभी-कभी चाहे छाभदायक प्रतीत न हो, और मिथ्या 
भांपण क्लेशों तथा कठिनाइयों से चचा भी दें, फिर भी सत्य कथन द्वारा जो 
आत्मसन्तोप मानव को प्राप्त होता है तथा उससे जीवन में जो सामझस्य 
उत्पन्न होता है, उसका मूल्यांकन किसी भी लौकिक माप द्वारा नहीं हो 
सकता। 
. ,/ खदाचार की शक्ति संग्राहिका होती है। उससे मानव और भी अधिक 
शक्ति-संवर्दन करता है। गीता के शब्दों में, 'नेहामिक्रमनाशो5स्ति अत्यवायो 
न विद्यते! सदाचार के ज़ेत्र में सानव जितना आगे चढ़ जाता है, उससे भी 
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अधिक आगे वह आगामी जीवन में बढ़ता है। स्वार्थप्रियता, छोभ और द्वेप 
विनाइक तत्त हैं। इनसे मासव-चरित्र का पतन भर प्रयक्नगत शेथिल्य 
संभव हो जाते हैं। सदाचार हमारी योग्यता को प्रदीध्त करता है, हमारे 
आन्तरिक पिवेक को उत्तेजित करता है भौर हमें सम्पूर्ण सत्य के सम्पक में 
ले जाकर विद देता है। दुराचार हमें इन बातों से दूर करनेवाछा है । 


ह मानव जीवन सें जो कुछ सत है, अच्छा है, उदात्त है, उत्तम है, 
उसकी पराकाष्टा प्रभु में है। अतः जो व्यक्ति सत्य, प्रेम, सुन्दर भोर शिव की 
उपासना करते हैं, वे प्रभु की ही उपासना कर रहे हैं। कान्‍्ट के शब्दों में 
ईश्वर प्रमुख रूप से जोर अनिवायतः सदाचार के नियम का जनक भर 


विधाता है? । विश्व की सदाचार-ब्यवस्था उसके दर्शन की अन्तिम वाणी 
कही जा सकती है। 


५ »>बीसैन्‍्केट कहता हैः [0 ७87 छापे &076, फाफ्त॑ (8 
8080008 99763 006 ए४०06 0प्रावेक्राणा 0 ॥ ते ऋरंगरके, 
सदाचारी व्यक्ति भकेछा खड़ा रह सकता है, पर सदाचार के भाव में जीवन और 
चुद्धिकी समस्त आधारशिला ही हिल जाती है। कान्ट ने एक अन्य स्थान पर 
लिखा है; “प० प्र मी क्8 ए्ात फ्रेंच वाश्ायाव्त, बाते क्‍ 
॥स्‍9:888४70 80क्षा॥णा 0 8ए७ ; ७ उक्ाएए ॥08एशा५ 
80076 थाएँ 8 ए्र0ा 89 जांशेराए, दो ही चस्तुएँ हैं जो मेरे 
मस्तिष्क को सतत अमिनव एवं वर््धमान प्रशंसा तथा भय के भादों से भरती - 


रहती हैं--एक तारों से भरा जाकाश ऊपर और द्वितीय सदाचार का नियम 
मेरे भीतर । 


*/ जेस्स टेलब्रोक अपने अन्य, (007/970०४7७ 0898 (0 70000०९7१ 
के शृष्ट २२ पर लिखता है ; 497 (०0, ४४७१७ 8 70 पयातं2660प७४७ 


४७ 9४४४७: महल 
7.7], "ज़6 कप छषशापा& ॥ प्राण ज़०१ ०005९ ३ 097 ६0 8७ ४९०7४ 
०0७४४४९४ & जाए एछाणृ05६ 0 - ॥000प8708 ऊऋव0 46 एाएथों 40ए, , ,, , 7९ 
प्रफ 85४76 दिई। फीट 45 9. 000," 00०७० 7 गिक्षाह एल्ल॑श न पंड 
0०007६--$कज९९॥ पर्चा बाते पे्ान॥ | 2, 99, 


2, ७००४) 0७ए एप 8-?0४छं४0 व॥. प्ल5 7000४--१%४ 40९8 ०६ ७०१, 
90 2९०29 ' 
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का ह॥; 8708 06 200व 8 #68ए७गए 00 ६॥७ ०सी €&+फ्रोर, 
ए७ ०प॥४ ६० 7ए फ्राप्रिकः धापे ६० गए फ्रांफ्रिश! 48 ६0 980०0 
[76 म्रगा-कणए, ]ए४४ धापे एछ8७?, प्रभु पवित्र हैं। उनके भीतर 
. पाप का लवलेश भी नहीं है। हमें उघर ही चलना चाहिये | उधर चलने का 
अथ है. प्रभु के समान वनना--पवित्र, प्रचुद्ध एवं न्‍्यायपरादण ! 

, # पविन्नता के साथ अमरता सम्बद्ध है। मानव को अपनी इच्छाशक्ति, 
आचार के नियम के साथ एक कर देनी चाहिये, तसी उसे आनन्द-प्राप्ति का 
पासपोर्ट मिछ सकेगा । पचित्रता या जाचार के नियम का पालन भनवरत 
होना चाहिये। इसी में भात्मा के अमरत्व की सिंद्धि है। जाचार-नियम के 
साथ उसके नियासक एवं सत्‌ के स्रोत प्रभु की सत्ता भी स्वयमेव सिद्ध 


हो जाती है । 


/ दुर्शानशाख के अन्तर्गत आचारशासत्र ही एक ऐसी शाखा है, जो चिर 
काल से पवित्र प्रभु की घोषणा करती आई है। जहाँ आचार है वहाँ श्रेष्ठता है 
और जहाँ श्रेष्ठता है वहाँ ईश्वर है । 

» ,“अपसंहार : दश्शनशाखत्ने प्रमुख रूप से अन्तिम सत्ता, ह्वान की प्रक्रिया और 

मूल्यांकनसिद्धान्त ( 07000०2९ए, िएं४:७70०02ए शाप ड60ए 
ए80७ ) इन तीन क्षेत्रों में विचार-विश्लेषण किया है । विज्ञान मद्माण्ड की 
रचना का अयोगात्मक परीक्तण करता है ओर उसके अन्तर्गत उपलब्ध नियम 
तथा व्यवस्था का उद्घाटन करता है। यह व्यवस्था जेसी वाहर प्रकृति के प्रसार 
में है, बेसी ही उसके एक भाग सानव-शरीर के भीतर भी । जो नियम-श्क्ूुला 
चहाँ है, वही यहाँ है। यहाँ शरीर, प्राण, मन भोर चुद्धि को एक तथा 
- क्रियाशीर रखने वाला जीवात्मा है, तो चहाँ पृथ्वी, वायु; अप्नि और दो को 
पारस्परिक भ्षाकर्पण-शक्ति सें जावद्ध कर एक रखने और गति देनेवाला 
परमात्मा है । | । 


दाशनिक अन्तिम सत्ता के सम्बन्ध सें ढो प्रकार के घिचार रखते हैं । एक 
विचार के अनुलार यहाँ जो कुछ है, प्रतीतिसात्र है, छाया है। दूसरे विचार 
के अनुसार प्रतीति किसी वस्तु की ही होती है, छाया किसी पदार्थ की ही 
हो सकती है। ज्ञान की प्रक्रिया सत्य के स्वरूप और ज्ञान के स्नोत का दिये 
घन करती है। मनोविज्ञान इसी के अन्तर्गत आता है। ज्ञान की प्रक्रिया 


जम चर 


४ भ० वि० 
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अ्मुभव, विवेक और आलोचना एन तीन खोतों की भोर संकेत करती है। वेकन 
ने इन तीनों की उपमा चींटी, मकड़ी भोर मधुमछ्तिका से दी है। चींटी हधर- 
उधर से दानों का संग्रह बसे ही करती है, जेसे हम छोग नाना स्थानों और 
पदार्थों से अपना नुभव एकत्र करते हैं। मकड़ी विवेक के समान अपने 
भीतर से ही ताना-बाना घुना करती है। सधुमत्तिका जालोचना की भांति 
फूर्लों से रस लेकर उसे अपनी भ्रीन रचना, सु के रूप में परिणत कर देती 
है। मुल्यांकन के सिद्धान्त में तकशाख, आचारशास्र भौर संन्दियशाक्न 
भाते है, जिनका सम्बन्ध ऋ्मझः आंद्श के सत्य, शुभ भोर सुन्दर पक्त के 
साथ है। कुछ दाशनिक आदझ के इन तीनों रुपों को कारपतिक भर कुछ 
वास्तविक मानते हूँ। किसी-किसी के मत में हम सत्य की खोज कर सके 
या न कर सके भौर हम चाहे हों या न भी हों, सत्य तो शाश्वत है। वह सदैव 
विद्यमान रहेगा । हमें उसकी खोज करनी ही चाहिये। इस खोज से हमारा 
ही हित होगा। इसी प्रकार जो शुभ है, उसे प्राप्त करना ही चाहिये। उसका 
मेरी रुचि तथा भरुचि के साथ कोई विशेष सम्बन्ध नहीं है । जो सुन्दर है, 


वह भी अपनी सुन्दरता के प्रकाश के लिये मेरी रुचि अथवा अरुचि पर 
अवलग्वित नहीं है। 


कुछ दाशनिक सत्य, शुभ जोर सुन्दर को एक ही परिपूर्ण भादर्श के 
तीन पाश्व बताते हैं। मानव-चेतना के तीन भाग हैं; ज्ञान, भावना औौर 
सट्ृरप । वे आदर्श का आकलन इन्हीं तीन रूपों में करते हैं। ज्ञान जद के 
संत्य स्वरुप को जानना चाहता है। भावना उसके सुन्दर रूप को अनुभव करती 
है भौर सझृलप उसके शुभ स्वरूप की प्राप्ति की ोर बढ़ने का प्रयत्ञ करता 
है। आदर्श की भोर प्रयाण करनेवारा मानव पही हो सकता है, जो सत्य 
का चिन्तन करता है, सुन्दर की भावना करता है ओर उत्तम कर्म करता है। 
चीन देश की एक कहावत के अनुसार यदि भनुष्य को वर्ष भर का प्रबन्ध 
करना दे तो उसे अन्न की कृषि करनी चाहिये, दृश वर्षो का प्रबन्ध करना हे 
तो फलदायक बृक्त भारोपित करने चाहिये और यदि सद्ैध के लिये प्रवन्ध 
करना है तो अपने भीतर महापुरुष की सृष्टि करनी चाहिये। यह महापुरुषत्व 


सत्य, शुभ जोर सुन्दर की पराकाए्ठा प्रभु की सद्गति से ही म्राप्त हो 
सकता है। 


इश्वर.का अस्तित्व ३४ 


: दर्शन और विज्ञान दोनों ने, इस प्रकार, हमें उस घुरुष-विशेष ईश्वर 
तक पहुँचाने का स्तुत्य प्रयक्ष किया है, पर वे उस परम तत्व की झलक मात्र 
देखने और दिखाने में समर्थ हुए हैं। उसका सम्पूर्ण स्वरूप विवेचना, भालो- 
चना, सीसांसा, सति, मनीषा, छुद्धि भादि सब दाक्तियों से ऊपर भोर अग्राह्य 
है। उस महाचेतन सत्ता की अनन्त जमता का पार न भाज तक कोई पा 
सका है और न भविष्य में पा सकेगा । सभी कारों जोर सभी देशों के चिन्तक 
एवं परीक्षक यही कहते रहे हैं। प्रसिद्ध वेज्ञानिक श्री ऐल्बट आइन्स्टाइन 
२९ पर लिखते हैं; पउए प्र00ए९/ ॥88 पा१९/8०१७ (6 [700788 
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मानव ज्यो-ज्यों पेशातिक छ्षेत्र की सफछ खोजों की अगति में प्रवेश करता 
जाता है, त्यॉ-स्यों वह सृष्टि में अभिव्यक्त बुद्धिवादिता के भति गग्भीर श्रद्धा- 
भावना से अभिमूत होता जाता हैं। इस बुद्धिवादिता को पहचान कर वह 
भपनी व्यक्तिगत क्षुद आशाओं और अमिलाषाओं से भी ऊपर उठ जाता है 
और सृष्टि के रूप में मूर्तिमान्‌ छुद्धि की महत्ता के सामने उसका शिर भक्ति- 
भाव से झुक जाता है। यह बुद्धि अपने गस्भीरतस स्वरूप में मानव की 
पहुँच से परे है । 


सर आइन्स्टाइन छुद्धि का नाम लेकर ईश्वर की सत्ता का विरोध नहीं | 
करते । अपने इसी अन्थ के एछ २७ पर वे लिखते हैं ः “7१7७ 088& 070४९6| 
छ््रणा०७ णी 80 00००7 [पर्क क्रापै 0077०7९087४ | 
0008० 000, 8 बी ६४0 80०07 एश्षा 80808, 700 था | 
2प१8700-? ग्रश्चु का सर्वशक्तिमान्‌ू, न्‍्यायी और दुयाद् रूप मानव को; 
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आश्ाप्तन, साहाय्य भौर पथ-अदशन प्रदान करता है। सर थाहन्स्टाइन इतने 
लिखकर भी ईश्वर के ब्यक्तित्वपूर्ण, सर्बशक्तिमान्‌ रुप के साथ मानसिक 
समझौता नहीं कर पाते। यह उनके धार्मिक विश्वार्सो के संस्कार का प्रभाव 
कहा जा सकता है। ईसाइयत के सिद्धान्त के धनुसार परमात्मा संर्वशक्ति- 
मात होते हुए भी ऐसे पापरूप शैतान को उद्पक्ष करता है जो उसकी लाज्ञा 
नहीं मानता और जो मनुष्यों को भी उसके भाश्ञा-पाठन के विरुद्ध भड़काता 
रहता है। परिणामतः जीवों को ईश्वर का कोपभाजन और दृण्ठनीय बनना 
पड़ता है। धाइन्स्टाइन के शब्दों में ऐसा स्थायनिर्णय तो ईश्वर के धपने रूप 
पर ही धदित होता है, क्योंकि पाप उसी का पेदा किया हुआ हैं। पर जो धर्म 
या सम्प्रदाय ईश्वर को पाप का उत्पादक ही नहीं मानते, उनके लिये ये क्या 
कह सकते हैं ! सत्यता तो यह है कि श्राधुनिक विज्ञान के प्रकाश में ईसाहयत 
के नेक सिद्धान्तों का जाधार डॉवाडोल हो उठा है। यही कारण है कि सर 
आइन्स्टाइन बाइबिक में वणित ईश्वर के रूप के साथ समझ्नौता न कर 
सके। वास्तविक धमम सर आइन्टटाइन के ही शब्दों में) ब्रेश्ञानिक खोजो के 
प्रकाश से और भी अधिक चम्रक उठेगा। विज्ञान धर्म के उत्फर्ष भौर गास्भीय 
को भोर भी अधिक प्रदी् फरेगा, इसमें सन्देह नहीं है 


+-०-७/५१६८००-- 
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हितीय अध्याय 


इश्वर का स्वरूप 
उपनिषद्‌ का ऋषि तस्सिन्‌ दृष्टे परावरे” कहकर अशझु के पर और अबर 
दो रूपों का उल्लेख करता है। प्रभु का भवर रूप जगव्‌ की भोर हमारी 
अपेज्ञा से है, अतः वह प्रभु का सापेज् रूप कहा जा सकता है । प्रश्नु का पर 
रुप उसका अपना वास्तविक रूप है, जिसका कोई सम्बन्ध जगत्‌ भौर जीथों 
के साथ नहीं है। इसे हम निरपेत् रूप कह सकते हैं। नाम और रूप किसी 
अस्तित्व के साथ संछ्म रहते हैं। उनके अभाव से किसी अस्तित्व-की कल्पना 
करना असम्भव है। नाम और रूप दोनों ही अस्तित्व-विशेष को हसारे मन 
के सामने प्रत्यक्ष कर देते हैं। नाम के साथ रूप भौर रूपके साथ नाम विधमान 
, रहता है। दोनों ही सत्ता के गुर्णों को अकट करने वाले हैं। नाम वाणी: का 
विषय है और गुण मन का । वाणी आत्मा की सहज शक्ति है। उसका वाह्म 
. रुप बेखरी कहलाता है। साहित्विक वाग्विकास इसी वेखरी बाणी द्वारा 
: निष्पन्न होता है। प्रभु के मिरपेक्त ओर सापेक्ष रूप नामों द्वारा इसी वाणी से 
. अभिव्यक्ति पाते हैं। अथम हम प्रभु के निरपेक् रूप पर विचार-करते हैं। 
निरपेक्ष स्वरूप : जो सत्ता, जगत्‌ भोर जीव से भसम्बह्न है, एुकान्त, 
बूटस्थ कौर तटस्थ दै, वह है भी या नहीं, ऐसा प्रश्न एक जिज्ञाप्तु के लिये 
अत्यन्त स्वासाविक है। में किसी वस्तु को या तो अपने सम्बन्ध से जानता 
हैँ, या अपने भतिरिक्त अन्य किसी सांसारिक सस्वन्ध से। जहाँ इन दोनों 
संग्वन्धों का. अभाव हो, वहाँ साधारणतया मेरी पहुँच नहीं होती । इसी कारण 
ईश्वर के जिस रूप के साथ मेरा या संसार का कोई लगाव नहीं है, उसके 
अस्तित्व के सम्बन्ध में शंका के लिये भवकाश है। ऋगखेद का ऋषि इसीलिये 
कहता है; 'उत्ते माहुनेपो$सित इत्येनम्र ।!' अनेक व्यक्तियों की सम्सति में 
१, सुण्डक २; २९३ ८ । >> + 757७ 40 /009४#्िओं 
५, य॑ समा पृच्छान्ति कु सेति घोरमुतेमाहुनेंपो5स्तीत्येवम्‌ । 


सौध्य : पुष्टीविज शव आमिनाति अ्रत्‌ असम धत्त स जनासत इन्द्रः। 
कऋ्० २, १२, ५। 
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ईश्वर है ही नहीं। पर, जैसा एम विगत परिष्छेद में छिग्य घुके एं, विज्ञान 
और दर्शन की खोल ईश्वर के अस्तित्य पर पर्याप्त प्रकाश राछती है भौर उसके 
स्वरुप का उद्घाटन भी उसके द्वारा हुआ है। प्रण्येद का प्रापि भी उपर उद्श्त 
धाव्दों के पश्चात्‌ एक ऐसी युक्ति द्वारा धर के अस्तिश्य का समर्थन फरता ऐ, 
जो इृतिहास द्वारा तो समर्थन पा ही रही है, हम सबके व्यक्तिगत जीयन में 
भी जो समय-समय पर उपस्थित ऐकर एमें जगत शौर जीवन से हटाकर 
ईश्वर दी ओर उन्मुख कर देती ए। यह युक्ति संद्वार के धश्यों में नि्वित हे 
पराजय, पराभव, यध, विवश्ञता, असहायावस्था क्रादि इस युक्ति के अचुक 
क्षस हैं, जिनके द्वारा बेध कर यह एमें जगत भीरं जीवन में छिपे हुए भशात्त 
ईश्वर के भस्तित्व को मानने के छिये बाध्य कर देती ऐ । 


काल्पनिक वा वास्तविक : ईशरं के विरपेष्ठ रूप फे सम्बन्ध में प्रस्येक 
युग के मानव शंकाकुछ रहे हैँ। कविनक्रष्पना के समान ये उसे मानने के 
छिये मानते रहे हें, अन्यथा उसकी चास्तविकता संदेहाप्मक है, पेसा विचार 
साधारण पुरुषों का ही नहीं, दिग्गज विद्वानों का भी रहा है। जाधुनिक 
युग में पाश्वात्य विद्दानों ने विफासवाद के प्रकाश में जो पिचार प्रकट 
किये हैं, थे इसो प्रकार की शंकानों से समन्वित दँ भौर उनका प्रभाव 
भी इस युग के मानवन्मस्तिप्क पर कम नहीं पड़ा है। इनके मतानुसार 
ईश्वर की सत्ता कापनिक हैं। विकास के प्रारम्भिक युर्गों में जब मनुष्य 
समाज्ञ के रुप सें संगठित हुए, तो घतुर भौर शाक्तिशाटी पुरुषों ने 
लन्य मूर्ख एवं नियछ पुरुषों पर अपना अधिकार स्थापित क्विपा। उनका 
शासन छुल, उच्च, पौरुष और संगठन पर आधारित था, जिसे नेतिक रूप देने 
के लिये उन्हेंने एक भयानक भौर शक्तिशाली सत्ता की कश्पना फी भौर 
उसका नाम ईश्वर रखा । पुरोहितों के घर्ग ने इस कर्पत सता के प्रचार में 
योग दिया भर शासकों के साथ सहयोग किया। यह चग सदाचार का नमूना 
सम्नज्ञा जाता था। सामान्य जनता इसे श्रद्धा की दृष्टि से देखती थी। छत्तः 
पुरोहितों द्वारा भचारित ईश्वर की सत्ता काढान्तर में जनता के विश्वास में 


यदमूछ हो गई । इसका मुख्य ऊपय साधारण जन-चर्म को व्यवस्था में 
रखना था। 


फ्ेडरिक्त नीट्शे का मत है कि मलुष्यों ने परमेश्वर की करपना एक मद्दान्‌ 


ईश्वर का स्वरूप ३६ 


शक्ति-सम्पन्न पुरुष के रूप में की है। यदि घोड़ा परमेश्वर की करपना करता, 
तो वह एक विशाल घोड़े के रूप में करता, जेसे जल-तट-वासियों ने ईश्वर की 
कल्पना जल-देवता या सम्लुद्विय अप्सरा के रूप में की है, जिसका ऊपर का 
भाग स्त्री के समान और नीचे का भाग मछुछी के भाकार का है। नीटशे की 
संम्मति में इस प्रकार के कल्पित परमेश्वर को आधुनिक विज्ञान ने समाप्त कर 
दिया है। रूस के वोह्शेविज्म ने भी पूंजीधादी शोपक शासकों की प्रतिक्रिया 
में ईश्वर-विश्वास को धक्षा पहुँचाया है। कुछ विद्वानों ने तो यहाँ तक कह 
डाला है कि ईश्वर यदि हो भी, तो हमें उसे पदच्युत एवं ध्वस्त करना होया । 


ऊपर जिस मत का उद्लेख हुआ है, वह मानवप्रकृति को कुत्सित 
'रूप में प्रकट करता है। इसके अजुसार मनुष्य था तो मूर्ख हैं था चालाक। 
चांछाक मनुष्य मूर्खों के विश्वास पर खेलते हैं भोर मूर्ख उनके संकेत से 
सवंहारा के रूप में छुटते रहते हैं। चाकाक और मूर्ख इन दो श्रेणियों के . 
अतिरिक्त सानवों की एक तीसरी श्रेणी और उत्पन्न हो गई है, जो स्त्रय॑ तो माया 
के आवरण को फाइकर देखने का दुम भरती है, पर यह नहीं चाहती कि 
दूधरे भी उंसकी तरह देखें । ऐसे व्यक्ति जानते हैं कि यदि अम को अ्रम 
मान लिया गया, तो कोई भी उसकी उपासना नहीं करेगा। पर यह सब 
मानवप्रकृति को उसके सम्पूर्ण रूप सें न देखने का परिणाम है और 
असामअस्य की प्रवृत्ति को प्रकट करता है। इस मत के अनुसार झुख्य भाव 
इस युग में यही उत्पन्न हुआ कि परमात्मा की कोई सत्ता नहीं, चह कल्पित 
है। कुछ समाजवादियों ने यह भी कहा कि यह कल्पित ईश्वर सामाजिक 
नियंत्रण के लिये छाभकारी सिद्ध हुआा है, अदः इसे लोगों की करपना सें 
जीवित रहना चाहिये । गे 


५.“ शक्ति या द्रव्य ; हवेट स्पेंसर भौर हेगल ने एक दूसरा विचार ईश्वर के 
सम्बन्ध सें उपस्थित किया । इनके मतानुसार जो कुछ दिखाई देता है, वह 
सब एक शक्ति का अकाश दै?। विश्व के विभिन्न अचर और चर, जड़ और 
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जंगम पदार्थ उस शक्ति के विभिन्न चिह्ठों फो ग्रकट करते हैं। एक ही शक्ति 
नाना रुपी में भमिव्यक्त हो रही है। यहाँ जो कुछ चित और द्ृष्परुष है 


. छोटों से बड़ों तक, फूर्लों से नत्तत्नों तक, चींटी से कगर तक--चह संब 


जल 


उठता है, गिरता है, नष्ट होता हैं; पर सबको उत्पन्न करता हुआ भार 
सबको निगरता हुआ, निम्चिल पदार्थों का महायोग, शक्ति, ज्यों का स्यों 


. बना रहता है। यह शक्तिरूप महायोग ही परमात्मा है।! परन्तु यह व्यक्ति- 


बिहीन, चेतना-रहित भौर जाचार-शुन्य है। उसमें शहमाव-क्षपत्री सत्ता 
का भाव-नहीं है। जेसे कोई वेसुध, भास्मविस्मृत सत्ता पढ़ी हो, पसे ही 
एस ईश्वर का अस्तित्व है। बोद् दाशनिर्कों ने चेतन था सज्ञान देवों से 
शानशून्य ( /700॥80008 ) देथों को उच्चस्तर का माना हैं। उदासीच 
(उत्‌ + आासीन ), निरपेश् या तटरस्थ मद्ष ( 20800: ७07 ) भी 
चेतना-शून्य समझा जाता रहा है!। ईश्वर का यह रुप जो ने ब्यक्तिस्व 
रखता है न चेतना, जो न कुछ कह सकता है न कहे हये को सुन सकता 
है, कोई भर नहीं रखता । वह कुछ विरले, पराशक्ति क्षोर योग्यत्ता से पूण 
चिस्तरकी के लिये भले ही उत्साह का स्लोत दो, साधारण सानव के लिये पह 
मिट्टी के ढेले के चरावर भी नहीं है'। ऐसे प्रभु का अस्तित्व मानव-मनीपा 
के क्षेत्र से बाहर है। उसे कोई भी प्राणी हृदयंगम नहीं कर सकता । 


मनन नाम आम 3३7 एल्‍रणल्‍रशश्रशनशशशाणभानआआ॥८्एए॑एणछणणणा 
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इख्वर का स्वरूप हू 


 'सानन्द या निरानन्द ; कई चिम्तकों ने ईश्वर को मानव का: रूप प्रदान 
किया है। इनका वाद नराकारबाद' ( 2एाप्रा/णूएणए)०पृकमांआ ) 
कहरछाता हैं। कतिपय देशों में ईश्वर का रूप सानवपशुमिश्रित है, .जिसे 
( (97070 "शगांशा) ) अद्धंनराकारवाद कहा जा - सकता दूसरे 
रूप में रहस्यचाद के विकास के लिये पर्याप्त अवकाश है। मिश्र देश को इसी 
हेतु रहस्यवादियों का देश कहते हैं। मिश्र.की ( 07प08 ) अनूबिस देवी 
कुत्ते के मुखवाली है। भारत के गणेश जो छुद्धि और सिद्धि के देवता माने' 
जाते हैं, इसी प्रकार के हैं । पशु-शिरवाऊे' देव देखने में भयोत्पादक हैं। जो 
: दूसरों के अन्दर सं, विकर्षण और सीपणता भर सकता है,, वह आननन्‍्द्म 
नहीं हो संकवा। भय छेश को जन्म देता है। जहाँ भय है, वहाँ आनन्द. 
नहीं हो सकता। ' 


ईश्वर के नराकार रूप के साथ' गृह,. भोजन, आदर, अजुचर,-मंत्री. भादि 
विविध प्रकार की साधन-सामग्री और सहायक चाहिये। दाग्पत्य-भावना 
भी इस रूप के साथ संयुक्त है? |. यह रूप भी छेश-बहुरू है। इसमें जानन्द 
कहाँ ? यदि इंससे आनन्द होता, तो मानव स्वयं इससे सम्बद्ध सामग्री का 
स्याग्र करने के लिये क्यों वाध्य होता ? संन्यास लेते हुये उसे भारतीय संस्कृति 


72७५५ ५७-५११%- कफ फपिकन मत 2० कक टीफजा 


के अनुसार प्रतिशा करनी. पढ़ती हः धुन्नपणा मया त्यक्ता, वित्तेषणा भया 
व्यक्ता, लोकेषणा मया त्यक्ता ।! पुत्र, वित्त और यश सें, जो मानव के सहज 
साथी हैं; आनन्द नहीं हे । इसी हेतु सानव इनका परित्याग करके ानन्द 


की खोज स॑ निकठता & । 


१-५ *कको ५, (५८०८२ ७८) + 9-5... <& ३० 3७२०० जन अं पैन 


वाहबिछ ने इसी नराकारवाद से मिलूता-जुछूता एक विचार प्रस्तुत किया- 
है, जिसके असुसार जीसल क्रोइस्ट परमात्मा का पुत्र है। यहाँ मानव भौर 
ईश्वर का सेद दूर कर दिया गया है। ईश्वर विशुद्ध मानव वन गया है। 
क्राइस्ट के जीवन का प्रमुख कार्य मनुष्य के पार्षों को अपने ऊपर लेकर स्वयं 
दुःख का जीवन व्यत्तीत करना है। भलुष्य के पार्षों का प्रायश्रित्त ईसा को 
स्वयं फाँसी पर चढ़कर करना पढ़ता है। मानव-वेप में ईश्वर का यह एकान्त 


निरानन्द रूप है । 
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बलेश निर्यक्ता का चिष्ठ और परिणाम है। ईसा फाँसी पर घ़ाया 
गया था, चह स्तर फाँसी पर नहीं चढ़ा। फॉँसी के तस्ते की भोर, निबंछता की 
अवस्था में,ले जाये जाते हुये, जब बह लदखडाकर गिर पढ़ा, तो उसके मुख से 
दुखभरी घीरकार इन धब्दों में निकठ पढ़ी थी: )॥ कराए 900 ) 0॥ एए 
(90१| एप ४8४४ (07 (089 :श॥ 778 |? धनु तूने मुप्ते कैसे शुछा दिया! ? 
ईसा की यह चीप्कार उसकी निबंठता की सूचक है, न केव शारीरिक दृष्टि 
से, अपितु आध्यात्मिक दृष्टि से भी। ईसा को प्रभु का पुत्र कहा जाता है 
भौर पुत्र पिता का ही स्वरुप है। ईसाई ऐसा ही सानते हं। ईसा ईश्वर 
होकर दुख उठावे, यह उसका ईश्वरत्व नहीं, भत्यन्त दुर्बह मानवस्य है। श्रभु 
दुर्भाग्य और क्लेश सहन करने में हमारा साथी नहीं हो सकता'। योगदर्शन 
ने उसे प्लेश, फर्मविषाफ भौर वासनाओं से असंएक्त माना है। 


अभी तक ईश्वर के निरफेत्त रुप की व्याण्या में हमने जो विचार ऊपर 
अभिव्यक्त दिये हैं, उनसे यद्द तो स्पष्ट हो ही जाता है कि ईशर फपोलकप्पित 
नहीं है, जिसे किसी चत॒र मस्तिष्क की उपज कहा जा सके । यह घास्तविक 
सत्ता है। यह सत्ता व्यक्तिव्व-विहीन, संज्ञा-शृन्य भौर चेतना से रहित भी 
नहीं है। उसका एक व्यक्तिस्व है, जो संझान दै, जो दूसरों से कद सकता है थौर - 
उनकी सुन सकता है।'* वह पूर्ण आनन्दसय है 


पुन पत्ता है। वह हूग आनन्दसय ह। उसमें दुःख का छबलेश भी नहीं 
है। पेद की सात ध्याहतियों में से प्रथम तीन महाव्याहतियों-" 'भूः, भुवा, 


स्व: 'प्रभ्भ के इसी स्वरूप की व्याख्या करती हैं। वह भू: भर्थाव्‌ सत्ताचाला 
है, उसका अस्तित्व है, वह सत्य है। वह भुवः अर्थात्‌ चेतन जौर ज्ञानवाला 
है। बह हमारी प्रार्थनाओं को सुन सकता है। उसे अपना ज्ञान है और चह 
अपना संदेश हम तक पहुँचाता रहता है। उसके शान का प्रकाश संसार के 


नियमवद्ध, व्यवस्थित एवं सोहेश्य व्यापारों में भली-साँति प्रकर ऐऐ रहा है। 
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२. अर्चा शक्राय शाकिने शचीवत्ते शृण्वन्तमिन्द महयप्नमिष्ठदि | ऋ० १, ५४, २ 
३ यहाँ भौर कौन सुनने वाला ऐ ! सबको अपनी- 


अपनी पढ़ी है। प्रार्थना सुनने वाला 
तो हे | हो है। वही शक्तियुक्त है, वहों समर्थ है। उसी को स्तुति औौर पूजा करनी 
चाहिये। पा 


9, 54. 


ईश्वर का स्वंरूँप 8३ 


: वह पूर्ण हे, अतः उसमें किसी प्रकार का अभाव नहीं है? । वह स्वः भर्थात्‌ 


: आनन्द्स्वरूप है। क्लेशों में उसे क्लेशित करने का सामथ्य ही नहीं है, थे 


०3 भ्केजैड ५३. (+7. ६०८, कत्ल 


: उसके पास तक नहीं फटक सकते । हस प्रकार ईश्वर सब्चिदानन्दस्वरूप है । 
तीनों महाव्याहृतियाँ उसके इस निरक्तेप, अन्यों से असम्वद्ध, चास्तविक स्वरूप 


को प्रकाशित करती हैं । चह सत्‌ है, चित्‌ है और आनन्द है। 


ससीम या असीम : देश और कार चस्तुओं को सीमाबद्ध करनेवाले हैं । 
वे अन्तिम सत्य के सवांश को अपने अन्दुर नहीं रख सकते । ये हमारी इन्द्रियों 
के लिये भन्त्रिम सत्य के केव् संवेश-बाहक हैं'। में हूस समय अपने कमरे 
में बेठा हुँ, अतः कालेज में नहीं हो सकता। कालेज में जब विद्यार्थियों को 
पढ़ाता हूँ, तव घर पर नहीं मिरऊ सकता। सोता हूँ, तो चारपाई मुझसे 
लम्बाई और घोढ़ाई दोनों में ही बड़ी होती है। में थोड़े से स्थान में ही समा 
जाता हूँ । इस प्रकार मेरा शरीर देश और काल दोनों दी दृष्टियों से सस्नीम है। 


यह अवस्था सेरे मंतर की नहीं है। वह यहाँ दरीर के साथ कमरे में बेठा है, 


4%०+. जय फृड आ अर जहर, 


पर पलक मारते ही कालेज में भ्रमण कर आता है, कभी गंगातट पर जा 
पहुँचता है और चाहे तो अपनी कल्पना के वर से कभी न देखे हुए, 
पुस्तकों में पढ़े हुए पर्वत, समुद्र आदि की भी झ्लॉँकी देख आता है। मन के 


विचार शानाश्षित्‌ हैं। ज्ञान असीस है । उसकी कोई सीमा निर्धारित नहीं 


की जा सकती | ह * 


देश क्या है ? देश वह स्थान है जिसमें चस्तुएँ रहती हैं. या रखी जाती हैं। 
वस्तुएँ जहाँ रखी जाती हैं, उस स्थान का ज्ञान मुन्ते उसकी लस्बाई और 


. चौढ़ाई से होता है । इस. लग्वाई भीर चौड़ाई पर यदि में विचार करूँ और वह 


जहाँ-जहाँ दिखाई दे, वहाँ-चहाँ उसे देखता जाऊँ, तो अन्त में एक ऐसी 
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५४ भक्ति का विकॉस 
अवस्था भाही है, जहाँ न उस्बाई मेरे साथ री है, न वोढ़ाई । कब जप 
मेरे हाथ में रहता है। में यही सोचने उगता हैं. कि मुझे यह सा देखेदेसते 
इतना समय छग गया । समय क्या है। समय घह तत्त है जिसमें घटनाएं 
घटित होती हैँ. या क्रियाय की जाती हैं। घटनायें प्राकृतिक होती है जौर 
क्रियायें मानवी । सर्व-उद्य हुआ, यह एक घटना है, परन्तु प्रताप ने हदी- 
घादी के युद्ध में सुगरल सेना के घक्के छुदा विये, यह एक क्रिया है। पक क्रिया 
भी शपने लन्दर अनेक लघु मियायें रख सकती है। यदि में इन फरियार्मो के 
समय पर विचार करूँ और णाज से पीछे चछकर उष्टि-रधना की प्रारग्मिक 
क्रिया तक पहुँचे, हो उसके आगे मुप्ते समय का पता नहीं घढ़ता । केयल 
पमय का ज्ञान हाथ रद्द जाता है। इस प्रकार देश का पर्यमप्तान काल में भीर 
फाए दी सप्ताप्ति शान में होती है। श्ञाग स्रोत है, जनक है। उपपन्ने हुई वर्तु 
के साथ देश और काछ का बंधन छगता है। उत्पत्ति के साथ ही क्रिया प्रास्भ 
होती है, जो काठ की घोतक बनती है!। उधत्ति वस्तुओं की होती द.। 
अतः उनके रहने के छिये स्थान या देश चाहिये । यही देश जोर काल सीमा... 
बाँधने वाले है! । शान इस सीमा से परे है। पीछे हम लिख झुके हैँ. कि ईखर.. 
शनसस्प है। शिए वह उसमे हो सकताहै।.... 
एक अन्‍य दृष्टि से विचार फीजिये। फ़ारण के गुण कार्य में आते: ह्नं 
फछाकार का सानप्त उसकी कछा में प्रत्यक्त होता है। कवि छी भात्मा उसके 
फ्त्य में अतिध्वनित होती है। इसी प्रकार यदि सृष्टि तृष्टि है ( य्योक्ि 
सृष्टि का शब्दार्ध है--रची गई, यदि सृष्टि री गई है ) तो इस 'रचना में 
रघमिता के गुणों का प्रक्राश होना ही. चाहिये। सृष्टि विशाल “है, इसकी 
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ईश्वर का स्वरूप 0४ 


*इयता का पता इसके रचयिता के अतिरिक्त अन्य किप्ती “को भी . नहीं :है। 
यह भ्रवाह से भनादि है, न जाने कितनी घार.इस 'रूप-सें आई, ठहरी और 
तिरोहित हो गईं। इसमें अनन्त नियम काम कर रहे हैं। भत्तः इसका रचयिता 
भी अनन्त है, अनादि है, असीम है । 


सीमित वस्तुएँ कभी कहीं थीं, कभी कहीं होंगी। वे सददेव सब स्थानों पर 
विद्यमान नहीं रहतीं॥ अस्तीस के लिये देश भोर काल का यह वंधन नहीं 
है। वह सतत सर्वत्र वर्तमान है? । 


पाहतियों में चौथी व्याहृति 'महः है जो प्रभु की महत्ता, विशालता, 
अनन्तता भौर भप्तीमता की सूचना देती है। ईश्वर की सत्ता, उसके ज्ञान, 
उसकी शक्ति और उच्तके आनन्द की कोई इयत्ता, सीमा या अवधि नहीं 
है। प्रभु की असीमता उसकी सूचमता औौर निराकारता की भी थोतक है। 
आकारवाली स्थूल वस्तुएँ देश और काल की सीमा में बद्ध होती हैं। प्रभु 
ऐसा नहीं है। वह निराकार है। क्षाकार वाली वस्तु कई अवयवों से मिलकर 
बनती है, क्तः अंनेक खंडों में विभक्त हो सकती है। निराकार वस्तु के 
खंड नहीं हो सकते । वह अखंड, अविभाज्य और एक रस है। असीम और 
'निराकार सूचम होने के कारण ससीम तथा साकार की स्थूलता-में व्याप्त 
रहता है.। ईश्वर से अधिक सूचम कोई भी सत्ता नहीं है। अतः उसे सर्च- 
व्यापक भी -कहा जाता है। अखंड सत्ता होने के कारण घही जन्तिम 
सत्य भी है। 


पीछे हमने सिद्ध किया है कि किसी वस्तु की उप्पत्ति के साथ देश 
और काल-का वन्धन छगा रहता है और वह वस्तु -ससीम :कहलाती है। 
प्रभु असीम है, देश-काल की सीमा से एथक है, अतः उत्पन्न ही नहीं. होता । 
उसका कोई जनक चह्दीं। जो उत्पन्न होता है, वह चुद्धि भौर अन्त में रत्यु को 
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६६ भक्तिकका विक्राप्त 


प्राप्त करता है। अभु ने उसपन्न हुआ है, न बढ़ता है. और से झुस्यु उसका 
अन्त कर सकती है। वह धज, जनम्त जौर अमृत है । 


एक या अतेक : जिप्त परमेश्र को हम सपिदानन्दस्वरूप, भस्ीम, 
अखण्ड, एकरस, भजर और अमर कहते हैं, वह एक दे या अनेक, यह भ्रश्न 
धार्मिक एतिहाप्त में भनेक्त बार उत्पन्न हुआ है। पुकेखरवाद या बहुदेदवाद 
के पीछे एक निश्चित विचारधारा है। एर्वट स्पेन्सर का विचार था कि जो 
जातियाँ पिठृपूजा या बीरपूजा को महत्व देती हे, थे स्वभावतः बहुवेवबादी 
होती हैं। मनुष्य अनेक हैं और उनके पिता भी एथक्‌-एथक्‌ हं जो उनके लिये 
पूज्य हो सकते हैं। जातियाँ एथक-प्थक्‌ हैं भोर उनके भादुर्श भी प्यकू थक 
हैं। किसी ने ज्ञान को महत्ता प्रदान की है, किसी ने फछा को, किसी ने 
कर्म को, किसी ने भक्तिभावना को। जिस जाति के पास मिस पेन्र में 
जिप्त महाप्राण व्यक्तित्व ने अधिक दाक्ति जोर योग्यता प्रदर्शित फी, घह 
उस चेन्न भें उसका श्रद्धेय जोर अनुकरणीय वचन गया भर अन्तत्ोगत्वा 


उसकी पूजा प्रारम्भ हो गई। इस प्रकार पिठृपूजा और बीरपूजा ने बहुदेवबाद 
की जन्म दिया । 


चहुदेवदाद के मूछ में एक विचार भोर ह। प्रकृति के विशाल प्ेम्न सें 
हमें कहीं विस्मयजनक दृश्य दिखाई देते हैं, कहीं भयावह और कहीं धाहाद- 
कारक । उसकी नलवती शक्तियों का दर्शन भी यधासमय ऐता रहता है। 


यह प्रकृति की घहुरूपता का परिचायक है। एसने भी बहुदेववाद फो जन्म 
दिया होगा । 


| 


..यूमान को सानवी भावना का पालना कहा जाता है। वहाँ पिठपूज 
और बीरपूजा के साथ कला ने भी पराकाष्टा की उन्नति की। हेलेम्स अपनी 
कलाप्रियता के लिये प्रख्यात है, तो स्पार् वीरपूजा के लिये। कला प्राकृतिक 
दृश्यों को ऊर्जेस्वीकरण द्वारा चेतनता के उच्च स्तर तक पहुँचाने का प्रयक्ष 
करती है, तो वीरपूज़ा चीरों को यदि ईश्वर नहीं तो ईश्वर के अभवतारपद तक 
तो अवश्य पहुँचा देती है। मानव जिस व्यक्तित्व में अपने से अधिक तथा 
असाधारण गुणों को देखता है, उसके प्रति उसकी पूज्य बुद्धि जाग्रत हो 
जाती है और परिणाम्ततः बहुदेववाद का जन्म होता है। यूनानियों 
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के सामाजिक तथा व्यक्तिगत जीवन से बहदेववाद ने बढ़ा गहरा प्रवेश किया 
था। प्राकृतिक तत्वों से भी उन्हें देवत्व के दर्शन हुये थे । प्रकृति और जीवन 
के सभी जेत्रों सें प्रत्येक विभाग के साथ उन्होंने एक-एक अतीव सजीव और 
समर्थ विशिष्ट देवता की प्रतिष्ठा की है। विद्या, युद्ध, का, उपा आदि सबकी 
भधिष्ठात्‌ देवियाँ उनके यहाँ एथक-एथक हैं। वहुदेववाद का भत्यन्त उदात्त 
विकास यूनान में हुआ, जिसे देवताओं का संगठित संसार कहा जा सकता 
है और जिसमें प्रत्येक देवता का एथक व्यक्तित्व, पृथक्‌ गुण और एथक कार्य- 
कछाप है ।* ह है 


संभ्वतः.यूनान के सम्पर्क से भारतवष से भी चहुदेववाद ने आाश्नय पाया। 
भारत में विभिन्न सम्प्रदायों का जन्म भी इसी का परिणाम प्रतीत होता है | 
प्रत्येक सरप्रदाय का अपना एथक भाराध्य देव है। शेवसस्प्रदाय शिव देवता 
की आराधना करता है, वेष्णवसम्प्रदाय .विप्णु की, शाक्तसम्प्रदाय शक्ति 
था देवी की और वाहंस्पत्य तथा गाणपत्य सम्प्रदाय क्रमशः बृहस्पति और 
गणेश की। इसी प्रकार प्राकृतिक शक्तियों में से कोई सम्प्रदाय” सूय का उपासक 
है, कोई अश्वव्थ का जीर कोई तुझूसी का। सम्परदार्यों के अन्तर्गत जनेक भेद 
' है और वे मिन्न-मिन्न देवों की पूजा करते हैं । । 


मिश्र देश में प्रत्येक ग्राम और जाति का एक विशेष पशु-दैच, ( 37! 
(00 ) होता था। समग्र मिश्र देश भारतवष की द्वी भांति नाना मत-मता- 
न्‍्तरों में विभक्त था। अमेन्हरोटेप चतुर्थ (070070॥009. 47४) ने एटोन धर्थात्‌ 
सूर्य देवता की पूजा प्रचलित करके मिश्न में एकदेववाद के श्ंचार का प्रयत 
किया था, परन्तु मिश्र के पौरोहिस्य चर्ग तथा जनता ने इसे स्वीकार नहीं 
किया और इसके भचारक वंश को ही राजसिंहासन से उतार दिया। | 

वहुदेववाद के साथ कछाप्रिय जातियों में विभिन्न देवताओं की मूर्तियों 
का निर्माण होता है औौर मूर्ति-पूजा प्रचलित हो जाती है। .देव-मूर्तियों 
को सुरक्षित रखने के लिए. मंदिर बनाये जाते हैं । इसी के साथ वह 
समस्त विछास-विश्रम भी संरूग्न हो जाता है, जो विशुद्ध द्वेववाद की कदपना 
का विरोधी है। हीरोडोटस के लेखानुसार पारस्तीक भ्ाय ,देव-मन्दिरों का 
निर्माण नहीं करते थे । ये पर्वत-शिखर पर बंठकर अपने पूद्य-देव की उपासना 





१, (&७८०७४७४७४ ० 6007-97. 49, 20 


प्र भतति को पिशस 


में मप्त ऐते भे।. भारतीय कार्यों के प्रारम्निक फोाए में भी देवनमम्दिरों क 
दर्शन महीं होते । व्यूटोनिक बंध के प्रथम एतिहासडेतक टेश्ीरप़ ने सार 
वे सम्पन्ध में छिखा है कि ये अपनी उदार फदपगा के अनुसार देगी विभृत्तियों! 
को मम्दिरों की चद्दारदीयारी के धस्दुर बन्द क्र देगा था एम मागयी रूप 
देगा असमीचीन एवं अमुपयुक्त समपते थे। एसडा ताए्प यही दे किये 
मूति-पूतक नहीं थे। परस्तु ईसा के पूत्र ही रपम्पेगेवियां तथा भय झपुद्ीनिक 
प्रदेशों में मन्दिर बन घुके थे और मूर्तिएणा का प्रयार लात हो गया था । 
यह हसारी कएपना के हास छा सूचफ पं ।' 


बहुदेववाद, जहाँ तक ईखर के निरपेण स्वरुप का सग्पन्ध है, फिप्ी भी 
प्रकार आद्य नहीं हो सकत्ा। यह प्रकृति तथा चेतना फ्रे साधारण स्वर का 
ही स्पश करता है। यही नहीं, उसमें दैवी धुम जंशों के साथ अधशुग अंशों 
का भी सम्मिप्रण है। ग्रीब्लिन या भूत-ेतादि पापाण्माणों (0७) 9)४69) 
को बहुदेवयाद में ही स्थान मिझ् सकता है, एऐफरेशरबाद में नहीं। 


श्शर ण्फ हर, दो, तीन, पार धर्यात्‌ सनेफ नहीं, यह सष्प भारतीय 
संस्कृति का प्रमुख जंग है। वेदमंत्रों म॑ं जनेक बार एस तथ्य या स्पष्ट उपडेस 
हुआ है। 'बेदिक भक्ति! शीर्पफ सष्याय से इस प्रधुर प्रमाण पायकों को 
उपलब्ध होंगे । आहाण, उपनिषद्‌ और शरण्यक साहिस्य ने भी एड्ेशरयाद 
की ही धोपणा की है । 


भारतीय संस्कृति के पौराणिक युग में जो बहुदेयवाद पाया जाता है, यह 
कुद्ठ विद्वानों की सम्पत्ति में यूनाव के समपक का प्रभाव है। भारतीय मनीषा 
भनेक देवतान से पक पी परमदेव के दर्शन करती रही है । : उसने ब्रष्मा, 
विष्णु, महेश आदि देवों को एक ही इंशर की विभिप्त शक्तियों का रुप माना 
है। फगेद में भी एक देव का अनेक नामों द्वारा यर्णन हुमा है। बहुद्ेवयाद 


के संस्कार से प्रभावित पाश्चाप्य विद्वानों को थौर उन्हीं फी पद्मति का धनुसरण 


करने वाले एतदुदेशीय पण्डितों फो इन नामों में अनेक देवों का अम्त हुआ 
है ः पका 
० पर टाबाय यारक्र ने निरक्त में इस अम का निराकरण किया है औौर दिखा 


है! ७ हा ! 
है; एक एव धारा ललपं-- ८-०८ हा सूबे" बर्ाद एक ही आा स्तूयते* अर्थात्‌ एक ही आत्मतत््व की भभे क्र 


, सोए(९७ ०१ 500,! ए, 20, 
२. निरक्त ७४४, ८-९५ । 
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प्रकार से विविध नामों द्वारा सुति की गई है। स्तुति गुण-कीर्तन का नाम है । 
अतः एक ही देव के अनेक नास उसके अंबेक॑ गुणों का थोतंन करते हैं । 
'निरुक्त के इस कथन का समर्थन भारत के सभी दाशनिकों ने किया हूं। 


बल अब ल्‍ कि ज.. मी 


उपनिपद्‌ तथा पुराणसाहित्य भी इस तथ्य की पुष्टि करता रहा है। यथा-- 
स ब्रह्मा स विष्णुः स रुद्रः स शिवः सो>च्तरः स परमःस्वराट । 
स इन्द्र! स कालारिनः स चब्द्रमाः | केचदयोपनिपत्‌ ८ 


: एतमग्नि चदुन्त्येके मनुमन्थे प्रजापतिम । 
(इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतस्र ॥ मन्ु० १३, १२३ 


इस विपय में पशञ्मपुराण, भूमिखंड २, पातालखंड क्षध्याय ७३, शोक 
७१ ; विप्णुपुराण ५, ३३, ४९; ब्रह्मवेवर्त, श्रीकृष्णजन्मखंड, उत्तरा््ध ७४, 
५३ तथा वायुपुराण अध्याय २५ छोक २०-२५ देखने योग्य हैं ।* एक देव के 
विभिन्न गुणों के कारण विभिन्न नाम हुए। कालान्तर में वाह्य प्रभाव से यही 
नाम बहुदेववाद के व्यक्षक बन गये कोर हमारे यहाँ मूर्ति-पूजा का प्रचार 
प्राररभ हुला। यह निस्संदेह हमारी कहपना के हासख का सूचक था। मूर्तियों 
द्वार क्या उस परमह्म की पूजा हो सकती है? ऋग्वेद कहता है 'उपहूरे गिरीणां 
संगमे च नदीनाम्‌ । घिया विभोध&जायत ।” यज्जु० १६, १५ । अभ्ठु की उपासना 
प्रकृति के उन्म्रक्त प्रांगण में होती है। मन्दिरों की दीचा्लों में घिरकर तो . 
मानव-दुद्धि घुटने रगती है। प्रथ्नु की उपासना का सर्वश्रेष्ठ स्थान तो अपनी 
आत्मा है, जो भपने भीतर है। पेधागोरस लिखता हे :"'****(४०0 ॥88 70 
90076 #99778 90006 ०) ९&/7॥ शिया 98 फ़ा76 80प.! चाइबिल, 
भी यही कहती हे :;*"****(5०प 83 8 शरण छापे ६४9ए ४80 छ़00- 
कांए मी, खरप&# अतग्ांए मात गा छ्ोषा। धाएं गा एपॉफ:? 
55, ४०8 (७०४0७) ध् 


_ + अभ्ु एक है, जनेक नहीं॥ उसकी रचना भी उसके एक होने का संकेत 
' देती है। समस्त ब्रह्मांड पुक व्यवस्था है। ब्रह्मांड का अर्थ ही है'''एक बहुत 


रु] 
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१. लेखक ने अपने अन्य 'भारतोय साधना और सूरसाहित्य” के शछ४ २००, २०१ पर 
इसका विस्तृत विवरण दिया है । 


७ भ० चि० 


५० भक्ति का विकास 


बढ़ा अंठा, जिसकी एकता रचविता के धदूभुत, धंटछ प्रबन्ध द्वारा संपादित 
होती है। पीछे हमने घृष्टि में काम मरने थाले नियमों का उस्लेण छिया 
है। यह वियम-बद्गता एकता का चिह है। जिस प्रकार निप्न-मिन्न बस्पुर्थो 
की एदप्रकारदा का नाम नियम है, उसी प्रकार भि्न-मिन्न नियर्मों की 
एफप्रकारदा भी एक नियम हल । थे नियम झपने नियामक फी सिद्ध फरते हु, 
जो नियमों की एकप्रकारता के कारण एक ही है। जो सता जसीम है, लसंद 
है, अविभाज्य है, बह एक ही हो सकती है। शन्तिस सत्य एक हो है। 


सर्वशक्तिमान्‌ :''''''सर्वशक्तिमान्‌ का ध्य समस्त - उदात्त शक्तियों से 
सम्पत्त होना है। शक्ति-प्म्पन्न ध्यक्ति सीमागत धम्पर्नों से स्वतम्त्र होता है। 
प्रभु के भन्दर कोई वन्धन नहीं है। बह किप्ती के ऊपर शाध्रित भी नहीं है । 
उसे किसी की सहायता नहीं घाहिये। अश्पशक्ति जीवाँ को पंद-पद पर 
किसी का क्षवलम्बत भ्रहण करना पढ़ता है। में सोजन करता हैं, बझ् पहि- 
नता हूँ, परन्तु स्वयं न तो क्षत्न पेदा करता हूँ, न चक्ठी घढाता हैं. भौर न 
भोजन बनाता हैँं। वर्तों के छिये रई में'तेयार नहीं करता | हुठी प्रकार धन्य 
अनेक वस्तु के ढिये मुप्ते दूसरों की सहायता पर निर्भर रहना पदता है। 
मेरी तरह दूसरे भी स्वतन्ध्र नहीं हैं। पर प्रभु स्वतन्त्र है। उसके बनाये हुए 
नियर्मा पर सानव की खाद्य सामग्री, यातायात, जीवनयापन सब कुद्ठ अव- 
लम्बित है। यहाँ में जिस ध्यक्ति का अवदस्पन ग्रहण करता हैं, बह ध्यक्ति 
भी स्वयं प्रभु-प्रदत्त सामग्री पर अवरुम्बित है । 


प्रभु अवरस्वनों का सी जबठम्बन है। उससे घढ़कर धन्य कोई जवरूंवन 

नहीं है। उसे किसी के भाभ्रय की भावश्यक्रता नहीं है। वह सबका आश्रय 
है, निश्चिद्ध शक्ति का भाण्ार है; परन्तु उसकी सर्वशक्तिमता का धर्थ यह 
नहीं है कि वह उचित-अनुचित, सम्सव-भसग्भव सथवा नियुतित-भनियमित 
सभी काय कर सकता है। चह धपने को सार नहीं सकता, अपने से अधिक 
शक्तिशाली देव को उम्नन्न नहीं कर सकता। बह ऐसे कार्य नहीं कर सकता, 
जो अपवित्र हैं। उसकी सर्वशक्तिमत्ता इस तथ्य में निहित है कि वह जो 
कुछ करना चाहता है, उसमें कोई बाधा नहीं ढाल सकता । अधव॑धेद कहता 

है; मे दासोनायों महित्वावत सीसाय यदह घरिष्ये !! काठ ५, वर्ग 
१०, मंत्र ४ अथांत्‌ प्रभु के बनाये नियमों को भंग करता तो दूर, उन्हें कोई 
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पूर्णतया समझ सी नहीं सकता । ऋग्वेद कहता है; 'न यस्य देवा देवता 
न सर्ता आपश्रन शवसो अन्तसापु: / १-१०००१७। विश्व की बड़ी से बड़ी शक्ति 
भी उसे स्वशक्तिमान्‌ ईश्वर की. शक्ति का अन्त नहीं पा सकती । ऋग्वेद में 
कई स्थानों पर ईश्वर को 'शवसस्पते” दाव्दु द्वारा संबोधित किया गया हैं। वह 
निखिल शक्तियों का भषिपति है। “विश्व उपासते भशिप॑ यस्य देवा; "**"*” 
संमरत दिव्य शक्तियाँ उस ईश्वर की भाज्ञा का पारूम कर रही हैं। यहाँ ऐसा 
कौन है, जो उसकी आज्ञा का उल्लंघन कर सके ? बह कवि है, मनीपी है, 
स्वयंभू हैं । उसका निरपेज्ष रूप झानमय, सत्यमय, आनन्दू्मय, भज, भगत, 
असीम, अनन्त, निराक्कार, नित्य, जविभाज्य, एकरस ओर सर्शक्तिसंपत्न है । 


सापेक्ष स्व॒रुप : जब हम . ईश्वर के सापेक्ष स्वरूप की बात कहते हैं 
तो स्वभावत्ः यही प्रश्न हमारे सामने रहता है कि ईश्वर का इस सृष्टि के साथ 
कौर हमारे साथ क्या सम्बन्ध है ? क्या वह जगत्‌ का रचयिता है ? इसके 
_ अन्दर प्रचक्तित नियमों का संचालक है और इसकी स्थिति का कारण है ? क्या 
उसी के द्वारण रात्रि में घारे तिकलते शोर दिन में छिप जाते हैं ? ध्रध्वी पर 
यह धनन्‍्त रतराशि, फल-पुष्प, धान्‍्य क्या उसी के दिये हुए हैं ? दिन के 
पश्चाद रात्रि भौर रात्रि के पश्चात्‌ दिन, एक ऋतु के पश्चात्‌ दूसरी, फिर तीध्चरी 
ओर फिर वही क्रम्''' "क्या यह सम्रस्त च्यवस्या, समुचित अवन्ध, अभदर 
नियम-चक्र उसी के चछाए हुए हैं ? वह हसारा कोन है ? ये विविध प्रकार 
की योतियाँ, विविध प्रकार के कर्म जोर सुख-दुखरूपी परिणाम हमारे साथ 
कैसे रण गये ? इन प्रश्नों के समाधान में ईश्वर के भनेक गुण अशुस्यूत हैं। 
क्षतः अभ्ु के मिन गुर्णो का उल्लेख जगव्‌ भौर जीव को ध्यान में रखकर 
किया जाता है, वे गुण उसके सापेक् स्वरूप से सम्बन्ध रखते हैं। नीचे हम 
इन्हीं दोनों, जगत और जीव, की दृष्टियों से ईश्वर के सापेत्त स्वरूप की 
विवेचना करेंगे । ४ 

जगत की दृष्टि से : व्याहृतियों में पाँचवीं व्याहति जनः है। ईश्वर 
जनः भर्थात्‌ समस्त सृष्टि का स्रष्टा, उस्पन्न करने वाला ह। किसी वस्तु की 
और साधारण । कुम्मभकार घट का निर्माण करता है। हस क्रिया में वह स्वयं 
निमित्तकारण है, मिद्दी उपादानकारण है शीर घक्र आदि - साधारणकारण 


४३ भक्ति का विकास 


हैं। जगत कली रचना में इन कारणों को क्या स्थान प्राप्त हे? इस प्रश्न के . 
उत्तर में वियारशील विद्वान एकमत नहीं हैँ। उनका एक दर निमित्तकारण 
की कदपना तो करता है, परन्तु उपादानकारण की छतिवायत्ता उसे ग्राह्ष 
नहीं है। निमित्तकारण के पास कोई सामग्री है, जिससे जगत बनता है, 
ऐसा वह नहीं मानता। उप्पत्ति का यह सिद्धान्त असावबाद के नाम से 
धभिदित किया जाता है। इसके अजुसार ईश्वर ने अपने पास कुछ न होने 
पर भी सष्टिचना कर दी। उतने कह्दा--हो जा! और सृष्टि बन गई ।' 
यह कार्य एक विशिष्ट समय में हुला, जिसका निश्चित तो नहीं, परन्तु सामान्य 
रूप में उतलेख भी किया गया है। 
अभाव या शून्य से जगत्‌ की उत्पत्ति की गई हो, यद्द मत भाज के 
वैज्ञानिक को मान्य नहीं है। किसी तत््व का परिणमन यह जगद है, ऐसा 
तो वह मानता है, परन्तु कुछ नहीं था, फिर भी कुछ बन गया, ऐसा उसका 
अमिमत नहीं है। परिणमन एक ऐसे तत्व फो सक्षत स्थिति को स्वीकार 
करता है, जो विभिन्न रुपों में परिणत द्योता रहता है। इस तर्व का केवल 
भाविर्भाव और तिरोसाय होताह, शून्यभाव नहीं। हर्ट स्पेंशर ने लिखाहै-- 
 थक्क०ए ए्र०ए९' शेध्रक0 00008 ॥760 0घ9:श00, 007 088888 
60 ७9, बु॥6 इ०छयंपरहु &एंए।॥0णा३ 0! 70867 प्राएा 07४, 
णा 0088 00867ए४४४07, ४० 08 0णोए थध्ाए88३ ० 888, सृष्टि के. 
. उपादानकारण की सामग्री न तो उत्पन्न की जाती है और न नष्ट होती है। 
जिसे हम विनाश कहते हैं, बह केवल एक अवस्था से दूसरी अवस्था में 
: झुपान्तर है। श्री ते, 5, ४] अपनी पुस्तक 'ग]क९० 88898 49 रिशी- 
, 800 में लिखता है--"॥976 8 ॥ उप्र & एथगद्षाशाई ९॥४- 


१४8 जा भा ५3 आर कमना5 कक आइककस आस कक 5००. आवक किक बलि 


, ७0 8३0 १.७ प।88 08 00 8॥0 शश8 8९ #ए$/ 906-.-0|6 
६९४800॥0 06 ॥7 00070, 0शा९८४४ पर) 0णशाए जाय प6 जअआालशं॥ 
०, 8 07 0 &ए ॥0%, ऐ6, कापे ६45.? ० 00, सूरा 86, भायत्त 52, 
पाक्षाओंऑंण ० खाओा 07 फि6ए |, है, ए०१ एल! प्‌. ध. ]983, ॥9, 
९१४४०७, 9, ३84, 

इसी सम्बन्ध में श्मरान का चंश, अ० ९७, सूरा ३, भायत ४२ औ 
१९१ भी दृष्ब्य दैं। खुदा ने कहा-ुन! और दुनियां बन गहई। कुरान भू, ६० 
सूरा २६ भावत ८२ ( यातिन.)। ह 


र ५२, पृष्ठ ३९५०० 
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जाशा। 00 880 8&.0७72880)७”, हमारे यहाँ स्थायी तत्व को प्रक्षति 
और विनश्वर तत्व को नाम-रूप की संज्ञा दी गई है। सांस्थकार ५, ७२ सूत्र 
में प्रकृति की नित्यता की घोषणा करता है। यह प्रकृति ही सांख्य के अनुसार 
: सृष्टि का मूठ उपादानकारण है । इस प्रकृति से सात विकृतियाँ, ( महत्त्व, 
भहंकार भौर पाँच तन्मात्रा ) तथा पोडश- विकार, ( एकादश इन्द्रिय और 
पाँच भूत ) उप्पन्न होते हैं। विनाश या प्रछय के समय यही तिरोह्दित होकर 
(धपने मूछ रुप में परिणत हो जाते हैं। वेद में मूछ प्रकृति को स्वधा, अजा, 
तू, त्रिधातु, अदिति आदि कहा गया है। आज का पेशानिक इस मत से 
अधिकांशतः सहमत है, यद्यपि सृष्टि-निर्माण के मूछ तत्तों की खोज में 
उसका प्रयत्ञ अमी वछ रहा है। शून्यवाद, उपादानकारण के ज्षेत्र में, उसे 
स्वीकार नहीं है। 


५ “सष्टि-निर्माण के सम्बन्ध में दूसरा मत उन विद्वानों का है, जो ईश्वर को 
ही जगत का निमित्त और उपादानकारण मानते हैं। जेसे मकड़ी अपने 
अन्दर से जाछा निकालकर अपने सुरक्षित रहने या फसने के लिये तन्‍्तुग्रृह 
बना लेती है, देसे ही ईश्वर अपने अन्दर से सृष्टि का निर्माण कर लेता है। 
हस सत्र के अनुसार जगत्‌ जोर ईश्वर चस्तुतः एक ही तत्त्व के दो रूप हैं । 
वे संस्या में दो प्रतीत होते हैं, परन्तु जाति से, गुण से और वास्तविकता की 
दृष्टि से एक ही हैं। भारतीय अद्देतवाद और विशेष रूप से शुद्धाद्वेतवाद इसी 
मत का पोषक है। पश्चिम में हर्वर स्पेंसर और हेगल ने छगभग इसी मत से 
 मिलते-जुरते विचार प्रकद किये हैं । 
यदि यह मत ग्रहण किया जाता है, तब या तो ईश्वर का भौतिकीकरण 
होचा चाहिये अथवा प्रकृति का चेतनीकरण । पर ये दोनो ही दशाएँ तक-भार 
को सेंभाठने में असमर्थ हैं। ईश्वर को भीतिकता से समन्वित करना, उसे 
इधर पद से पतित करना है। प्रकृति को चेतन बनाना वास्तविकता से आँखें 
मूँद लेना है। प्रकृति के अतिरिक्त यदि जीव को ईश्वर के अन्द्र से निकला 
हुआ मानें, तो जीव की अत्पज्ञता, पराश्नयता, भावागमन का वन्धन, वेश, 
राग-ह्वेष भादि का आरोप इंश्वर पर करना होगा। क्या मेरी अपुणतायें ईश्वर 
के साथ भी ठ्गी हुई हैं? इस प्रश्न की महत्ता इस संत के माननेवार्लों को 
विरोधी पछ की ओर - झुका देती है 'भौर-वे:दचने के किए. -अपूर्णवाओं को मन 


| 
; 
४ 
| 
के 
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की साया या भ्रम कहने छगते हैं। पर मन का अम फिर भी साथ लगा है। 
इस. अ्रम का निराकरण कैसे किया जा सकता है? यह भी तो धपूर्णता के धन्तर्गत 
है। क्या ईशर के आत्मामिम्यक्षन में अपूर्णता है? अमयाद था सायावाद 
लौट-फैरकर उसी घेरे में घिरा रहता है, निकछ नहीं पाता । प्रकृति भीर जीव 
को ईश्वर की अभिव्यक्ति या ईश्वर का ही रूप मानना मानवन-मस्तिष्क के 
सामने समाधानशून्य समस्याएँ खड़ी करना है। 


उपर जिन दो मर्तों का उद्छेख किया गया है, थे जगत की उपत्ति के 
सम्बन्ध में ईशवर का अस्तित्व स्त्रीकार करते हैं। एनके विपरीत तीसरा मत 
उन विद्वानों का है, जो सृष्टि-निर्माण में विशुद्ध रुप से प्रकृतिवाद को ही 
महल्त देते हैं। वे ईश्वर के अस्तित्व का निषेध नहीं, तो उसकी भवहैलना , 
तो असन्दिग्ध रूप से करते हैं। इनके मतानुसार जगत भ्ीतिक तत्नों के 
सम्मश्रण का परिणाम है। यह सम्मिश्रण भी संयोग से हो गया है। इसका 
कर्ता कोई चेत्नतत्ल नहीं है। यदि ऐसा तत्व कोई है भी, तो वह हम 
दर्शकों की भाँति, जगत-प्रयति का द्रष्टा मान्न ह। इसके संचाढन अथवा 
नियन्त्रण में उसका कोई हाथ नहीं है । 


क्या यह संयोगवाद विश्वन््याप्त व्यवस्था को व्याख्या कर सकता है! 
इस व्यवस्था का उस्लेश् वैज्ञानिकों के आधुनिक भनुसन्धानों के जाधार पर 
हम विगत अध्याय में कर चुके हैं । विज्ञान हस छृष्टि में एक नियम का शासन 
सिद्ध करता है। इस नियम के अस्तित्व और संचालन के मूल में कौन स्थित 
है) क्‍या यह सव संयोग का ही खेल है? फिर सृष्टि की आयु पर विचार 
कीजिये। प्रसिद्ध पशानिक सर जेत्स जीन्स के मत में वर्तमान सृष्टि छयमग 


दो अरब वर्ष की है।' इतने दीर्घकाल से वृष्टि में नियम का यह शासन चला 
आ रहा है। कया यह संयोग मात्र है 


उपर उन्निखित तीनों मत सृष्टिउउत्पत्ति की समस्या का पूर्ण समाधान 

नहीं करते । इस व्यवस्थित जगत्‌ का अस्तित्व न किसी संयोग का परिणासत 
कहा जा सकता है, न ज्राव का। प्रत्येक काय का कोई न कोई कारण होता! 
है । अभाव से भाव और असव्‌ से सत्‌ का भविर्भाव नहीं हो सकता। किसी 
सन आजम बी नल जील कक बज कमर देश 5 हक किक 


4. २॥६ ए्रएंप्रश५७ ७870070 7५ ( ७080॥ 980 )॥ 9५ 4%,... 


इखर का स्वरूप ४४ 


निर्माण में जो तीन कारण कार्य करते हैं, वे सृष्टि के निर्माण में भी होने 

चाहिएँ। वंदिक वाछाय में ईश्वर को सृष्टि का निम्ित्तकारण, प्रकृति को 

'उपादानकारण और जीच, कार जादि को साधारणकारण कहा गया है।! 
सष्टि-निर्माण का उद्देश्य है जीवों को कर्माइुसार फल देते हुए बन्धन से सुक्ति 

: की ओर अग्रसर करना । सृष्टि की व्यवस्था और उससें प्रचलित नियम इस 

सम्बन्ध में जीच की सहायता करते हैं। ऋग्वेद के अघमर्पण सृक्त सें सष्टि- 

निर्माण की पक्रिया और क्रम वर्णित हुए हैं ।* 


. * झत्तः जगत्‌-रचना की दृष्टि से ईश्वर स्रष्टा है। उसके अभीद्ध झानमय 

तप से सृष्टि की उत्पत्ति होती है। व्याहृतियों में जनः के साथ ही तपः च्याहृति 
थात्ती है। प्रश्भु तपः जर्थात्‌ परमप्रकाश-स्वरूप हैं। जहाँ प्रकाश नहीं है, 
वहाँ कोई निर्मिति भी नहीं है। मेरे अन्दर जो विचार प्रकाशित हो रहे हैं, 
वही इन पक्षियों में निवद्ध होकर प्रबन्ध का निर्माण कर रहे हैं। प्रथु प्रकाश- 
स्वरूप हैं और इसी हेतु वे सृष्टि के निर्माता हैं । 


सृष्टि का निर्माण एक सहान्‌ नियासक, भसाधारण प्रकाश-स्वरूप, अनन्त ' 
शक्ति के घुंज ईश्वर से हुआ, अतएुव इसमें स्थिरता, टिकाऊपन भी घाहिए। 
साधारण कारीगरों के खिलोने कुछ दिनों तक चलते हैं, मनोरंजन की चस्तुएँ 
भी कुछ दिन ठहरती हैं। फिर यह तो एक भस्ताधारण कारीगर की कृति है 
और एक महान्‌ उद्देश्य या अ्योजन को सूचित करती है। अतः इसे अधिक 
दिनों तक स्थिर रहना भी चाहिए। यह स्थिरता सृष्टि में पाई जाती है।. 
भायों की ज्योतिप-गणना के कलुसार इसे वने हुए एक भरव सत्तानवे करोड़ 
उन्तीस छाख उनचास हज़ार चर्ष से कुछ ऊपर हो गये । पीछे सृष्टि की भादयु 
के सम्बन्ध में जो सर जेग्स जीन्स का मत उद्धुत किया गया है, उससे हमारी 
काल-गणना आश्रयजनक सामय रखती है । हमारे दिसाव से यह सृष्टि क्षमी 
इतने ही ससय तक और रहेगी। इतने सुदीध काछ तक स्थिर रहने 
वाली सृष्टि का पालन वही ईशर करता है। जत्त वह स्रष्टा होने के साथ 
. पालक मी है। 


विशन-यकी- ७० ०२००. नमयात3००-- + मई ममफवमम्क | 


१, लैसफ की लिखी अप्रथमजा' पुरुतक में अपमर्षगशीप॑क निवनन्‍्ध के अन्तर्गत इस 
सृक्त की विस्तृत ध्याख्या की गई है। 





४६ भक्ति का विकास 


जो वस्तु बनी है, वह बिगढ़ेगी। जिसका प्रारम्भ हुआ है, उसका शन्त 
भी होगा। सृष्टि रची गई है, अतः इसका विनाश भी होगा। इस अन्त या 
प्रढूय का कर्त्ता भी वही ईश्वर है। वह सृष्टि का संहर्ता है। हमारे मध्यकालीन 
साहिस्‍्य में इशवर के निर्मातारुप फो- ब्रह्मा, पाठकरूप को विष्णु भौर संहर्तारूप 
को रुद्र या महेश नाम दिया गया है। 


जगठ की दृष्टि से ईश्वर स्रष्ठ है, पालक है और संहारक है। उसका यह्द 
त्रिविध स्वरूप पारस्परिक विरोध को अकट नहीं करता, प्रस्युत उसकी 
स्वाभाविक शक्तियों का प्रकाशक है और ये शक्तियाँ निरन्तर कार्य करती 
रहती हैं । 


#जीब की दृष्टि से : मानव इन्द्िय-विषयों की सीमा में बँधा दे 
शारीरिक, पारिवारिक एवं सामाजिक आावश्यकताओं की पूर्ति में ही उसकी 
कायु का अधिकांश समय व्यतीत हो जाता है। उसे मनन करने का चहुत 
कम कवसर मिलता है। बुद्धि के क्षेत्र में भ्रवेश करने का और भी कम भोर 
छपने में भवस्थित हो जाने का तो कुछ भी नहीं। जब सानव धपने परिवार 
तथा समाज से हटकर अपने दारीर की केवछ नितान्त आवश्यक रक्ता करता 
हुआ अपनी निजी आध्यात्मिक चिन्ता में लीन होता है और इस चिन्ता के 
समय समाज तथा अपने शरीर दोनों से भात्म-विक्तत एवं असंपृक्त दो जाता 
है, त्व चह चुद्धि के जोत्र में प्रवेश करता है। तभी उसे भाध्मश्ञान होता दे 
और इस सम्यक आात्मज्ञान द्वारा वह ईश्वर का ज्ञान प्राप्त करता है। बाह्य 
वन्‍्धनों की शून्यता से वह समस्त मार्माओं के समान धरातल पर भा 


जाता है। इसी अवस्था में वह ईश्वर का समस्त जगत भौर जीवन के शासक 
रूप में जनुसव करता है। 


धर्म के इतिद्दास में ईश्वर का स्वरुप जो जीवों की दृष्टि से सर्वध्रथम प्रकाश 
में जाया, उसका शासकरूप है। इस रुप में ईश्वर ज्ञीव तथा जगत दोनों 
पर शासन करता दे। झासन के लिये शक्ति की आवश्यकता है। अतः उसे 
स्वशक्तिसंपत्न और अधिकार-सावना से संयुक्त भादा गया। उसके भधिकार 
को कोई चुनीती नहीं दे सकता । उसकी इच्छा ही विधान है । उसकी जाज्ञा 
अनुल्कघनीय है। ईश्वर राजा है। जीव उसकी प्रजा है। 


इश्वर का स्वरूप ५७ 
शाप्तक के पश्चात्‌ ईश्वर के न्‍्यायी रूप का भाविर्भाव हुआ। शासक के 
रूप का विनाश नहीं हुआ, वह भी घना रद्दा, पर उस रूप में से स्वेच्छा- 
चारिता का अंश निकाल दिया गया। ईश्वर शासक है, पर न्‍्यायी शासक है। 
उसका शासन न्याय के भाघार पर चलता है। उसकी दृष्टि में सब जीव 
समान हैं। वह सबके साथ एक जैसा व्यवहार करता है। उसकी न्याय-तुला 
ईसा और बुद्ध में सेद नहीं करती । प्रत्येक जीव भपने गुण-अवगुण के कारण 
अपने कर्सों का फछ पाता है। कम-फछ का सिद्धान्त प्रभु के न्‍यायी स्वरूप 
के साथ सम्बद्ध है । 
रिचार्ड फरनेल अपने अंथ दि ऐड्रीव्यूटस ऑफ़ गाड” के छछ्ठ १६७, १६८ 
पर न्याय के सम्बन्ध में लिखता है + “'****'तंप्रए/०७ 78 &0 ९४४९7 ६/ 
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ध्याय व्यक्तिगत जीवन तथा राज्य दोनों के लिये समान रूप से भावश्यक 
है। ज्ञव मानव थहाँ के न्याय से निराश हो जाता है, तो प्रभु के न्याय पर 
विश्वास करता है, जो अन्यायी को अनिवार्य रूप से दण्ड देता है और न्याय- 
परायण की रक्षा करता है। ईश्वर के स्वरूप में न्‍्याय-कम की प्रधानता है?! ५ -. 

प्रभु के न्याय की चक्की धीरे-धीरे चलती है, पर बहुत अच्छी तरह पीखती द 
है। इसमें प्रतीक्षा शौर धैर्य की आवश्यकता है, पर कार्य भी बहुत पवका 
होता है । 

प्रमु के शासक भौर स्थायी रूप के पश्चात्‌ उसका पिठ रूप प्रस्यंद्ठ हथा। 
इस रूप के साथ प्रेम का भाव संल्य है। ईश्वर प्रेम की मूर्ति है। वह अपनी 
प्रजा--जीवों से प्रेम करता है, उनका द्वित चाहता है और उन्हें उठाकर धानंद- 
धाम में भ्रतिष्ठेत करना चाहता है। यद्द ईश्वर का प्रेममय दयालु स्वरूप है । 

८ भ० बि० 


धूप भक्ति का विकास 


ईश्वर पिता है, इस सब उसके पुत्र हैं। विश्व-बन्धुस्व-भावना का उदय इंश्वर के 
हसी रूप के साथ हुभा है। 


कुछ दानिरकों की दृष्टि में म्याय भौर दया भी विरोधास्मक नहीं हैँ । 
जब एक पिता किपस्ती दोष के लिये धपने पुत्र को दण्ड देता है, तो उसके इस 
कार्य में न्‍्याय भौर दया दोनों ही विधमान हैं । न्याय यह है. कि नियमर्भंग 
करने के लिये दण्ड मिलना चाहिये। दया यह है कि पिता अपने लिये नहीं, 
पुत्र की भछाई के छिये दण्ड देता है। न्याय एुक कम है, दया एक भाव है, 
जिससे प्रेरित होकर चह कर्म किया जाता है। परमात्मा हमें हमारे कर्मों का 
फछ नियमाजुसार देता है, यह उसका न्याय है। इस दण्ड में हमारा हित 
निद्वित है, यद्द उसकी दया है।! परमात्मा न्‍्यायकारी है और दुयालु भी । 
महर्पि दयानन्द का मन्तब्य भी यही था।'* 


ऊपर हमने प्रभु के जिन तीन स्वरुपों का उच्लेख किया है, वे दम जीवों 

की दृष्टि से हैं। मानव अपनी उन्नत अवस्था में नियमदद्धता को ट्वितकंर 
समझकर उसकी कामना करता है। वह किसी राजा के राज्य में रहकर जब 
उच्छूछुछता के कारण चुच्ध हो उठता है, . भ्रष्टाचार, चोरी, स्वेरिता, पाखण्ड 
उसकी आत्मा में रछानि पेदा करते हैं, तो वद्द एक ऐसे रछ्य की इच्छा करने 
लगता है, जहाँ विद्वाद्‌ व्यवस्था हो। जब वह यहाँ राजकर्मचारियों फो घूँस 
लेते भौर न्यायाधीशों को न्याय की हत्या करते देखता है, तो एक पसे न्‍्याय- 
परायण धर्माधिष्ठान की कदपना करने छगता है, जो न्याय ही करेगा, अन्याय 
नहीं। इसी प्रकार जब सानव यहाँ अपविन्नता का अनुभव करता है, तो पुक 
परम-पविन्न सत्ता की भावना तक पहुँचता है। जर्मनी के प्रसिद्ध कवि ओर 
£ दाशनिक गेटे ने एक बार कहा था ;'****' "6 7 ०पगोए ००ा९श॑ए6 ०0 
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२, लछ (० द्ीवानचन्द--परमात्मा का स्वरूप, एृछ १११ , 
२ मह॒पिदियानन्द--प्तत्यायप्रकाश, सप्तम समुछास । 


ईश्वर का स्वरूँप ४६ 
[20969 2000७४, ए6 #श्ा8०थापे 077 वीणा&00॥78 0 ए॥र७ 
! छत 20806... पिप्॑॑०पे एए 76४73 शिकरेद्राते कक्षयारी गा कर 
: #काफ्ीठपा०४ ण 900० 790. 2-22 
./' जब हम प्रभु के सम्बन्ध में सोचते हैं तो जो कुछ हमारी शक्ति, भावना, 
आचार, बुद्धि और आत्मा में अच्छा हे, उसी की सर्वोत्तम कल्पना उसके 
अनंदर करते हैं। एक भादंश मानव के सर्वभेष्ठ सद्यु्णों का प्रतिबिस्ष हम 
ईश्वर में देखना चाहते हैं, ययपि ऐसा करने सें, उस सर्वोच्च भाव तक पहुँचने 
में, हंम देश और काछ की सीमाओं का अतिक्रमण कर जाते हैं ।? 
... जैसस देन घोक ने अपने अंथ 'कांस्ट्रक्टिव बेसिस फॉर थियोलोजी' के पृष्ठ 
२८५ पर लिखा है; 75 48 ॥76ए080906 फहक ५6 988४ &70 6 
570४ श#ए्पाते 98 4009760 जात 56 तंशं9.? पुत्र पृष्ठ ३४४ 
पर लिखा हे +""''*्रणातढ88 0तपंशंग्रशीए 76878 फाणला688, 
(7०0 8 (००, ००एणए०४४७, 9060(००४(०.? अर्थात्‌ ईश्वर के साथ सर्वश्रेष्ठ 
और सर्वोच्च भाव की संयोजना अनिवाय है। पवित्रता का सूछ भाव पूर्णता 
है। ईश्वर पूर्ण हे, अखण्ड है, आप्त है। प्रभु का यह रूप भी हम जीवों की 
इष्टि से ही है। जीव प्रकृति के संपक के कारण अपवित्र हो गया है भौर 
भल्पक्षत्रा के कारण कषनाप्त है, अतएुव भ्पूर्ण है। पर उसके अन्दुर एक प्रबुत्ति 
है, जो उसे पविन्नता, भाप्तता तथा पूर्णता को प्राप्त करने के लिये प्रेरित करती 
रहती है। प्रभु पवित्र है, पूर्ण है, भाप्त है। जतः जीव के लिये भादु्श है । 
आदु्श तक सम्पूर्ण रूप से कसी पहुँचा नहीं जा सकता, यही आदश की 
आदशता है। हमारे अन्दर सर्वोत्तम मानव अपने जीवन के अन्त में भी यह 
नहीं कह सकता कि उसने सब्नरिन्नता की, पविन्नता की पराकाष्ठा प्राप्त कर छी 
है।' फिर भी जीव उधर चलकर कुछ न कुछ प्राप्त कर ही लेता है। जेम्स 
प्रोक अपनी उसी पुस्तक के पृष्ठ २८४ पर छिखता है +'*****'एंग्राण०0ए०९8 





१, 7,, एाएशआ। एाद्ात, जि, 3. 7. 7॥६ 3 /86 €रथणेब5४78. 99. 39-40, 
. जगृएह छ९, 05 प्राणंगों घहुटएांड, त0फांग्रप॑र्ते फ़र पा प्रोण्पष्ठीएं ० उप इंवेश्यों 
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६० भक्ति का विकास 


जगह तोब्ाध्रणहए ए 8. 8प्रातःश१8 काए 089 (900 7 प्रात: 


0०॥४७०४४१९४३, 000768 08 (70/शा। 0 ४6 १७ए०एएशा 
0 पा थाक'४४४७१२ उप महान, सर्वज्ञ परमेश्वर के स्वरूप को समझ- 
कर सानव अपने घरित्र का विकास करता है। जब वह भक्ति-भावना सें इेशर 
के साथ संयुक्त होता है, तो न केव्ठ वह ईश्वर की उत्तमता को सम्पादित 
हो करता है, प्रध्युत उसे अपने अन्दर स्थिर और शखीघ्रलअबुद्ध भी कर 
सकता है। ् 
, ८ शाचार-शासत्र की दृष्टि से प्रभु का यह खवहप जीव के उत्थान का कारण 
है। उप्तका कश्याण प्रभु के इस स्वरूप का सदेव ध्यान करने में है। जो 
जीव जितना ही अधिक इृप्त दिशा में प्रयाण करता है, उतना ही अधिक 
देवत्त उसके भीतर विकसित होता है। एमेन्युठ स्वीडेनवर्ग अपने अन्ध “0.॥9: 
पए॥6 076 भाव ए१8007 के पृष्ठ २२ पर लिखता है; '* “0.72 88 87'6 
70 छाहुश४ #70॥ &7ए 90787 6 गशए 0एा, 00 0ए शी 
० शाशा' परशंणा। एाण छ00, पशर९ए ए8०७४०७ 0ए78 8000 ॥0 
णए क्षाप 0087 08 ॥803 रत 0007: ' 
ह / देवों में देवत्व उनका अपना नहीं है, यह ईश्वर के संपर्क से आया है। .वे' 
हस देवी प्रभाव और सत्य को अहण करते हैं. और व्यवस्था के नियमों का 
पाठन करते हूं! जीव को देव संज्ञा प्राप्त करने के लिये प्रभु के इस स्वरूप के 
साथ संसर्ग करमा पद्ता है।.... द 
प्रभु के निरक्षेप एवं सापेक्ष स्वरूप पर एक दृष्टि 

ईश्वर का तिरपेष् स्वरूप उसका वास्तविक निजी स्वरुप है, जिसका पर्णन 
जीव जोर जगव्‌ की अपेत्ता नहीं रखता। इस हेतु चह कूटस्थ और तदस्थ 
कहा जाता है। वह साछो है, चेतन है, परन्तु परम कैचएय-भावना से संयुक्त 
है। जीव भौर जगद्‌ के “गुणों से वह ऊपर है, जर्थाव्‌ हमारे गुणों की दृष्टि 
से निुण है। उसकी समरसता, धसण्ठता, फेवछता उसे सब सत्ताओओं के कूट 
अर्थाव शिक्षर पर स्थापित कर देती है। श्वेत्राश्वतर-उपनिपद्‌ ने उसे अपाणि- 
पादं, अचछु, कर्ता परन्तु सर्वेज्ञ परम-पुरुष कह्दा है ।). यह परम-पुरुष जीवों 
फी भाँति आशय, बलेश झौर कर्मों के विपाक से परास्र्ट नहीं है। वह 

0 चछछाछछस 
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अज्नर, भमर, अकल, अनीह, भनादि, अमय भादि सासों से पुकारा जाता है। 
वेदिक साहित्य सें भ्रणस, भकायम, अस्ताविरस, अपापविद्धम' आवि-भादि 
निपेधात्मक शब्दों द्वारा ' उसका वर्णन किया गया है। केतोपनिषदु का ऋषि 
यह भी कहता है कि उस परव्रह्म तक न, आँख जाती है, न वाणी जाती है 
और न मन जाता है। कोई किस प्रकार उसका उपदेश करे ! हस.नहीं जानते, 
नहीं समझते, क्योंकि वह जाने हुए से हुछ अन्य ही है भोर न जाने. हुए से 
भी ऊपर है।' सभी पूर्व ऋषि ईशर के निरतेप स्वरूप का वर्णन करते हुए 
'यही कहते भाये हैं। 


तो क्या प्रभु भगरय है) क्‍या हम उसे समझ ही नहीं सकते ? नहीं, 
ऐसा नहीं है। उसे हम कुछ तो जानते ही हैं। सामवेद में एक स्थान पर 
प्रभु की उपमा ऐसी भप्नि से दी गई है, जो प्रस्वलित भी है, पर साथ ही 
धूच्र से भी आदत है।3 जितनी अप्नि प्रष्धलित है, उत्वी दिखछाई देती है, 
परन्तु जितनी पूम्र से आदत है, उतनी दिखराई नहीं देती। इसी प्रकार 
ईश्वर कुछ तो प्रकट है, जाना हुआ है, समझ्न'में जा जाता है भौर कुछ ऐसा 
है, जो अप्रकट है, अज्ञात है और भविदित है। यूरोप के एक दाशनिक ने ठीक 
ही कहा है "(300 8 000॥, 76788९0 88 जी 88 ०००88)९0 
'ईश्वर ज्ञात और अज्ञात, प्रकः और अग्रकट दोनों ही रूप का है। हम जप शाव 
रखने बाठे ज्ञीव ईश्वर के पूर्ण रूप को समझने में असमर्थ हैं, पर उसके सम्बन्ध... 
में कुछु ज्ञाव तो निश्चित रुप से हो रहा है । जहाँ कहीं ऋषियों ने उसे भशात्त 
और छिपा हुआ कहा है, . वहाँ उन्होंने हमारी इन्द्रियों की सस्ीम शक्ति की 
ओर विशेष रूप से इंगित किया है। यह सप्ीस शक्ति उम्त भसीम के पूर्ण रूप 
. क्रो बास्वव में समझ ही केसे सकती है ! 

तो क्या वह छिपा है ! 

ईंशर को घमझने में हमारी इन्द्ियाँ जोर इन्द्रियों द्वारा प्राप्त झ्ञव भशक्त 
है। किसी शेय भथवा प्रमेय को छमझने के छिये जो प्रमाण समर्थ हो सकते 
ह थे धर्म को, जानने में असफल हो जाते हैं। कपिल ऋषि ने इसी आधार 
पर सांस्य में 'इश्वर की लसिद्धि' (१, ३२ ) है, ऐसा सूत्र बना दिया। 


१. यजु० ४०, ८! २ छेन १, ३। . ३, सामदेद पूर्वापिक ५, ५ । 


हरे भक्ति का विकास 
प्रपपत्त, भनुसान, उपमान भौर दाव्द-प्रमाणों में प्रत्यक्ष प्रमाण की हीनता . 
एवं अप्तमर्थता प्रायः सभी विद्वानों ने स्वीकार की है, क्योंकि ईश्वर भक्ष 5 भाँख 
के प्रति ८ सामने या गोचर है ही नहीं। वह भाँख से दिखाई नहीं देता।' 
प्नुमान के लिये प्रत्यक्ष का भाधार चाहिये। व ईश्वर की सिद्धि से मत्यक्ष 
प्रमाण ही कार्य नहीं करता, तो अनुमान-प्रमाण क्या कार्य कर सकता है! 
ईशर की सिद्दि में उपमान जौर शब्दप्रमाण जवश्य कृत्तकार्य हुए हैं । पर वे 


या तो भावना पर अचलग्बित हैं, या घिरे साधकों के साज्ञाव्‌ पर, अतः 
अधिक महत्व के नहीं हैं । 


,  कदाचित्‌ विश्व के इतिहास सें महर्षि दयाननदु ही वे प्रथम व्यक्ति हैं, 
' जिन्‍्हेंने ईश्वर की सिद्धि के लिए प्रत्यत्त प्रमाण की समर्थता उन्स्रुक्त कंठ से 
घोषित की है ।' जब किसी जिज्ञासु ने उनसे प्रश्न किया कि आप ईश्वर-ईश्वर 
तो चिछ्नाते हैं, पर उसकी सिद्धि किस प्रकार करते हैं, तो ऋषि ने उत्तर दिया 
था; सब प्रत्यक्षादि प्रमाणों से इश्वर की सिद्धि होती है ? प्रश्नकर्ता ने पुना 
पृष्ठा: ईंखर में प्रस्यक्षादि प्रमाण किस प्रकारं घट सकते हैं? ऋषि ने 
कहा : महर्पि गौतम ने न्यायदर्शन १, ४ में प्रत्यक्ष प्रमाण का जो छक्तण 
लिखा है, उसके जजुसार श्रोत्र, त्वचा, चछु, मिंहा, घाण और मन का शब्द, 
स्पश, रुप, रस, गन्ध, सुख, दुख, सत्याप्त्य विपयों के साथ सम्बन्ध होने से 
जो ज्ञान उत्पन्न होता है, उसको भस्यक्ष कहते हैं, परन्तु यह ज्ञान निमश्नेम हो । 
विचारणीय विपय यह है कि पंच ज्ञानेन्द्रिय और छुठे मन के द्वारा गुणों का 


प्रत्यक्ष होता है भ्थवा गुणी का। मैं पृथ्वी को देखता हूँ । पृथ्वी के दर्शन में 
किस-फिस यात का प्त्य्त हो रहा है १ 


,. / ऑर्खों से में एप्वी का रूप देखता हूँ, भाणेन्द्रिय से उसकी गन्ध का 
अनुभव करता हूँ, जिह्मा से उप्तके रस का स्वाद लेता हैँ. । इस प्रकार जो 
कुद्ठ मेरे अनुभव का विपय बनता है, वह्द गुणरुप है। इने गुणों कां ज्ञान 


आउतमाहप मन को धृष्वी का प्रत्यक्ष कराता है। जब किसी पस्तु के गुणों का 


नतुभत्र॒ उस चस्तु के प्रत्यद्ठ का कारण है, तो भत्यक्ष घृष्टि में रचना-विशेष, 
फ्मबदता, सप्रयोजनता, ज्षानादि गुणों के भत्यक्ष होने से उन गु्णो के जधिपति 
गुणी परमात्मा का प्रत्यक्ष क्यो नहीं? और जब प्रस्यक्ष है, तो अनुमान आदि 


उन" 
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के द्वारा उसके ज्ञान होने में क्या संदेह हो सकता है! कार्य के द्वारा भी 
कारण का अनुमान होता है। धृष्टि कार्य है, अतपुव अपने खा का ज्ञान बह 
'करा रही है, ऐसा दम पीछे लिख़ लुके हैं । कर के हम 


(मेहर दुयाननद ने हस सम्बन्ध में हसी स्थल पर एक हेतु भौर दिया है। 
वे कहते हैं कि जब जाता मद को और मन हन्द्रियों को किसी विषय में 
लगाता है, तो आध्मा के भीतर से बुरे कार्मो के करने में भय, शंका और लजां 
तथा अच्छे कामों के करने में अभय, निःशंकता और आानन्‍्दोत्साह उठता है। 
ऋषि का मन्तब्य है कि ये भाव आत्मा की जोर से नहीं, परमात्मा की ओर से 
आते हैं। थूनान के दाशलिक पेथागोरस ने भी इसी श्रकार के विचार प्रकट 
किये हैं। वह लिखता है;"'“906 ४0678 8 8 ९008 ए॥ 007806॥06 . 
परत ए९, 98 प्र/शः॥08 8 ऐए8 89 रपैशु)भातेशां ०ः 
)प08॥ ड8678 भाप 07800078, 88-6एंपरथाए, ॥70082806. 


_#सानवस्तर औौर परम्परा दोनों से पथक्‌ एक स्वतःलामाण, अविभाज्य, 
अन्तरात्मा की ध्वृति है, जिसे हम देवी विधान की अभिव्यक्ति कह सकते हें | 
/ यह ध्वनि भी ईश्वर का सम्पू्ण नहीं तो, कुछ न कुछ क्ञाव तो 
कराती ही है। शा । 

५ //मरेतीय क़ाषियों ने परमेश्वर के प्रत्यक्ष के लिए आत्मा की शुद्धता पर 
अधिक बल दिया है। भशद्व, भपतस्क्ृत, अविवेकी व्यक्ति भीतिक वस्तुओं का 
भी पत्यक्त नहीं कर सकते । स्थूछ, साकार वस्तुओं का अनुभव ही जब उनके 
लिये अशक्य है, तो सूचम निराकार तत्वों का अजुभव तो ओर भी अशकक्‍्य 
है। विशुद्ध-सत्व जीव प्रभु का ज्ञान प्राप्त करते हैं और अपने जीवन द्वारा 
दूसरों को भी कराते हैं। उनका व्यक्तित्व, अन्तरात्मा की ध्वनि, वेदवाणी 
जैसे आपवाक्य तथा यह सृष्टि एवं इसमें व्याप्त नियमबद्धता ऐसी पताकाएँ हूँ, 
वो फहराती हुई उस जातवेदस्‌ देव का ज्ञान करा रही हैं । चाल्स गोरे 
अपने अन्य दि फिसासफी आफ दि गुढ़ लाइफ' के पृष्ठ २६ पर प्लेये के 
विचार उद्धुतत करता हुआ लिखता है : १9800 ०धा०श्एश्प ० (000 ६४ 








१, 00080 9ए 0७% प्णताीशः 49 | 8००० ०६ 880886,? 
ह ए0), ॥ हम 0, 3086, ; 


२, ददुत्य॑ जातवेदस देव बदुन्ति केतवः। इशे विधा सूर्यम । यजु० ३३, ३१। 
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एथगातर, 8शेनिए07९0, भा. धो8 छाए ए थी. ०पेधाप 
70पश॥थाए थ ऐ॥8 प्रा/एश88, 88 एप्ा'शैए 2000, क्या 88 0088- 
धग6 6 एणोप. हा मी ह०॥ाप्रा88 राह शीक्षा'० मी 
2000॥688, 


+ 


.. परमेखर सृष्टि में पाई ज्ञानेवाडी ऋ्मबद व्यवस्था का जनक है। उसकी 
इस रचना का उद्देश्य है जीवों को अपनी उत्तमता में सहभागी बनाना । 


..“ इसी स्थल पर भागामी पक्लियों में उसने अरस्तू के विचार उद्धृत किये हे 
और ढिखा है; “'*' प678 पा बाग ण॑ थे गर०एएथशाशा। ॥॥ 
पर6 धराएश३8, णोौए 066३8 ग नीड 8प्रणशा॥ह एश००ग०णा, 
98 धाए88 3078 ॥॥ &) (8 8, 80 (896 धो (0788 7॥076 
0008008 ॥7 88 &॥ 00|०0 07 00978० आ. 


ईश्वर विश्व की क्रियाशक्ति का जनक इस अर्थ में है कि वह भपनी सर्वोच्च 
सम्पूणंता से सबके अन्दर प्रेम को प्रसवलित करता है, जिससे सब उसकी 
ओर, उसे अपनी कामनाओं का केस समझकर, अग्रसर होते हैं। 


, » हैटो थौर भरस्तू दोनों ही प्रभु को ध्यक्तिवसस्पन्न मानते हैँ, तभी तो 
वह दम जीवों के लिये बोधगग्य बनता है, एकान्त रुप से छिपा हुआ नहीं 
'दता। उसे समस्त फम्ननीयता तथा उत्तमता का स्लोत समझकर ही हम 
उसकी भोर प्रयाण करते हैं । 


... सामवेद का नीचे छिख्ता मन्त्र तो निरावरण छाव्दों में घोषणा करता हैं 
कि ईश्वर छिपा हुआ नहीं दे। बह जनाद्ृत, जभिष्यक्त पु सघस्थ है, हमारे 
सामने ही विद्यमान हैः ह 
'सदा व इन्द्नकंपत भा उपो लु स सपर्यन्‌। न देवो शत: शूर इन्द्रः !? 
साम० ३, १, ३, ३। 
_» यह स्वशक्तिमान्‌ , परमेश्वर्यमंठित परमेश्वर भावृत्त, भाष्दादित, ढका हुआ 
पा छिपा हुआ नहीं दे। यह आँखों से ओझ्छ नहीं है। वह हम सबको 
सतत भपनी ओर आकर्षित कर रद्द है। वह सदेव एमारे पास है. और हमारी 
सेदा में निरत है। धन्तरात्मा फ्री ध्वनि में मानो उसको सेवा-भावना छिपी 
है। पह सेव इसमें कम्युत्पान की शोर प्रेरित कर रद्द है। उसकी ध्वनि, 


ईश्वर का स्वरुप ६५ 


उसकी वाणी, उसकी सृष्टि सप्र उसका ज्ञान करा रहे हैं। उसका निरपेश् रूप 
सृष्टि में उसके विविध गुणों के प्रकाश द्वारा यहुत कुछ हृदयंगम हो जाता है। 
प्रभु द्विपा महीं रहता । वह उतना ही प्रकट है, मितना में स्वयम्‌ । 


. / प्रभु के सापेज्त स्वरुप में शासक, न्‍्यायी और पिता का भाव क्रमशः 
विकसित हुआ है, ऐसा पाश्नात्य विद्वानों का मत है। इन तीों रुपों के प्रति 
हम जीवों की जादर-सावना रही है। प्रभु का आाप्त, अखूण्ड एवं पूर्ण रुप 
जीव के लिये भादर्श रहा है, अतः बह भी जीव के लिये पूज्य रहा है। पूज्य 
भावना में मनोवैज्ञानिक दृष्टि से जो तथ्य निहित है, वह है पूजक के द्वारा 
पूष्य का अनुकरण करना । यह अनुकरण अनुकरणीय के गुणों का होता है। 
जीव के अन्दर सबसे बड़ी न्‍्यूनता झ्ान या प्रकाश की है। ज्ञानियों की संज्ञा 
देव है। ये देव भी प्रकाशमय हैं। देवों का देव, प्रकाशकों का अकाशक परमेश्वर 
है। यजुवेंद ३५, १४ में उसे अन्धकार से परे परमोत्तम स्योति कहा गया 
है। ख्रेताश्वतर उपनिपद्‌ ६, १४ के अनुसार इस परम प्रकाश के आगे सूर्य, 
चन्प्र, तारकापलि, विद्युत, अम्नि आदि किसी का प्रकाश नहीं रहर पाता। 
वस्तुतः ईश्वर ही प्रकाश का केन्द्र है। उसी से सब अन्य अपना अकाश अहण 
करते हैं। जीव अपने अन्दर इस प्रकाश या दिव्यता की कमी को अदुभव 
करता है, अतः दिव्यता के घास उस ईश्वर की पूजा करता है। गायद्नी मंत्र 
में जो प्रार्थना जाती है, वह भी उस परमदेव के सर्वश्रेष्ठ तेज या प्रकाश के 
ध्यान या घारणा द्वारा अपती प्रकाशिका बुद्धि को भ्रदुद्द, और प्रेरित करने के 
लिये है। वेद में प्रभु की इस अजजर ज्योति में जीव के घुल-मिर जाने की 
भावना अनेक वार प्रकद हुई है। 


“पश्चिम में यहूदी भौर झुलछुसान प्रभु को शासकरुप में ही मानते रहे 

: हैं। ईसा ने इस रुप के साथ पिता की भावनां का समावेश किया और ईश्वर 

को आदर तथा प्रेम दोनों का पात्र बनाया। पुत्र पिता से प्रेम करने के साथ 

: हरता भी है। अतः पिता को पुत्र का विशुद्ध प्रेम प्राप्त नहीं हो पाता । प्रेम 

के इसी साव को लेकर जाये मात-सावना, दाग्पत्य-भावना तथा सस्यन्भावना 
का विकास हुआ है। भक्ति का प्रारम्भ भी इन्हीं भावनाओं के साथ होता है। 
अतः आग्रामी प्रकरणों में इम इसी भक्ति-भावना का विवेचन करेंगे | 

“-००९७९००-० 


£ क्ष० षि० 


तृतीय अध्याय 


भक्ति का स्वरूप 


भक्तिमार्ग : जयव्‌ और जीवन दोनों के मूल में काम .है, ऐसा 
फ्बेद के नासदीय सूक्त म॑ कहा गया है। प्रश्नोपनिपद्‌ के प्रथम प्रश्न में जब 
कत्य ऋषि के प्रपौन्न कबन्धी ने महर्षि पिप्पछाद से प्रजा की उत्पत्ति के संबंध 
प्रश्न किया, तो उन्हेंने प्रजापति को प्रवप्रथम प्रजाकाम अर्थात्‌. प्रजा 
उत्पन्न करने की इच्छावाढा ही कहा ह। प्रश्नोपनिषद्‌ के अन्तिस प्रश्न में 
भी मिन पोडश कलाओं का वणन है, उनका मूल इच्छा है। ऐतरेय १, १, १ 
तथा १, ३, १ में इसे ईच्षण कहा गया है। तत्तिरीय उपनिपद्‌, श्रह्मानन्दवद्धी 
के पष्ठ अनुवाक में 'सोइकामयता! कहकर इसे काम का ही नाम दिया गया 
| गीता के तीसरे अध्याय के अन्त में बाह्य स्थूल भूर्तों अथवा उनसे घने! 
हुए शरीर से परे इन्द्ियाँ, इन्द्रियों से परे मन, मन से परे बुद्धि और बुद्धि से 
परे काम का वणन है। जो जिपका पूर्वज है, जनक हे वह अपनी संतति में: 
आध्रय पाता ही है। काम्र भी सबका मूल होकर सब में समाया हा है, 
सब्र व्याप्त हं। इसको यह ब्याप्ति इसके प्रभविष्णु रूप को प्रकट कर रही है। 


” जो काम सृष्टि के मूल में है, उसे प्रश्नोपनिषद ईक्षण का नाम देती है । 
प्रकृति की प्रथम विक्ृति में आते ही इसकी संज्ञा काम हो जाती है और मन 
के विकार तक पहुँचकर यह तीन दिल्लाओं में विभाजित हो जाता है। मन 
में कुछ जानने की हृष्छा मनीपा कहछाती है, संवेदन-मेन्र में यही जूति और 
क्रिया-पेत्र से वश' के नाम से प्रस्यात हे ऐ इस तीनों का एकीकरण बुद्धि 
में है, परन्तु मन से जाते ही ज्षेत्र अछग-अलछग हो जाते है। मन के पश्चात्‌ 
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२. कामस्तदग्रे समवतंताधि मनसो रेतः 
4१%. ७१, है| 

२. वेदिक शब्द वश भौ 
योग्य दे । 

३, ऐतरेय उपनिषद्‌ ३, २। 


भयम् वदाप्तीत्‌। ऋ० ८-७-१७ तथा अथबं ० 


गंगजी का विश समानाधैक होने के कारण ध्यान देने 


हक .. भक्ति का स्वप है 
इन्द्ियों आती हैं। मन का त्रिविध काम दश इच्द्धियों में दशा प्रकार धारण 
क्र लेता है। काम के प्रिय भोर अग्रिय दो रुप हैं। इन्हीं दो रुपों में मन 
जयत्‌ के सूच्म तथा स्थूल शब्द, रुप, रस, गन्ध आदि और प्रपंच की विविध 
ध्श्यावलि एवं व्यापारों को विभाजित कर केता हैं। इस श्रकार काम नाना 
: इच्छाओं जोर चासवाओं में प्रकट होने छुगता है। प्रथम बविकृति में 
निहित काम का सूचमतम रुप क्रमशः सूक्ष्म, सूधम से स्थूछ भौर स्थूछ से 
स्थूलतर होता जाता है। बुद्धित्व में निहित काम को समझना कठिन है, 
पर सन की ज्ञान, भाव और कर्म की इच्छायें समझ में भा जाती हैं। साधारण 
संस्कृत मानव की भी पहुँच वहाँ तक सम्भव है। भतः काम को हम मनोसव, 
मन से उत्पन्ञ हुआ कहा करते हें । वस्तुतः काम सन से उत्पन्न नहीं होता। 
बह सन का भी बीज है। ्ि 
अथवबेद काण्ड १९ के सुक्त ५२ का ऋषि काम छा निरुषण करते हुये 
कहता है कि मूल काम अपने संतति-स्वरूप वृहतू, फले हुये, काम के साथ 
सयोनि बना हुआ विविध रूपों में ( विश्ुर्विभावा ) प्रकट होता है । सम्पत्ति, 
पोषण, उम्मनता, ओज, स्वर्ग आदि इसके भनेक क्रिया-क्षेत्र हैं। काम की प्रशंसा ' 
करते हुये मनु लिखते हूं द 
काम्यो हि वेदाधिगमः क्मयोगश्न बेदिकः ॥ २॥ 
संकल्पमूलः कामों थे यज्ञाः संकर्पंभवाः। . 
प्रतानि, यमधर्माश्न सर्दे संकर्पजाः सम्ताः॥ ३॥ 
अकामस्य क्रिया कालिदू दृश्यते नेह कहिंचित्‌। 
यद्‌ यद्‌ हि कुसते किचित्‌ तसत्‌ कामस्प चेष्टितम ॥ ४॥ 
| रो ( मुस्टति अध्याय २) 
चैद का ज्ञान भोर वेदिकः कर्मंयोग का अमुष्ठान दोनों ही. कामना करते 
के योग्य हैं। काम समस्त संकर्पों का मूठ है। यश संकप से उत्पन्न हुकां 
है। प्रत और यम-वियमादि धर्म सभी संकरंपअंसूत हैं। अकाम, कामना 
शल्य, व्यक्ति की कोई भी क्रिया यहाँ दिखाई नहीं देंती। जो कुंड यहाँ किया 
जाता है, वह काम की चेष्टा का ही परिणाम है। 
काम का झूछ रुप हिन्दी के अमर कछाकार स्वगाय प्रसाद के शब्दों 
मंगल से संद्ित और श्रेयर्कर ह। चृष्टि के पूल में यही का कर रहा 
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है।' जो काम मंगल से संडित और कल्याण का निकेतन है,. जिससे आनन्द 
की भ्राप्ति होती है, वह प्रपश् से सम्बद्ध होकर छोकिक वासनाओं से बिंकृत, 
धपरमंगलजनक भौर दुख का कारण भी बनता है। सानव की निम्नगा . प्रदृत्ति 
काम के विशुद्ध स्वरूप को कलुपित कर देती है। उसकी महनीय महत्ता, 
श्रेयरकर स्थिति नष्ट हो जाती है। 


मानव की यह निम्नगा प्रवृत्ति क्या है मुझे भूख लगती है। भूख से 
कष्ट होता है। में इस कष्ट का निवारण करना चाहता हूँ और उसके लिये रोटी- 
चावल, दाल, दूध, दृह्दी, पकचान जो कुछ मिल जाता है, उसे उद्रस्थ कर 
लेता हैं। ऐसा करने से मुझे बुम्ुक्षाजन्य कष्ट से च्राण मिल जाता है। इस 
त्राण से मुझे सुख होता है। एक इच्छा की पूर्ति होती है । पर, इच्छा एक 


«>> के 


अभाव में इच्छाय अतृप्त रहती हैं. घौर मानसिक अन्थधियों को जन्म देती हैं। 
मन की उलझन जीवन के प्राप्त सुख को भी किरकिरा कर देती है। इस 
उछ्तन को सुलक्षाने के लिये में उचित-अनुचित का विचार छोड देता हूँ 
जौर ऐसे कार्य करने छगता हूँ जिनसे समाज उल्क्षन में पढ़ता है और भेरी 
उलझन सुरक्षने के स्थान पर और भी अधिक उलझ जाती है। इसके साथ, 
एक इच्छा तृप्त द्वोने के पश्चात्‌ पुनः अपनी पूत्ति के लिये अग्रसर होती है, 
इस पर भी ध्यान देना चाहिये। मेंने एक बार दूध पी लिया, परन्तु कुछ 
समय पश्चात्‌ फिर दूसरी घार दूध चाहिये। हिटलर ने पोलेंड हस्तगत कर 
लिया, अब आरिट्रया या रुम्रानिया या यूकंन सी उसके जाधिफतय में धाने 
घाहिये। एक इच्छा का अन्त नहीं हो पाता कि दूसरी इच्छा अपने को पूर्ण 
फरने के लिये खड़ी हो जाती है जौरें पूर्ण न. होने पर भन'में ( व्यक्तिगत 
तथा सामाजिक दोनों ही रूपों में ) चेसी ही भन्थियाँ उत्पत्त करती है। माचव- 
जीवन इच्छाों के इसी पुक्ष में, तृप्ति ले सुख-और “भतृप्ति से हम आप 
फरता हुआ, उछ्झ्ा रहता है। उसे इच्छा-तृप्ति के साधप ५ 


साधन जुटाने में ही 
पल्म रहना पढ़ता दहे। गोस्वामी तुल्सोदास जो के “3-3. गोस्वामी तुट्लीदास जो के शब्दों में में 'डासत ही 


$ काम मंगल से मढित श्रेय, सर्य श्च्छा का है परिणाम | 


$ कामायनी, सप्तम संस्करण, सर्म श्रद्धा, पृष्ठ ५३ ) 
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गईं दीति निसा सब, कबहँ न नाथ नींद भरि सोयो” विद्योच्ा विछाते ही 
'विद्धाते जीवनरूपी रात्रि का अवसान हो जाता है। श्रगाढ निद्रा का सुख 
कण भर के लिये भी प्राप्त नहीं हो पाता 

इच्छाओं का बढ़ाना, उनकी पूछि के छिये उचित-अजुचित सभी साधनों 
का जुधना न केबल मेरे बलेश का कारण घनता है, प्रत्युत उस समाज को भी 
बलेश में डालता है, जिप्तमें में रहता हूँ । बढ़ी हुईं इच्छाओं की पूर्ति ओर 
उसके लिये भावश्यकु साधन-सामग्री का संचय मेरे बश के बाहर है.। में 
बाहर चलता हूँ, अपने सुख के लिये समाज को और परिस्थितियों को क्षककझो- 
रता हूँ। उनकी अनुकूछता कभी मुझे प्राप्त हो जाती है, कभी नहीं । 
अनुकूछ होने पर जब उनका अहं अन्द्र से तड़पता है, तो उनकी प्रतिकूलता 
और प्रतिक्रिया मुझे झकझोर देती हैं। परिस्थितियों के साथ मेरे इसी संघर्ष 
का परिणाम दुख है। 


मानव को जो कुछ प्राप्त है, उसी से सन्तु"्ट होकर यदि वह अपनी 
अधीनस्थ शक्तियों के विकास में जुटे, तो वह अपने भापको क्लेशों से बहुत 
कुछ दूर कर सकता है। अधीनस्थ शक्तियाँ मेरे अन्दर हैं, पर उन्तकी चिन्ता 
मुत्ते कब होती है ! मेरी चिन्ता का प्रधान रकूचय झुझसे बाहर रखी हुई 
वस्तुओं को प्राप्त करने की इच्छा है, जो सदेव भतृप्त रहती है। अतः अन्दर 
से बाहर सागना ही मानव की : निम्नया अबृत्ति है। यह भरपृत्ति सुख-दुख से 
समन्वित रहती है। अनुकूल परिस्थिति सुख भौर प्रतिकूल परिस्थिति 
 छुःख का हैतु है । 


सुख और दुःख से ऊपर भानन्द्‌ की अवस्था है। मानव के अन्दर निहित 

काम का मूल रूप उसी के छिये छालायित रहता है। मानव जो बाहर की 
ऊँची से ऊँची स्थिति से पर्ेंचकर भी सनन्‍्तुष्ट नहीं होता, उसका यही कारण 
। वह तृप्ति चाहता है, आत्मदृष्ति, आव्मसन्तुष्टि । यह उसे बाहर की वस्तुओं 
नहीं मिलती । जब मानव वाहर से हटकर अन्दर की भोर चछता है तो 

उसे तृप्ति का अचुसव होने छगता है। एक कछाकार, संन्नीवक्ष था कवि 
अपनी कला को जन्म देकर जितनी तृप्ति भाप्त करता है, उत्तनी एक साम्राज्य 
का सनम्नाद नहीं। पुक दाशनिक अपने सनन, चिन्तन और ,निदिध्यासन से 
उससे भी बढ़कर ठृप्ति प्राप्त करता है। बाहर की सुख-हुःख-सम्मिश्रित तृप्ति 
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अन्दर जाकर तृप्ति की भनुभूति में परिणत हो जाती है, पर पूण वृत्ति चहाँ 
भी नहीं। काम जब तक अपने मूछ रूप के साथ संयुक्त न हो जाय, तब 
तक पूर्ण तृप्ति कहाँ ? कोई कछाकार अएनी रचना को कछा की पराकाष्टो 
नहीं कह सकता। कोई दाशनिक अन्तिम सत्य की उपलब्धि का दावा नहां 
कर सकता। पूर्ण तृप्ति तो पुण्य की पराढ-्ठा, निश्चिठ कछाओं के खोत, 


अन्तिम सत्य के साथ है जो काम का मूलाधार है, ईत्षण का केन्द्रविन्दु हैं । 
वेद इसी हेतु कहता है 


अन्ति सम्तं न जहाति अन्ति सन्‍्तं न पश्यति । 

/ .. देवस्थ पश्य काव्यं न ममार न जीयंति॥ (अथबे० १०,८,३२) 
' ” ज्ञीधात्मा अपने समीप स्थित श्रकृति को छोड़ता यहीं, उसके साथ बंधा 
हुआ है, और अपने समीप विराजमान परमेश्वर को देखता नहीं, उसकी 
अनुभूति से अलग है। इसी कारण वह आनन्द से वश्चित और दुखी है। 

पा] पे पु ८4 
उसने आनन्द की प्राप्ति में अपना कामना-जाल बाहर फ़ेछा रखा है, जहाँ 
आनन्द का छवलेश भी नहीं है। इस जार को वाहर से समेटकर उसे अपनी 


समस्त कामना परमास्मा में केन्द्रित कर देनी चाहिये, जो आनन्द का धाम 
है। कामनाओं का यही ऊर्मस्वीकरण है।* 


# काम का यह योग ईशर के साथ कैसे हो, जीव अपनी इच्छाओं को पुत्र, 
वित्त और यश से हटाकर अश्जु की भोर केसे उन्मुख करे, काम अपने मनोभव 
और विपय-वासनागत रूप का परित्याग करके अपने ख्रोत्॒ की जोर किस 


प्रकार प्रयाण करे, इस समस्या ने भी मानव के विकास-पथ सें अनेक विद्न 
उपस्थित किये हैं । 


४ भारतीय मनीपा ने हस समस्या का समाधान ज्ञान, कर्म और भक्ति 
के साधनत्रय द्वारा किया है। पर जेसे ही साधक ज्ञान की ओर अग्रसर 
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होता है, उसकी संवेदन-शक्ति उसे भावनाओं के भवर-जाल में फॉस लेती 
, है और बेचारा ज्ञान अपना-सा झुख लिये एक भोर उदासीन बना खड़ा रहता 
' है। यदि जीव भावनाओं के जाल से किप्ती प्रकार निकछ आया, तो कर्म 
झीवनयापन की सामग्री जुटाने के लिये उसे क्ाकर्षित कर लेता है । त्याग 
और पेराग्य की भोर अ्याण करते ही संसार के वेसव-विछास उसे अपनी 
ओर खींचते हैं। इस प्रकार प्रत्येक्त साधन-पथ उसे प्रप्यूदों से ओत-प्रोत 
प्रतीत होने लगता है । इसका एक प्रवकत कारण भी है। भाघुनिक जीवशाख्र के 
विद्वान हमें बताते हैं कि जम प्लाज्म ( "छाए 887) ) या शुक्र-कीट सातव 
की समत्त जातिगत या बंशगत भ्रद्धत्तियों एवं. परग्पराओं का संक्षिप्त कोप 
है। जो प्रद्धत्ति इसके आधार पर एक घार वन गयी, वह भपन्री समककछ 
एवं सहयोगिनी पवृत्तियों को समेटती हुई, घासनागत संस्कारों के रूप सें 
आगे बढ़ती चली जाती है। साधक उसकी विपरीत दिशा में चलते क्रा 
प्रयत् करता है, पर पग-पग पर इन प्रदृत्तियों की प्रचकृता ठोकर मारकर उसे 
पथ से विचछित करती रहती है। कोई भी साधन-पथ इस भकार के 
तरायों से आक्रान्त हुए बिना नहीं रहता । साधक सुख-दुख के दन्द्दों में 
पड़ा हआ कभी अक्ृृति के प्रपश्च अर्थात्‌ कर्म-ध्यापार-जारू - की ओर देखता 
है, कभी चिदि-सम्बन्धी श्ान-गुत्पियों की ओर । कभी शरीर को सम्हालता 
है, कभी सन को । इन्द्र के घेरे से निकलना उसके लिये दुप्कर द्वो जाता है। 


:... जैसा संकेत किया जा चुका है, आनन्द न सत्‌ के प्रसार थर्थात्‌ प्रकृति 
के प्रपश्न में है जौर न चित्‌ अर्थात्‌ जीव के ज्ञान-प्रयत्त में। वह सच और 
घित्‌ दोनों से एथक आानन्दरूप परसेश्वर में है। आनन्द का स्थान,न शरीर 
है, न प्राण, न इन्द्रिय, न सन और न बुद्धि । काम के सूछ रूप का स्थान सी 
:इसनमें से कोई नहीं है । ! इसी हेतु उसकी पूर्ति में वाधायें पढ़ती हैं । शरीर, 
प्राण, इन्द्रिय और सन के नाना रूप ही मार्ग में विप्त बनकर खड़े हो जाते 
हैं। वर्षा, जाँधी, शब्चुता, प्रारव्ध, भाकस्मिक दुर्घटनायें, प्रियवियोगादि 
आकर मानव की सहन-शक्ति को झकप्तोर देते हैं। साधक पथ से विचछित 
होकर, अपनी असहाय अवस्था से छुब्ध हो उठता है। उसके भीतर से 
चीह्कार निकलता है ओर किसी सहायक की ओर वह सकरुण नेन्नों से देखने 
लगता है। क्‍या भाई, पुत्र, पिता, पत्नी, पति या जन्य- सम्बन्धी उसकी 
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हे & 
अन्दर जाकर तृप्ति की अनुभूति में परिणत हो जाती है, पर पूर्ण दृति वहाँ 
भी नहीं। काम जब तक अपने मूछ रूप के साथ संयुक्त न हो जाय, तब 
तक पूर्ण तृप्ति कहाँ ? कोई कछाकार अपनी रचना को कढा की पराकाष्टा 
नहीं कह सकता। कोई दाशनिक अन्तिम सत्य फी उपछब्धि का दावा नहीं 
कर सकता। पूर्ण तृत्ति तो पुण्य की पराद-उा, निश्चिल्ष कछा्ों के स्रोत, 
अन्तिम सत्य के साथ है. जो काम का मूठाधार है, ईरुण का केन्द्व॑विन्दु ह्दे। 
वेद इसी हेतु कद्दता है: 


अन्ति सन्त न जहाति अन्ति सन्त न पश्मति। 

/... देवस्यथ पश्य काब्य न समार न जीय॑ति॥ (अथवे० १०,८,३९) 
' “ ज्ञीवात्मा अपने समीप स्थित प्रकृति को छोड़ता गदह्ीं, उसके साथ बंधा 
हुआ है, और अपने समीप विराजमान परमेश्वर फो देखता नहीं, उसकी 
अनुभूति से अठग है। इसी कारण वह आनन्द से पश्चित भौर दुखी है 

] को ब््ि णञ बट 
उसने आनन्द की प्राप्ति में छपना कामना-जाल बाहर फेठा रखा है, जहाँ 
आनन्दु का छव॒लेश भी नहीं है। इस जाल को बाहर से समेदकर उसे अपनी 


समस्त कामना परमात्मा में केन्द्रित कर देनी चाहिये, जो आनन्द का धाम 
हैं। कामनाओं का यही ऊर्मस्वीकरण है ।* 


' काम का यह योग ईश्वर के साथ केसे हो, जीव अपनी इच्छाओं को पुत्र, 
वित्त और यश से हटाकर प्रभु की भोर केसे उन्मुख करे, काम अपने मनोभव 
और विपय-वासनागत रूप का परित्याग करके अपने स्रोत की और किस 


प्रकार प्रयाण करे, इस समस्या ने सी सानव के विकास-पथ में अनेक वि्ल 
उपस्थित किये हैं । 


«/ भारतीय भनीपा ने इस समस्या का ससाधान ज्ञान, कर्म और भक्ति, 
के साधनन्नय द्वारा किया हैं। पर जैसे ही साधक ज्ञान की ओर अग्रसर 





ह. २ 9एी5 (876 थी 000756 0६ ॥06₹6€ ८ त९र0७०७ उतते 8६९४०७ए४ञक (७४ 
पंह९४ क्ाए, 0९8७७५९ 76 45 078 ऊपण 8५ छाणाहकफ॑ शाह ग्राष्या 707 ऐै॥९ 


प्रणाप 0 पाए ६0 गो छ००0 0 स्वर 6 6 हशा6 (0708 0था शे९९ पा / 
(0 था ऋण एप पाए एणा पर 0 र४76ए, 


809 24698808 ७ए शिर्ण, एफ दा 


भक्ति का स्वरूप ह ७१ 


होता है, उसकी संघेदन-शक्ति उसे भावनाओं के भवर-जाल में फॉस लेती 
है और बेचारा ज्ञान अपना-सा सुख लिये एक ओर उदाश्तीन घना खड़ा रहता 
है। यदि जीव भावनाओं के जाल से किप्ती प्रकार निकक आया, तो कर्म 
जीवनयापन की सामग्री जुटाने के लिये उसे भाकर्पित कर लेता है। त्याग 
और चैराग्य की भोर प्रयाण करते ही संसार के वेभव-विछास उसे अपनी 
ओर खींचते हैं। इस प्रकार भत्येक्त साधन-पथ उसे प्रत्यूहों से ओत-ओत 
' झतीत होने छूगता है। इसका एक अवल कारण भी है। आधुनिक जीवशाखत्र के 
विद्वान हमें बताते हैं कि जर्म प्लाज्म ( 0शफ्रा 87 ) या शुक्रकीट मानव 
की समस्त जातिगत या घंशगत प्रच्ृत्तियों एवं परम्पराओं का संक्तिप्त कोष 
' है। जो प्रद्नृत्त इसके आधार पर एक घार वन गयी, चह अपनी समकक्ष 
एवं सहयोगिनी अवृत्तियों को समेटती हुई, वासनागत संस्कारों के रूप से 
आगे बढ़ती चली जाती है। साधक उसकी विपरीत दिशा सें चलने क्ा 
प्रयत्न करता है, पर पग-परण पर इन प्रवृत्तियों की प्रवतृता ठोकर मारकर उसे 
पथ से विचलित करती रहती है। कोई भी साधन-पथ इस प्रकार के 
अन्तरायों से आक्रान्त हुए बिना नहीं रहता। साधक सुख-हुख के इन्द्ठों सें 
पढ़ा हुआ कभी अ्रकृृति के भपश्व अर्थात्‌ कम-व्यापार-जारू - की भोर देखता 
है, कभी चिति-सम्बन्धी झ्ान-गुत्यियों की ओर । कभी शरीर-को सम्हारूता 
है, कभी मन को । इन्द्र के घेरे से विकलना उसके लियें दुप्कर हो जाता है। 


जैसा संकेत किया जा सुका है, आनन्द्‌ न सत्‌ के प्रसार अर्थात्‌ प्रकृति 
: के प्रपञ् में है और न चित्‌ अर्थात्‌ जीव के ज्ञान-प्रयल में। वह सत्‌ और 
*चित्‌ दोनों से प्थक्‌ आनन्द्रूप परसेश्वर में है। आनन्द का स्थाच न शरीर 
है, न भाण, न इन्द्रिय, न सन और न बुद्धि । काम के सूछ रूप का स्थान भी 
:इनमें से कोई नहीं हैे। १इसी हेतु उसकी पूर्ति में बाधायें पढ़ती हैं। शरीर, 
प्राण, इन्द्रिय ओर मन के नाना रूप ही माग में विन्न बनकर खड़े हो जाते 
हैं। वर्षा, आधी, शब्युता, आरव्ध, आाकस्मिक दृ्घटनायें, प्रियवियोगादि 
आकर मानव की सहन-शक्ति को झकझोर देते हैं। साधक पथ से विचछित 
होकर अपनी .असहाय अवस्था से छुच्ध हो उठता है। उसके भीतर से 
पीस्कार निकलता है और किसी सहायक की ओर वह सकरण नेत्रों से देखने 
लग़ता है। क्‍या भाई, पुत्र, पिता, पत्नी, .पति या अन्य. सम्बन्धी उसकी 
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सहायता कर सकते हैं ? नहीं, वे स्वयं उसी ज्वल्ति ज्वाला में, विवशता की 
वहि में जल रहे हैं। जिप्त दाहकता से साधक निकलना चाहता हैं, वह उसे 
अपने चतुर्दिक, सबके भीतर फेछी हुई दिखाई देती है। ज्याठा से बचने 
के लिये प्रच्दाय, जढीय, शीतल स्थान चाहिये। दुःख से त्राण पाने फे लिये 
आनन्द का निकेतन चाहिये। आनन्द का यह निकेतन ईश्वर है, सशिदानन्द 
परमात्मा है। सत और चित्‌ दोनों का विभ्वामस्थठ चही है। साधक को 
समस्त संसार धोखा दे दे और देता ही है, परन्तु परमात्सा कभी धोखा नहीं 
देता | इसलिये दुख से बचने का साधन, हन्हों के सिन्धु से सन्तरण पाने 
का अवलग्वन, साधनों का साधन, भवरूग्वरनों का भवकग्बन, जाध्रर्यों का आशभ्षय 
एकमान्न आनन्दस्वरुप ईश्वर हे। इसीके साथ रहना, इसीके ग्रुण गाना, 
इससे हटकर जन्यत्र कहीं भी. न जाना, इसीमें तश्लीन जोर मम्न होकर 


निहन्द् विचरण करना, जासन्द है। यही भक्तिमा्ग है। साथकों ने परीक्षण 


और अनुभव करके इसे ज्ञान-माय और कर्म-मार्ग दोनों से ऊर्ध्य स्थान दिया है। 


अर कल कपुत मे १ ढ 


./ मानव इस मांग में पहुँचकर सृष्टि की सकारणता एवं उसके उद्देश्य को 
हृदयड़्सम कर लेता है। उसे समस्त क्रिया उसी परम सत्ता से अनुप्रेरित 
तथा समस्त शक्ति उसी ग्राणस्रोत प्रभु से अनुप्राणित होती हुई प्रतीत 
होने लगती है। अतएवं इन सबके सुख-दुखमूलक होने की ओोर से वह 
निरपेक् हो जाता है। इन्द्र उसे फिर संतप्त नहीं करते। वह भानन्दधाम 
परमाध्मा की गोद में वेठकर आनन्दमय बन जाता है-। 


छान; कर्म ओर भक्ति का अन्योन्य सम्बन्ध : सृष्टि के सूछ सें हमने 
जिस काम का उत्लेख किया है, वह मनोविज्ञान के ज्षैन्न में एक 
भाव है। प्रत्येक रचना अथवा कृति के पीछे यही काम-सावना रहती है। 
ज्ञान और कर्म दोनों इसी से प्रेरणा श्राप्त करते हैं। उपनिषदों में इसी 
हेतु काम के पश्चात्‌ प्रजाकास अ्जापति के तप करने का उल्लेख हथा है, जो 
ज्ञान और कर्म दो रूपी चारा है। | 
(इस अकार रचना-ऋ्रम से परसात्मा से भाव ौर भाव से तप-रूप ज्ञान 
तथा कम प्रकट होते हैं, जो पीछे नाम-रुपात्मक जगत में परिणत हो जाते हैं । 
विलीनीकरण में यह क्रम विपरीत हो जांता है। नाम तथा रुप भावष में 
पीर साव परमात्मा में छूय को प्राप्त होते हैं। भक्त भी इसी प्रकार भपनी 


भक्ति का स्थरूप ७३ 


-चित्तवृत्तियों को नाम-रूप के सहारे भाव में, फिर भाव के सहारे परमात्मा 
में लीन कर देता है । भक्तियोग इसी भाव-पद्धति का दूसरा नाम हैं। 


भक्ति-क्षेत्र में ज्ञान घोर कस भी नाम और रूप के समान ही 'स्थिति 
रखते हैं। मानवता के विकास सें सबसे नीचा स्तर उन मनुष्यों का है, जो 
तमोगुण से आच्छादित हैं, जिनकी गति विचार-चिहदीन है। ऐसे व्यक्तियों 
की कर्मकाण्डी की संज्ञा नहीं दी जा सकती । किसी गति के साथ जब तक 
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विचार सम्मिलित न हो, तब तक उसे कम नहीं कहते । निद्रा सें करवट लेना 
कर्म नहीं शरीर की गति है। घड़ी की सुइयों के घलने को गति कह सकते 
हैं, कर्म नहीं। इसी प्रकार सूर्य, चरद्र, पृथ्वी आदि का चलना गति है। 
परन्तु जब में भक्ति के तत्व को हृदयड्रम करने के विचार से किसी भक्तिपरक 
अन्य को पढ़ता हूँ, तो यह पढ़ना कर्म है। शरीर की श॒द्वि के विचार से ब्रत 
रखता हूँ, तो यह घत कम है। तमोगुणी व्यक्ति प्रायः विचारशून्य होकर कार्य 


करता है, अतः उसके कार्य वेसी ही गति की संझा प्राप्त करते हैं जेसी जड़ पदार्थों. 
में देखी जाती है । इसी कारण तमोगुणी व्यक्ति को जड़ भी कह देते हैं। तमोशुण 
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का यह जड़त्व रजोगुण में दूर हो जाता हैं। रजोशुणी व्यक्ति किसी से राग 
अथवा किसी से हेप करता है। इन्हीं दोनों भावों से उसकी समस्त क्रियायें 
प्रभावित रहती हैं ओर इसी हेतु बह पुण्य-पाप-मिश्रित कम करने चारा कहा 
जाता है। कर्म यहाँ अपना कुत्सित भथवा सुन्दर रूप दिखाते हैं। रजोगुणी 
 च्यक्ति तमोशुणी व्यक्ति की भाँति प्रमाद में नहीं पड़ा रहता। घह क्रियाशील 
बनता है । बिना कस किये वह रह नहीं सकता । इस प्रकार तम विकसित 
होकर रज में लीन हो जाता हे । विकास का यह अथस स्तर है, जिसमें मानव 
अपनी सामान्य गति को कस का नाम देता है। वह कर्मकाण्डी बनता है। 
रजोगुण से ऊपर सतोगुण की स्थिति है। इसे शान और प्रकाश का क्षेत्र कहा 
जाता है। यहाँ कर्म ज्ञान से लीन हो जाता हे। गीता ने जो छानाप्मि द्वारा 


कम-राशि का भस्म हो जाना लिखा है, उसका यही आधार 


का अन्य 
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अतः विकास-क्रम में जड़त्व से सम्बन्धित गति कर्म में जोर कर्म ज्ञान सें 
लीन होता है। ज्ञान किसमें लीन होगा? इसे निश्चित रुप से भाव में 
लीन होना घाहिये, जो रचना-ऋम में इसका पृथ॑वर्ती है। भक्ति भाव ही तो 
है। कतएव कर्स भौर ज्ञान का पर्यवसान भक्ति में होता है। , 
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__#बदि छ्लोपी पर विचार किया जाय, पो भज्वमय कोप प्राणमर्य फोप में परिणत 
हो जाता है। समस्त ध्षत्ष प्राण का भोजन है। प्राणमय कोप, जिसे गति 
का सुण्य पत्र कहा जा सकता है, मनोमय कोप में लीन होता है। मन ही 
राग और द्वेप का केस है और समस्त कर्म का सोत है। जिस कम के साथ 
मन नहीं छगा है, घह कर्म ही नहीं है, गतिसात्र है। मन ( भनोमय कोप ) 
बुद्धि ( विज्ञानमय कोप ) में छीन होता है। बुद्धि सव का भंश और शान 
का चैत्र है। यह बुद्धि भथवा छानब्रत्ति जिसके सहारे भाष्मतत्त में लीन 
होंगी, वह भाव ही दे, जिसे श्रद्धा और भक्ति-भावना का नाम दिया गया 
है। आनन्द्मयकोप का सम्बन्ध इसी हेतु ईश्वर की उपासना के साथ है। 


साधना में सद से मुक्ति पाना अपने वद्य के बाहर है। भक्त को हससे 
हुढ़्ाने वाले भगवान्‌ ही हैं। कठोपनिषद्‌ २. २. १३ में छिखा हैः नित्यो 
नित्यानों चेतमश्रेतनामामेको बहुनां थो विद्धाति कामान! प्रश्न निर्त्यों में 
नित्य सौर चेतनों में चेतन है। यह अकेला अनेक जीवों की कामनार्भों को 
पूरा करता है। जीव की सर्वश्रेष्ठ कामना बन्धनों से छूटकर परमगति प्राप्त 
करना है। इसे भगवान्‌ ही सफल बनाते हैं। अतः ते ज्ञानात् मुक्ति! 
दिद्वास्त को काव्य एवं अम्तिम साधन समझने वाले साधक को अन्त भें 
जाकर अपनी मान्यता में परिवर्तन करना पढ़ता है। वह सोचने छगता है 
कि जिसे छोड़ने का में दम भरता हैं, वह इस छोड़ने में ही मेरे साथ छगा 
है । कतः वह संवात्मना अपने, आपको प्र को समर्पित कर देता है। यह 
समपंण, शरणागति, प्रपत्नावस्था ही. भक्तिकाण्ड का सर्वस्व है ही से 
पार लगाती है, सत्‌ से छुट़्ाकर भगवान्‌ से मिलाती है। भक्ति की इस 
उध्व अवस्था को प्राप्त करने के लिये प्लाव भौर कर्म दोनों ही साधन घनते 
हैं और दोनों ही अपने ऊपर उल्लिखित ऋमानुसार भक्तिधारा में छीन होते 
हैं, जो भगवान्‌ की प्राप्ति का अन्तिम साधन है। यह भक्ति भगवान्‌ का 





१. 'मेंने इसे छोड़ दिया है! श्स वाक्य में- अहंकार की छाया है। अर्दकार छोड़ा नहीं 
जा सक्षता। इसे प्रभु को समर्पित करना प्रढ़ता है। उ्ं के एक कवि ने नौचे छिखी 
पंक्तियों में अहंकार के त्याग में छिपे भईकार का कितने मीठे शब्दों में वर्गत किया है।-- 


'की तके मंब तो मावले पिन्दार हो गया । में तोवा करके और शुनहमयार हो गया.॥! 


भक्ति का स्व॑रूँप ७४ 


आत्मा से साज्षात्‌, सघस्थ सम्बन्ध स्थापित कराती है, भतएव कर्म -भोर शान 
'दौनों से ऊपर है। . 


भक्ति और सोन्‍्दयशास्र 

प्लेटो ने ज्ञान के घार प्रकार वर्णन किये हैं : १. ऐसा ज्ञान जो केवल 
आभास यथा छाया के रूप में है, २. पसा ज्ञान जो व्यक्ति की अपनी 
करपना था निजी विश्वास है, ३, मनन से उत्पन्न ज्ञान, और ४. तत्वज्ञान । 
प्रथम तीन प्रकारों में ज्ञान का कोई न कोई माध्यम या प्रतितिधि 
होता है, जिसके सहारे ज्ञान प्राप्त किया जाता है, परन्तु चतुर्थ प्रकार में 
कोई विशेष प्रतिनिधिरूप में नहीं रहता। जेसे किसी विशिष्ट पदार्थ की 
छाथा दिखाई देती है, या में कत्पता से किसी वस्तु को अपने सामने खड़ा 
कर लेता हूँ, या किसी के सम्बन्ध में कुछ मनन करता हूँ, वेसे तत्वज्ञान के 
समय कोई विशिष्ट पदार्थ सामने नहीं जाता, प्रत्युत ज्ञान की सामान्य धारा 
सामने रहती है। प्रथम दो प्रकार मानव की अपनी सम्सतियाँ हैं। दूसरे 
व्यक्तियों की सम्मतियाँ वैसी दी हों, यह आवश्यक नहीं है । वे उप्तसे भपनी 
भिन्न सम्मति रख सकते हैं, परन्तु तत्वज्ञान के सम्बन्ध सें ऐसा नहीं कहा 
जा सकता.। मनन से उत्पन्न कान भी इन्द्रियजन्य छ्वान नहीं होना चाहिये । 


कठोपनिपद्‌ के दूसरे अध्याय की तीसरी बच्ची के श्छोक ५ में भी इसी 
से मिलते-जुलूते ज्ञान के चार प्रकारों का उल्लेख हुआ है 


यथा5घ्दुरं तथात्मनि, - यथा. स्वप्ने 'तथा - पिकलोके | 

यथाउष्सु परीव दद्वे तथा यन्धर्चछोके छायातपयोरिव ध्रहद्मछोंके ॥. 
जैसे दर्पण में अपना ही प्रतिविग्य दिखाई देता है; बेसे ही कुछ व्यक्ति 
अध्तिम सत्य को अपने में अर्थात्‌ अपने अनुरूप देखते हैं। साधारण मनुष्यों 
की भवस्था ऐसी ही होती है। काँच जैसा होता है, उसके सामने आईं हुईं 
वस्तु उसी के अजुसार छोटी-बढ़ी अथवा छाल-पीली दिखलांई देती है । 
मनुष्य का अन्तःकरण भी मलिन अथवा स्वच्छ जैसा होता है, बेसा ही उसमें 
अन्तिम सत्ता का रूप भासित होता है। साधारण मनुष्यों से ऊँची अवस्था 
के व्यक्ति भादर्शवादी होते हैं । वे स्वप्न देखा करते हैं, भपनी कहएना से 
शून्य सें सी रह भरा करते हैं। इन ध्यक्तियों की संज्ञा पितर दै। भपनी 


७६ भक्ति का विकांस 


वासना और संस्कारों के झजुकूछ ये कारपनिक आदशों की सृष्टि खंदी किया 
करते हैं। तीसरे प्रकार का ज्ञान जछ में पढ़ती हुई परदाई वा प्रतिक्रिव 
के रुप में है। इसके देखने वाले गन्धर्च हैं। जू में मिस पदार्थ का प्रति- 
विग्व पढ़ रह है, उस पदार्थ से वह प्रतिधिम्व भधिक सुन्दर दिखाई देता है। 
'इंसी प्रकार घस्तुओं को सुन्दर रुप में देखने घाले गन्धर्व या कडाकार पस्तु 
के चास्तविक रुप से नहीं, प्रश्युत उसके सुन्दर रूप से सम्बन्ध रखते हैं 
पे सौन्दर्य के उपासक होते हैँ। चतुर्थ प्रकार का ज्ञान तब्यज्ञान है, जिसमें 
घस्तु छाया तथा धूप की भाँति स्पष्ट और साक्षात्‌ दिखाई देती है । 


५“ भक्ति में ऊपर वर्णित चारों प्रकारों का ज्ञान सम्मिलित रहता है, पर 
विशेष रूप से भक्त विश्व के सौन्दर्य से प्रभावित होकर उस सोन्दर्य के ज्ोत 
प्रभु की उपासना में स्तन होता है। सौन्दर्य क्या है? क्या वह बाहर रखी 
कोई वस्तु है जो मुझे आकर्षित करती है,. या कोई वस्तु सुप्ते अच्छी लगती 
है इसलिये में उसे सुन्दर कहता हूँ ! बिद्दानों के सत इस विपय में भिन्न-भिन्न 
हैं। कुछ विद्वान्‌ सौन्दर्य को आत्मनिष्ठ ( 9770०४४७ ) धौर कुछ उसे 
वस्तुनिष्ठ ( 00][००४५४७ ) मानते हैं। भक्त की तात्विक दृष्टि सौन्दर्य को 
उसके पीछे छिपी एक भनन्‍्त सौन्दर्य-निधि में देखती है। उसे उपा की 
जरुणिमा, संध्या की स्वर्णिमा, रात्रि की श्यामता, वर्षा की सरसता, शरद 
श्वेतिमा, वसनन्‍्त की मधुरिसा, वनस्पतियों की हरीतिमा और पुष्पों के 
नन्द्य में उसी भद्ृ४ सुन्दर की सुन्द्रता फूटती दिखाई देती ह। नारी के 
पाद्य कलेवर की सुन्दरता जेसे उसके आन्तरिक सौन्दर्य की प्रतिष्छति है, 
किसी कक्ष की सजावट उसमें रहने वाले मानव की मनोवृत्ति की बाह्य 
अभिव्यक्षक है; क्िप्ती काव्यकलाकार की अभिरुचि उसके पात्नों में निहित है। 
उसी अकार उस भमर कलाकर, उस शाश्रत्त कवि की सुन्दर भात्मा, उसकी 
हृतिः सृष्टि के. विभिन्न रुपों में दृष्टिगोचर हो रही है।' उस सौन्दर्य-त्नोत 
से जो सुन्दरता की धारायें चारों जोर प्रवाहित हो रही हैं, उन्हीं दो प्रहण 
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भक्ति का स्वैरूप ७७ 


करके दिश्व के नावा पदार्थ सुन्दर बने हुये हैं। भक्त इसी हेतु इस समस्त 
सौन्दर्य-प्रसार के पीछे छिपे उस परम सुन्दर की उपासना करता है। उसे 
, 'सुन्दर ही सत्य है और सत्य ही सुन्दर है? इस उक्ति में अटल विश्वास होता 
है। अतः वह अपने उपास्य देव को सुन्दर ही नहीं, सत्य भी मानता है। 
सत्य ही भादर है। यह भादर भी उसे अभ्रु में ही धश्टियोचर होता है। 


..// दस भकार पितरों का आंदु्शवाद, कलाकारों की सौन्दर्योपासना और तर 
ज्ञानियों का अन्तिम सत्य--ठीनों अपने भतीव निसंल रूप को लेकर भक्ति में 
समन्वित हो जाते हैं। भक्त मानव की सहज बुद्धि, स्वाध्याय से उसपन्न ज्ञान, 
सदाचार, कछाप्रियता, सुन्दरता ओर मनव तथा निदिध्यासन के जन्तिम 
छद्यय का केन्द्र अपने भगवान्‌ को ही समझता है। उसे परोपकार के कार्यों 
में, कलाकार की कछा सें, दाशनिर्कों के चिन्तन में तथा आदर्श के लिये मर 
मिटने वाठे बलिदानियों के अमर उत्सरग सें प्रभु के ही दर्शन होते हैं। बह, 
इस प्रकार की अभिव्यक्तियों सें प्रभु के चमत्करण का अनुभव करने लगता 
है और परिणामतः उसका उपासक बन जाता है। 


भक्ति के अद्ग 


आविर्भाव, भाव भोर तिरोभाव; उद्भव, स्थिति और प्रतूय विश्व की भत्येक 
वस्तु के साथ सम्बद्ध हैं। वाद्य जगत्‌ सें ये घटनाये कार्य-कारण-सम्बन्ध से 
प्रकट होदी हैं । चेतन जगव्‌ में थे पविन्न और अपविन्न कर्मों के परिणामस्वरूप 
दिखाई देती हैं। इन्हीं दीनों के क्रम में काठ का भी अस्तित्व है। प्राकृतिक 
जगव्‌, चेतन जगव्‌ भोर काछसे भी ऊपर एक तरव है, जो कार्य-कारण-सम्बन्ध 
- से पृथक है, पुण्य और पाप से परे हैं दथा भूत और भव्रिष्यत्‌ से भी क्षण 
है। भक्ति का रूच्य भक्त को इसी तत्व की प्राप्ति कराना हे । यह तत्त्व ईश्वर 
है.। ईश्वर की प्राप्ति केसे हो सकती है ! | 
६... भक्त अपना व्यक्तिव रखता है, जिसमें शरीर, हृदय भौर बुद्धि तीन 
! स्तरों की प्रधावता है। इस व्यक्तित्व का सम्बन्ध उसके पिता, माता, वन्धु, 
; पह्ी, पुत्रादि के साथ है, जो उसके परिवार के भज्ञ हैं। सामानिक ज्ेत्र में 
उससे सम्बन्धित ग्ुरुमव, रक्षक, व्यवसायी भर अ्रमजीत्री हैं ।६इन सबको 


#कन्‍्तीर 


पृथ्वीमाता, चायुमण्डक जोर सूर्य जीवन-पापन के उपादान प्रदान करते हूँ । 


््द्ध भक्ति का.विकास 


ईश्वर की प्राप्ति के लिये भक्त या तो इन सबका परित्याग करे भीर सब तति 
हरि भज' की उक्ति को अपनावे अथवा इन सबके प्रति उन्म्रुख रहे । सबका 
सव्याग कर देना तो वात की वात है। जब तक शरीर है, तब तक किप्ती की 
भी छोड़ा नहीं जा सकता । अत्तः दूसरा मार्ग ही स्वीकरणीय है। भक्तिकाण्ड 
इसी हेतु भक्त को क्तव्य-पालन के पथ से एयक नहीं करता। केबल 
ईंश्वरोग्मुख बने रहने पर अधिक बल देता है। प्रभु के भाभ्य सें रहते हुए 
भक्त को विविध क्तंध्यों का पालन करना है ।. अतः ये सब्र भक्ति के भी के 
अन्तर्गत आते हैं। कर्तव्यों का पालन भक्ति की भूमिका को ढ़ करने पाछा है, 
उसे हिलाने चाछा नहीं हू । 

._ गीता कहती है; 'अ्रद्धामयो5्यं पुरुषों यो यच्छूद्ध!/ स एवं स| १७, ३ । 
पुरुष श्रद्धा का ही बना हुभा हैं। वह जिसमें श्रद्धा रखता हूँ, बेंसा ही बन 
जाता है। भत्तः श्रद्धा सत्य में, शुभ में, सुन्दर में रखनी चाहिये; अनुत, धद्युभ 
और असुन्दर में नहीं। भक्ति का मूठ आधार श्रद्धा ही है। 


प्रद्धा का स्ंप्रथम स्थान माता, पिता भौर आचार्य हैं।- मनुष्य के 
व्यक्तित्व का निर्माण इन्हीं तीनों द्वारा होता है । माता-पिता से उसे हाढ़, 
मांस, मन ओर चुद्धि का संघात शरीर श्राप्त होता है, तो आचार्य से सांस्क- 
तिक सम्पत्ति। इन तीनों की भ्रद्धापूवक सेवा करना भक्ति का प्रथम जग 
है । जीवन का अथम भाग क्रमशः इन्हीं तीनों के साथ व्यतीत होता पे | 
यह जीवन-निर्माण का समय है। इस काल में अ्रह्मचय द्वारा सानसिक पव॑ 
बीद्धिक शक्तियों को विकप्तित तथा पविन्नता की ओर उन्मुख करना होता 
है । इनके अभाव में जीवन जीवन नहीं, जरण भौर मरण ही है। 


मानव की ज्ञानेनिद्रियों तथा क्मेन्द्रियाँ बाहर की भोर खुली हैं, परन्तु 
अन्त/करण के चारों भाय अन्दर हैं। अतः उसकी एक बहिसमसी प्रवृत्ति है, दूसरी 
धन्तमुंखी । बहिसुख्री प्रवृत्ति में उसके सामने भोगों का वैभव है, जिसे भोगमे 
के लिये झानेन्द्रियाँ कमेंन्द्रियों को सहायता दैती हैं । पर भोगों को सम्पूर्ण रूप 
से कोई भोग नहीं सकता ।- इन्हें भोगने के लिए प्रथम तो जीवन ही सीमित 
हैं, फिर भोग इन्द्रियों के तेज को भी नष्ट कर देते हैं और थे -तृप्ति नहीं 
तृप्णा पंदा करते हैँ। अतः भोगों को त्याग-साव से सोगना पाहिये। त्याग ' 
तमुखी प्रवृत्ति हैं, जिसमें तप जोर संयम की प्रधानता है । तप तथा घत 


भक्ति का स्व॒रूप॑ ७६ 


'के द्वारा में भोगों के प्रभाव को दूर. करता हूँ. और शद्यचर्य तथा अन्य संयमों 
' के द्वारा उन पर अपना स्वामित्व स्थापित कंरता हूँ । भत्तः स्याग ( भर्थाव 
'तप भोर संयम » भक्ति का दूसरा अंग है। 

भोगों को भोगना तो पड़ता ही है। भोग की इस व्यय-क्रिया सें प्राझृ- 
 तिक देवों द्वारा उत्पादिव भोग की सामग्री में कमी हो जाती है | इस कमी 
को दूर करने के छिये झुझ्ते सामग्री का उत्पादन करना चाहिये। भोगोत्पादक 
साधनों में यक्ष की प्रधानता है। यज्ञ पर्जन्य को उत्पन्न करता है, पर्जन्य से 
वृष्टि होती है, जो अज्ञ की उत्पत्ति का साधन हे और अंज्न से प्राणियों का 
विकास होता हे। यज्ञ का अनुष्ठान इसी हेसु भक्ति का तीसरा भक्ञ 
कहलाता है। | 

जीवन का दूसरा भाग प्रायः सामाजिकता से सम्बद्ध है। इसमें मानव 
का सीधा सम्पक जपने सहचर्गियोँ तथा अन्य व्यक्तियों से होता है। सानव 
को इस ज्षेत्र सें अपने साथियों के साथ मंत्रीपू्ण व्यवहार, बढ़ों के प्रति सम्मान- 
भावना तथा छोटों के भ्रतिः सहानुभूति रखनी चाहिये । मेन्नी के साथ द्वेप- 
परित्याग, सम्मान के साथ नम्नता भीर सहानुभूति के साथ करुणा संलुप्त रहती 
है। भहिसा, अस्तेय, सत्य, ब्रह्मचय घौर अपरित्रह सामाजिक जीवन के प्राण 
हैं। अतः इनका सेवन भी जागरूक होकर करना पड़ता है। यह व्यवद्वार 
भक्ति का चठुथ अड्ढ है । 


जीवन के तीसरे भाग में विशेषतः भौर वेसे सामान्यतः वेयक्तिक विकास 
पर ध्यान देना पड़ता है। शोच, सनन्‍्तोप, तप, चद्मश्ान भौर ईश्वर-परायणता 
इस विकास के मूल स्तम्भ हैं। जीवन-यात्रा में सुकृतं का, पुण्य कर्मों का, 
पविन्नता का प्रमुखं स्थान है। अ्पविन्न आत्मा प्रभु का दर्शव नहीं कर 
सकता । अपविश्रता मन की आसुरी छत्ति में निहित है । अतः उसका दमन 
करना अत्यन्द आवश्यक है। इन्द्रियों को विचारपूर्वक विपयों से हटाना, 
 भन को बुद्धि और विवेक के नियन्त्रण में रखना तथा चुह्धि को भी देवी अध्यात्म 
पथ पर चलाना पविन्नता-सम्पादन के स्वर्ण-सोपान हैं ।: इन पर चढ़कर 
भक्त ऐसी स्थिति में आसीन हो जाता है, जहाँ विकारों की बाढ़, अधोगति 
की आँधी और दासता की दावा पहुँच भी नहीं सकती । इस देवी सम्पत्ति 
का भजन भक्ति का पशन्चम भक्ढ है । 
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जीवन की चतुर्थ भाग पूर्ण पविन्रता, समरस अवस्था के सम्पादन का 

काल है। पूर्ण पवित्र तो प्रभु ही हैं, पर थे सेव पूर्ण पविन्न रहते हैं । 

उनकी यह समरस अवस्था नित्य है, शाश्रत है। जीव प्रकृति के सम्पक 

से जपवित्र हो जाता है। धतः उसे यह अवस्था पूर्ण पचिन्न प्रभु के सम्पक 

से प्राप्त करनी पढ़ती है। यह अन्तिम कार्य भक्ति द्वारा ही सम्पादित होता . 

: है। भनवरत प्रह्-भावना में लीन रहना, सतत अ्रभु का चिन्तन करना, 

! उसके गुणा में मन भोर चुद्धि को रमाना, भपनी चुद्धि को, भपने धआपको 

: उसके साथ एक कर देना, अपनी समस्त कामनाओं को प्रभु में केन्द्रित कर 

; देना, प्रभु के अतिरिक्त भौर फ़िसी कामना काले रहना--भक्ति-योग की 
. प्रमुख विशेषतायें हैं । 


जेसे जल पर्वत की उच्चावच भूमि पर घरस कर शिला-सण्ठों से टकराता 
हुआ नीचे गड्ढों में गिरता है और ध्याकुल होकर विविध प्रकार के थपेढ़े खात्ता 
हुआ, वहता-फ़िरता समतल भूमि पर पहुँचकर शान्ति प्राप्त करता है, उसी 
प्रकार जीव अपवित्र होकर, विविध भोग-योनियों में भटकता हुआ, निदारुण 
निऋति के छलेशों को सहन करने के पश्चात्‌ जब समरस, पवमान प्रभु के 
सानिध्य में पहुँचता है, तो शान्त्र हो जाता है। उसके सारे छेश कट जाते 
हैं। जाननन्‍्दधाम में पहुँचकर वह सानन्द बन जाता है । 

«प्रभु की यह प्राप्ति, आनन्द का यह भागम भक्ति द्वारा ही साध्य है। 
तक से, प्रवचन से, श्रवण से, मनन से, यहाँ तक कि भेधा से भी इसकी 
सिद्धि नहीं होती। एकमात्र भक्ति ही भक्त को इस भूमा व॒स्था तक 
पहुँचाती है। अन्य साधन जिनका हमने असी वर्णन किया है, भक्ति ऐे 
अज्ज हैं। थे भक्तिभावना को दृढ़ करमे के साधम हैं, पर थे अनिवार्य 
हैं, इप्तमें सन्देह नहीं । 

भक्ति के क्षों द्वारा मानव जड़ता से निकलकर प्राणमय, प्राणवत्ता से 
हटकर सनोभय, सननशीछता से हटकर विशानमय भौर भक्ति द्वारा विज्ञान 
से भी ऊपर आनन्दमय वनता है । 

महात्मा दालस्टाय ने भगवद्धक्ति के क्षणों को अपने ॉवित के भमूल्य 
तण कहा ह्वे [ घे लिखते हर 8 । 068९0, | ]072०0 $0 06 80908 
व ॥8 थो-शागिवोंप फक्ंपठ, [्‌ 7०9०९ पाए $८ (02९९ 
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ए08700700 76.” [//6 ० ॥090ए. .धर्थना के छर्णों सें में चाहता था, 
उस सर्वव्यापक प्रभु के भीतर अपने को. खो दूँ। में प्रभु से अपने पापों को 
जमा कर देने की प्रार्थना करता था, पर वह सेंने कभी नहीं की, क्योंकि मुझे 
अनुभव हुआ कि प्रार्थना के इन बरद महू क्षणों को देकर प्रभु ने मेरे सब 
पाप छम्ता कर दिये हैं ।? । 


. जीवन-रथ को छिये हुये काल-अश्व ह्रुव गति के साथ दौड़ा. चला जा 
रहा है। किसका सामर्थ्य है, जो इसे पकड़ सके ? झुध्यु सबको नियकती चली 
जा रही है। किसकी शक्ति है, जो इसे निगल घके | कर्म.न कार को पकड़ 
सकता है, न.मत्यु को मार सकता है। बढ़े से बढ़ा ज्ञानी भी काल के गाल 

जाते ही सारा श्ञान भूल जाता है। पर भक्त जितनी देर भक्ति-भाव की 
अवस्था में रहता है, उतनी देर के लिये वह काछ को पकड़कर अपने अधीन 
कर लेता है और झूत्यु को भी मार डार॒ुता है। योग्री केवल समाधि में इस 
अवस्था को प्राप्त कर पाता है। समाधि सें उसे काल की गंति का ध्यान ही 
नहीं रहता । समाधि है ही ध्यान से ऊपर की भवस्था। योगी उस सेसंग 
काछ से नहीं, प्रव्युत काल की निष्यता, शाश्रत अवस्था उसके अन्दर रहती है । 
वाह्य संसार उस समय योगी की दृष्टि सें नहीं रहता, यह उसके भन्दर खो 
जाता है। यही अवस्था भक्त की भक्ति-भाव में इृवकर होती है । इससे ऊपर 
जव॑ भक्ति भक्त को .भगवान्‌ का साज्ञात्‌ करा देती है, तव तो न वहाँ काल 
की गति हो पाती है, न झूत्यु ही पहुँच सकती है । चह तो रूत्यु से भत्ति 
क्ान्त जसूत अवस्था हे । 


महात्मा जरविन्द ने इस अमृत क्षवसथा को प्राप्त करने के लिये जो 
विचार प्रकट किये हैं, वे ऊपर वर्णित विचारों से वहुत्त कुछ साम्य रखते हैं 
और मनन करने योग्य हैं। अतः उन्हें हम नीचे उद्धत कर रहे हैं। उनके 
'मंतानुसार अब तक-की हमारी साधव-परम्परा में शरीर, इच्द्रिय, हृदय तथा 
मन को ऋमश! पएरथक्‌ रखने या नष्ट करने पर वक्त दिया गया है, जिससे हम 
उस परम शान्त, महाम्‌, अनन्त सत्ता से अपने को मप्न कर सके। परन्तु पूर 
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शान भातमसत्ता की सर्वाहषूणता की करपना करता है और इसके टिये हमे 
कैयक अपनी भचेतनता, ्षान थौर उनके परिणामों को दूर करना है। 


५, सर्वप्रथम अपनी सत्ता के भप्तत्‌ जंश, भहंगन्‍्यता को दूर करना चाहिये, 
तभी रात्य सत्ता हमारे अन्दर अपना प्रकाश कर सकती है। जीवनतत 
अर्थात्‌ प्राणवत्ता का असत्‌ भेश भोग-सम्बन्धी शारीरिक टिप्सामों में प्रकट 
होता है। इसे दूर कर देने से दिध्य शक्ति से युक्त हमारा सत्य जीवनतस 
तथा देवी हर्षेल्लास प्रकाशित होंगे। इन्द्रियों का असत्‌ अंश प्राकृतिक शश्यों 
के प्रिय तथा अग्रिय द्विविध संवेदनों के अधीन होने में प्रकट होता है। इसे 
दूर कर देने पर दृश्यों में अन्तहिंत दिव्यता की धोर सारी इन्द्रियाँ जा 
सकेगी और पविद्नता के साथ उनका सम्पर्क होगा। हृदय का घस्तत्‌ अंश 
विधुव्ध भासक्तियों, इच्छाओं भौर द्विविध राग्रह्ेपपरक मनोगेगगों में दिखलाई 
देता दे । इसे पृथक कर देने से समस्त प्राणियों के लिये दिव्य प्रेम-भाव लिये 
एक गंभीर हृदय प्रकाशित हो उदेगा, भो अनन्त से सम्बन्ध जोड़ने के छिये 
अपरिसित भावों से भरा होगा। अन्त में मन का णसत्‌ अंश मननश्क्ति की 
अपूर्णता, मूखतापूर्ण विधि-निषेधों तथा सीमित एवं विकेन्द्रित भाग्यताक्ों में 
प्रकट होता है। इसे दूर कर देने से मन की भहतती शानशक्ति ईश्वर, जीव, 
प्रकृति और बल्माग्ड के वास्तविक स्वरुप का उद्घाटन कर सकेगी ।* 
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५ भक्ति को स्वरूप पे३ 


< £ इस रूप में अभ्यास करता हुभा साधक भपनी शक्तियों को कुण्ठित नहीं 
करता, भ्रव्युत उन्हें उनके असत्‌, सासुरी एवं अवयान की ओर ले जामेवाले 
रूप से हटाकर ऊर्जस्वित कर लेता है, जिसमें वे दिव्यता के साथ संयुक्त हो 
सके और उत्थान पर चढ़कर भात्मा को परमात्मा से मिला सके । 


भक्ति साधन है या साध्य : पीछे भक्ति के स्वरूप और अंगों के 
सम्बन्ध में जो कुछ लिखा गया है, उससे प्रकट होता है कि भक्ति साधन 
और साध्य दोनों ही है। जेसे कोई व्यक्ति छुत्र पर पहुँचने के लिये सीढ़ियों 
पर चढ़ता है, तो उसे अन्तिम सीढ़ी को प्राप्त करने के लिये प्राथमिक सीढ़ियाँ 
पार करनी ही पद़ती हैं, उसी प्रकार प्रशु-प्राप्ति के छिये भक्ति अन्तिम सीढ़ी 
है और इस अन्तिम सोढ़ीरपी भक्ति की ग्रात्ति के छिये भक्ति के जिन अंगों 
का वर्णन हुआ है, वे आथमिक सीढ़ियाँ हैं । 


नारद ने भी भक्तिसूत्रों में इस प्रश्व को उठाया है। सूत्र रण में 
उन्होंने भक्ति को कर्म, झ्ञाद भौर योग से भी श्रेष्ठतर माना है ।. कम, ज्ञान 
'और योग की स्थिति क्या दे ? नारद कहते हें कि कुछ आचायों के सत से. ये 
भक्ति के साधन हैं । ज्ञान जादि के साधन द्वारा भक्ति सिद्ध होती है। भागे 
२९ चें सूत्र में वे छिखते हैं कि कुछ आचाये ज्ञान और भक्ति को अन्यो- 
न्‍्याश्षित सानते हैं। उनके मताबुसार ज्ञान से भक्ति और भक्ति से ज्ञाव 
सिद्धि होती है । भाचार्य वल्षसम ने अत्मसून्र ३, रे, २५ के अणुभाष्य में 
भक्तिसार्ग और ज्ञानसा्य दोनों को भमिन्न-सित्र साना दे । दोनों का फर्क भरी 
उनकी सम्मति में .छथक्‌ घथक है। ज्वानमार्ग का फल केचछ अक्तरत्रह्म का 
ज्ञान और उसके हारा उपलब्ध सोक्ष ( स्वं-प्राप्ति ) दे, पर अभक्तिसा्ग का 
फल पुरुपोत्तम में अवेश हे। भक्तिमाग झ्ाननिरपेक्ठ हैं, परन्तु प्रेमसक्ति से 
उत्पन्त पुरुषोत्तम का ज्ञान लीला-प्रवेश का साधक हैं। चीसवें सूत्र में 
नारदु ने सनक, सननन्‍दुन, समत्कुमार आदि बह्मकुसारों का मत दिया है, जो 
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४8 भक्ति का विकास 
भक्ति का फू भक्ति को ही मानते हैं। भक्ति स्वयं फछरूपा ६, हपीः हैत॑ 
उसके साधनों का वर्णन भी आचायों ने किया द्दे। 


भक्ति फठरुपा है, हसका अर्थ क्या है? मारद ने अपने भक्तिसृत्न 
संख्या ५९ और ६० में इसका उत्तर दिया है। उनके मताशुसार भक्ति रवय 
प्रमाणरूप है। इसके लिये अन्‍य प्रमाण की आवश्यकता नहीं है। भक्ति 
शान्तिरुपा और परमानन्दरुपा है । शांडिए्य इस सम्बन्ध मे अपने भक्ति सूत्र 
संख्या २९ में काश्यप का मत उद्धत करते हैँ, जो भक्ति को ऐश्वयपरा मानते 
हैं । ऐश्वर्य का अर्थ है ईश्वर का भाव । अतः भक्ति इश्र-मात्अबावता को 
ताम है। शांडिह्य ने सूत्र ३० में बादरायण के मतका भी उहलेख 
किया है, जो सक्ति को आप्मैकपरा मानते हैँ । एफ भाव्मदर्व की ही जिसमें 
प्रधानता है, वह भक्ति जामोकपरा है। ईश्वर और आत्मतेख में भारतीय 
दार्शनिक धन्तर करते जाये हैं। उनके मत में सतोग्ुण की सर्वोच्च स्थिति 
इश्वरत्व है। आात्मतथ इससे एयर है। वह त्रिगुणातीत है, सतोगुण से 
भी ऊपर | सूत्र ३१ में शांढित्य अपने सताहुकुछ भक्ति को उभयपरा: कहते 
है, जिप्तमें ईश्वरत्व और भारमतर्व दोनों की प्रधानता है । 


नारद मिप्त भक्ति को स्वत प्रमाणझूपा, शान्तिस्पा भर परमानन्दुरूपा: 
कहते हैं, शांडिक्य जिसे ऐश्वर्यपरा और आादौकपरा मानते हैं, वह साधन और . 
साध्य दोनों रूपों को भपने अन्दर समाविष्ट किये.है।. भक्त स्वतः प्रमाण 
और -शान्तिरुप अथवा ईश्वर-भाव-परायण कुछ साधन करने के पश्चात्‌ ही 
बनता है, ऐसा हम पीछे.लिख चुके हैं। अतः श्वान्तिर्प बनना स्वतः एक 
सिद्धि की भवस्था.है। भक्त कमेक साधनों के व्यायाम से निकछुकर इस 
अवस्था को प्राप्त- करताहै। वह इस अवस्था की जन्म-्जन्मांतर से 
भाकांज्षा कराता आया है। पर यह श्रन्तिम अवस्था: नहीं है। शान्ति सत्‌ 
और चित्‌ की ऊर्ध्व भवस्था है। यह चित्तवृत्तियों के व्युध्यान का शमन 
मात्र है। भापोकपरा और परमानन्दरुपा भवस्था हसके पश्चात, जाती हैं। 
परमाध्मतत्त ही आनन्दरूप है। इसे प्राप्त करने के लिये जीव को निरावरण, 
समस्त संक्षोभों से 'विहीन शान्तरूप होना पढ़ता है। यही मारद भर 
शांडिल्य की परा या झुझ्या भक्ति का रूप है । 


भक्ति का स्वरूप प्‌ 


प्रीमद्ञागवत, तृतीय स्केन्च, भष्याय २९ के. शकोक-११:से 4४. तक 
भी इस विषय: में देखने योग्य हैं। इस स्थऊछ पर व्यासजी ने भक्तोंके 
निगुृंण थोर सगुण दो भेद किये हैं। तामस, राजस और सापम्िक तीन प्रकार 
के सगुण भक्तों का वर्णद. करने के उपरान्त व्यासजी निग्ुुण भक्त के 
सम्बन्ध में लिखते हैं : 
, सहुण़शुत्िसात्रेण मयि. स्ंगुहाशये । 
मनोगतिरविच्हिन्ना यथा यंगाअम्मसो5खुधी ॥ ११ ॥ 
लत्चण॑ भक्तियोगस्य निगुंणस्य हादाहतम । 
भहैतुफ्यव्यवहिता.. या. भक्तिः पुरुषोत्तम ॥ १२॥ - 
सालोक्यसार्टिसामीष्यसार्पैकलवमप्युत .।.. 
दीयमान मे गृहन्ति विना सध्सेवन जनाः ॥ १३. 
- सर एवं भक्तियोगासय, भात्यन्तिक उदाह्तः 
.. येनातिबरम्य॒ त्रियु्णं भद्भावायोपपथते ॥ १४ ॥ 
जिस प्रकार गंगा का प्रवाह अखंडरुप से समुद्र की. भोर बहता रहता है, 
उसी प्रकार मेरे गुर्णों के श्रवणमात्र से. जिसके सत्र की ग्रति अविच्छित्नरुप 
से सबके हृदयरुपी. गुृहा में विराजमाव सुन्ष में ( पुरुषोत्तम भगवान्‌ 
में ) निष्कामरूप से और अनन्‍्य प्रेमपूवक छूगी रहती है, वह निगुंण भक्त है। 
इस भक्ति में भकारण और भव्यवहित प्रेंससहित भगवान्‌ का-निरन्तर. ध्यान 
बना रहता है। ऐसे निष्काम भक्त मेरी सेवा के बिना सोक्त के किसी सी 
स्वरूप को दिये जाने पर भी, अहण नहीं करते । । 
./( मोक्ष के पाँच स्वरूप हस स्थर पुर वर्णन किये. गये हैं : सालोक्य, 
भगवान्‌ के नित्य धाम में निवास, सा, भगवान्‌ के समान ऐश्वयंभोग, 
सामीप्य, भगवान्‌ की नित्य ससीपता, सारूष्य, भगवान्‌. के समान रूप 
 क्षौर साथुज्य था एकत्व, भगवान्‌ के साथ एक. हो जाना । ) सगवत्सेवा 
लिये मोक्ष का भी दिरस्कार करने वाले ये निगुण भक्त भगवन्नक्ति को ही 
अपना परम एुरुपार्थ समझते हैं । भक्ति की यह साध्यावस्था,है। साध्यरुपा . 
इस भक्ति से भक्त तीनों गु्णों का अतिक्रमण करके भगपद-भाष को श्राप्त 
हो जाता है। नारद ने ऐसे भक्तों को एकान्ती' संज्ञा दी है और उन्हें 


१, भक्त। एकान्तिनों कुख्याई, नारदमक्तितृत्न ६७। : 





८ भक्ति का विकांसं 


सर्वश्रेष्ठ माना है। ऐसे भक्त स्वयं तो कृतार्थ होते ही हैं, अपने पितरों को भी 
कृतक्ृष्य कर देते हैं। देवता ऐसे भक्तों फो देखकर आनन्द में मग्त हद ,माचने 
छगते हैं और यह एथ्वी सनाथ हो जाती है।* 


गीता में भगवान्‌ कृष्ण ने जहाँ भर्जुन को निस्‍्त्रेगुण्य बनते के लिये 
कहा है,' वहाँ उनका भाव इसी साध्यरूपा भक्ति की श्राप्त करा ना है।. 
गीता में सतोगुण का स्वरूप निमंल, ज्ञानसंगी और म्रकोशक कहा गया है।.. 
रज भोर तम इससे एकान्त विपरीत हैं । वहाँ मऊ है, अशान है, अंधकार है । 
इस अध्याय के प्रारम्भ में ही हमने जिस काम का उल्लेख किया है, उसका 
मूल रूप इसी सतोगुण से सम्बद्ध है और अथर्ववेद के कामसूक्त में इसीसे 
स्वर्ग प्राप्त होने का भी वर्णन है ।* यह स्वर्य वेद के शब्दों में तृतीय धाम 
है, जहाँ दिव्य-्गुण-सम्पत्त देवता विहार किया करते हैं।/ काश्यप ने 
शांठिल्यभक्तिसूत्र २९ के अनुघार, इसीसे सम्बद्ध भक्ति को ऐऐश्वयरूपा कहा 
है और गीता ने इसके फलस्वरूप स्वर्ग में ऐश्वर्य भोगने के पश्चात्‌ पुनः 
म्यछोक में आने की वात छिखी है। निस्प्रैगुण्य अवस्था इससे प्रथक्‌ है। 
यह साध्यरूपा आनन्द्सयी सक्ति से सम्बन्ध रखती है। कप 

ऊपर के विचेचन से भक्ति साधन भीर साध्य दोनों प्रकार की सिंद्ध 
होती है। साध्यावस्था में सक्ति के साधन ज्ञान, कम, योग आदि हैं और 
साधनरुप में सक्ति का साध्यं परमानन्दस्वरूप परमात्मा है । 


५. थाचायों ने भक्ति को साध्य मानकर प्रेम के सातत्यरूप फो भी प्रधानता 
दे दी है। भक्ति के द्वारा वे किसी फल की प्राप्ति को देय स्थान देते हैं । 
हुसका पुक मनोवैज्ञानिक कारण है। मन जब किसी साधन के द्वारा फल" 
विशेष की उपझव्धि कर लेता है, तो साधन की जोर से उदास्ीन जोर 
कमी-कभी पराओुस सी हो जाता है। साधन का कोई भी महंत् 
उसकी दृष्टि में नहीं रहता । जिस फल का आगम हुआ है, उसका भन्‍्त भी 
निश्चित है। अतः फल से भी एक दिन हाथ धोना पडता है। भब जो 
अवस्था शेप रहती है, उसमें वह फछ तो रहता नहीं, साधन पहले से ही 





१. नारदमक्तिसूत्र 000. २. गोता २२ ४५। . ३, गीदा १४, ६ | 
४. फामेनाजनयन्त्वः। अपवे० १५, ५२, १। ५. यजुवैंद १९, १०। 


भक्ति का स्वरूप ० 


छूट चुका है, भतः ऐसी भचस्था मन के छिये अवांछुनीय हो उठती है। 
पर यदि मन साधन से उदासीन न रहा, उसका अभ्यास कनवरतरूप से 
करता रहा, तो उसके लिये आश्रय बना रहता है। साधन में गे रहने से 
मन उसमें रमण करने छगता है। और यदि साधन स्वयं महत्त्वपूर्ण एवं 
मृल्यवान्‌ हुआ, तो सन की विश्रामाकांक्षिणी गति के लिये वह अज्ञुपम साध्य 
सिद्ध होता है। इन दोनों ही कारणों से भक्ति के साध्यरूप को मह्दत्ता प्राप्त 
हो. जाती है। एक तो मन का भजन-साधन-अस्यास नहीं छूटता, 
शून्यता नहीं रहती, द्वितीय उसे साधन में ही आनन्द का अनुभव होने 
छगता है । साधन को ही वह साध्य समझने लगता है और फरछाकांक्षा की 
ओर नहीं जाता । भक्ति के इस प्रकार सचत, अव्याहत एवं अहैतुक चने 
रहने से उसका मूत्य बढ़ जाता है। भक्त को प्रभु प्रेम-स्रोत-स्वरूप 
अन्लभव होने लगते हैं अथवा प्रेस ही अश्ु के रूप में परिणत हो 
जाता है । द 


सक्ति का फल 

१, स्वाधीनता : चाह्स गोरे अपने अन्थ “४76 [0708070ए ०7॥6 
2000 ](0 ७ के वृष्ठ २६९५ पर लिखता है ; '(87४ांग्रते 38 9987060 96 
जह्शा $फैज0 जात, ॥ 96 एॉ९४०३ प्राग्रा886 $0 ६76 ग९87-670७ 
]0ए0७१ एछ0०१0-8 छ087268 8 #"'8९९०॥ ग्रा।0 छै8ए९४ए, था & 
89ए00ए प्राा छापे 7 है&8४#क"प्रणत०00, ठप ॥06 तकोए ९४०४० 
किए झाणी श8ए९७ए ३8 फए ध्य्ाफशावेक/ 40 था6 गाशाक्क ज्यों 
रण (0व, शा) 8 00प्राएं ४0 7086 #रैं$ 9&87080 7७७४0 ७४०९, 
70 6 078 07809707 (0 मी ठै४7प७700, 67 770 ४6 ० ग्रश 
60 मोंड #6१७॥0एमन्‍णा शाप #8७ इशेनिश्यीडकांाणा,.. 00078 
8श"ए08 38 $6 ठपोए 78४ 47886077.? 


वानव दो संसारों के दीच संचुढित है। यदि वह जपने से निश्नतर 
संसार, पार्थिवता की भोर झुकता है, तो उसकी स्वाधीनता पराधीनता में 
परिणत होती है । यह पराधीनता ऐसी है, जिप्का भन्‍्त विनाश में होता है। 
इस पराधीनताजन्य विनाश से बचने का एक ही उपाय दे कि जीव अपने से 
उच्चतर संलार, प्रभु की इच्छा के आगे अपने को समर्पित कर दे। एक भोर 


प्प . भक्ति का विकास 


उसका विनाश है, दूसरी ओर त्राण और आत्मसाज्ञातकार। जीव की वास्तविक 
स्वाधीनता प्रभु की सेवा है 7 


इस अध्याय के प्रारस्म में ही छिखा गया है कि जीवे जिस अति के 
प्रप॑च में पँसा है, जगत्‌ के जिस जटिछ जाल में जकड़ा है, उसे छोड़ता नहीं 
है, भौर मिसके दर्शन से, साझ्षाष्कार से, सुक्त होगा, स्वाधीन होगा, उसे 
देखता नहीं है। जीव के सामने यही विपम समस्या है। चाहस गोरे प्रभु की 
सेवा को वास्तविक स्वाधीनता कहता है। वेद ने उप्त सुदूर अतीत काल में 
ही यह संदेश दिया था कि यदि जीव को स्वाधीन बनना है, तो उसे 
सांसारिकता को छोड़कर अभ्ु-परायण बनना होगा । इस समस्या के सुलझाने 
में जीव को बढ़ा संघ करना पढ़ता है। प्रभु का प्रियपान्न बनने के लिये 
उसे प्रकृति से युद्ध करना पढ़ता है। वेद कहता हैं: 'युधा इत्‌, भापित्व- 
मिच्छुसे” प्रभु का भापित्व, अेपनापन, सुगमता से प्राप्त नहीं हो जांतों, 
चढ़ी रगढ़ छगानी पढ़ती है। बढ़े-बढ़े भाकपक, लभावने, . मोहक दृश्यों का 
सामना करना पड़ता है। स्वाधीनता अपना मूह्य चाहती है, फिर वह 
स्वाधोनता चाहे राजनेतिक हो और चाहे आध्यात्मिक। विना युद्ध के भला 


कोई स्वतन्न्न हुभा है ! जीव को प्रकृति के पाशों से स्वतन्त्र होना है, तो उसे 
प्रकृति के साथ युद्ध करना होगा। 


५ #मरनेस्ट ई० अनविन अपने ग्रन्थ 'रिशी970॥ &00 900087? के पृष्ठ ८३ 
पर लिखता है; "9 ्र०४ #0००ए ण॑ ७0 प्श00, 0० $70220-- 
8लकाणा क्ाते ॥९४००१ - 70#प्रशा 70999 शाते छारी!णफ्रशा 


8 ए68ए 06 6एणकीणा ए ॥6९४१००, #१%९९०९०॥ 68770 09 
0ए9०॥, 76 8 ए0॥. । 


विकास की सम्पूण कहानी चर एवं जचर के बीच क्रिया भौर प्रतिक्रिया 
मय संघर्ष की कहानी है। इसीसे स्वाधीनता का विकास हुआ है। 
स्वाधीनतां दी नहीं जा सकती । वह तो युद्द द्वारा प्राप्त की जाती है ४ 


, मानव का अतीत उसके वर्तमान की संभावनाओं का. जन्मदाता है। 
प्रकृति में वह इस संघण का अज्ञुभव कर घुका है। भत्तः प्रतिपकत प्रस्येक पग 





जा अंक अअंधार्य 
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है, तो उसके दर्शन सात्र से उसके समस्त यन्धन दिल्न-मिन्न हो जाते हैं। 
प्रभु-परायणता, भगवद्धक्ति उसे स्वाधीन धांतावरण में विचरण करने योग्य 
बना देती है। अतः भक्ति का एक फछ स्वाधीनता है। भारतीय ऋषि जीव की 
इस स्वाधोन सुक्तावस्था का वर्णन करते हुए कहते हूं 


शण्यन्‌ प्रोन्न भवति, स्पशयन्‌ त्वग्भवति, पश्यन्‌ चछुभंवति, रसयन्‌ 
रसना भवति, भिप्रन ध्राणं भवति, भन्‍वानों सनो भवति, बोधयन पुद्धि- 
भंवति''*'*। शत० का० १४ 


भोतिक शरीर को छोड़कर भाध्यात्मिक स्वाधीनता में जीच जैसा चाहता 
है, बेसा ही रूप धारण कर लेता है भौर अपनी २४ प्रद्वार की शक्तियों से 
स्वतन्त्रता का आनन्दुभोग करता है ।* 


२. पवित्नता : भाष्मा प्रकृति के संपर्क से मलिन हो गया था। वह अपने. 
विशुद्द, चेतन, पवित्र रूप को छोड़कर मछिन से मलिन द्वोता गया। देव से 
मानव, मानव से पशु, पशु से पी, सरीशपादि, और वहाँ से भी छृमि-कीट:ट 
जादि सें होता हुआ स्थावर योनियों में जाकर जद के समान ही बन गया । 
प्रकृति जड़ है। जड़ का संपर्क जदतव को ही जन्म दे सकता है। अतः जीव 
का जो रूप स्थावर योनियों में दिखाई देता है, पद केवछ अन्तः संशावाठा है। 
उसके चेतमरूप के चिह्न कषत्य योनियों की भाँति बाहर दृष्टयोचर नहीं होते । 
प्रसिद्ध वेशानिक सर जे० सी० बोस ने जो बच्चों को रोते और एऐँसते हुए 
बताया है, वह अज्ञ वालक के हँसने-रोने के भी समान नहीं है। चद्द देवल 
उनकी प्राणवत्ता प्रकट करता है, चेतनता नहीं। पौराणिक जनुश्रुत्ि में भीब 
'की चोरासी छात्र योनियाँ वर्णित हुई हैं : 

स्थावरं विंशतेलच जरूज नव लत्तकम्र। 

कूर्माश्व नव रुच च दृश लय व पक्तिण: ॥ 

त्रिशन्नरं पशुनां च पट रप्त व वानराः। 

ततो भनुष्यता प्राप्य ततः कर्मा णि साधवेत ॥ 

एतेपु अमर्ण छृत्वा हिजत्वमुपजायते ॥ ( बृहद्‌ विष्णुपुराण ) 
इस श्छोक में पाठभेद भी मिलता है, जिसके शजुसार स्थावर तीस राख 


3१2 आता उााकाआ उा ााककात या का प5 मकर कक मत ओह कप मा हलक || 
१. बेदिक स्व का वर्णन 'वेदिक सक्तिः शीर्षक अध्याय के अन्तर्गत ह। 


भक्ति का स्वरूप ध! 
भौर पशु बीस छास थोनियों में विभाजित हैं। ढूर्म के स्थान पर कृषि पाठ 
भी मिलता है, जो नो छाख के स्थान पर ग्यारह छात्र योवियों वाछे हैं। 
वानर के स्थान पर वा और नर एथक-एथक करके किप्ती-किल्ली ने भजुष्य 
. क्री ही चार लाख योनियाँ बताई हैं। अतः परिवर्तित क्रम नीचे लिखे 
. भ्जरुसार है 


स्थावर ३० लाख 
जंरूचर ९ लाख 
क्र्मि ११ छाख 
पक्ति १० छाख 
प्शु २० छाखस 
मनुष्य ४ राख 


इस सूची के अनुसार जलचर से मनुष्य योनि तक ५४७ राख योनिय्याँहैं। 
अरनेस्ट हैकऊ ने अपने ग्रन्थ (॥6 0% ॥77 में मछुछी से मल्ुष्य तक 
५३ लाख ७५ हजार योतियाँ सानी हैं । । 
गरुढपुराण में उन्निज, स्वेदूज, अण्डज जोर जरायुज चार भेदों में समस्त 
योनियों को विभाजित करके प्रत्येक भेद के २३ छास प्रकार बतलाये हैं । यथा: 
उन्निजा। स्थावराः सर्वे वीजकाण्डप्ररोहिणः। 
स्वेद्ज दंशमश्क॑ थूकामश्िकिसत्कुणम ॥ 
अप्डजाः पहिणः सर्पाः नक्ताः मत्त्याश्न कच्छुपाः । 
पशवश्र॒ झगाश्रेव मलुष्याश्च जरायुजाः॥ 
एकविंशतिलज्ञाणि भत्येके, परिकीतिंताः | 
एतेपु अमर्ण इृत्वा ट्विजल्वसुपजायते ॥'* 


देवयोनि संतोशुण की योनि है। चहाँसे गिरकर जीब रजोगुण भौर 
तमोगुण की घोर कष्टमयी, चीभत्स एवं सलिन योगियों सें केवल प्रकृति से 
सम्बद्ध होने के कारण जाता है। नाना प्रकार के पापमय परदों से भाच्दादित 





. १. ढा० भगवानदासद्वारा उनकी पुस्तक 'दि साइंस भाष रिछीजन), द्वितोय संस्करण, 
१९४८, के पृष्ठ ४६ पर उद्धृत । 


धर भक्तिका विकास 


होकर वह भधम, मध्यस, निरृष्ट कारागारों! की बन्त्रणायें शेकता हुणी। 
कुरिसित कर्म-विषाक को भोगकर मानवयोति में भाता है। मांनवयोति 
के शतिरिक्त अन्‍य सब भोगयोनियाँ हैं। वहाँ पराधीनता ही पराधीनता 
है। मानवओोनि कर्म और भोग दोनों की बोनि है। यहाँ पराधीनता के _ 
साथ कमे करने को खतन्तरेता भी हैं। अन्य योतियाँ एकास्त अपवित्र है 
परन्तु मानवयोनि में पवित्रता के दर्शन होने ठगते हैं । पविन्नता की भाप 
सध्य है। पशुओं के पास सत्य जोर असत्य की पहिचान कराने वाली विकसित 
बुद्धि ही नहीं है। धतः उनके सम्बन्ध में सत्य जौर भप्त्म को मे हे 
नहीं उठता । मानव्‌ विकसित हुद्धिवाछा प्राणी है और सद एवं धसत्‌ मे 
भेद कर सकता है। जो मानव जितना ही अधिक सत्य के लिकद होता 
जाता है, उतना ही भपिक वह पवित्रता की ओर उन्पुख होता हैं । उसकी 
बुद्धि भर कृत्य शक्ति, शान और कर्म दोनों ही इंस सम्बन्ध में उसकी 
'प्रहायता करते हैं।..*. 323. 
सत्य का सम्पक उसकी चेतवा को स्फुरित कर देता है। इस चेतना के 
आधार पर उसे सत्यखवरूप भगवान्‌ का वोध होने छगता है। भक्तिमार्ग 
यहीं आकर ज्ञान और कर्म को चर प्रदान करता है। प्रसु की भक्ति, उसके 
गुर्णा का चिन्तन, स्मरण ओर कीतेन जीव के अन्दर पवित्र परमात्मा की 
समकदता में उसके अपने अपवित्न रूप का उद्घाटन कर देते हैं। वह 
व्यधित हो उठता है, पवित्र प्रभु के आगे कातर ऋगन्‍दन करेने झुगता है) 
अपनी अपविन्नता को दूर करने का सहृत्प करता है और आत्मनिवेद 


सार ..अना..अपमअ न ५० ०-#० मकान नम माना/मनिनाकतीक परकली किन 





१, अपाह प्राढ़ रेति स्वधवा गृमावोध्मत्यों मर्तता से वोनिः । 
ता शब्नन्ता विधूवीना वियन्ता न्य ! न्यंचिक्युन निविक्युरन्यम्‌ ॥ 

( पऋ० १, १६४ २८ ) 
अमर जीवात्मा प्रकृति द्वारा पकड़ा हुआ मरणपर्मा शरौर के साथ संयुक्त होकर कभी 
नीची योनियों में जाता दै भर कमी झेची वोनियों में। क्मफ्रलन्मोग के टिये अरे 
हों में उत्ते जाना पढ़ता है। पर हम उसे नहीं, उत्तके शरीर को ही देख पाते हैं । 

ज़छ छाण्े गए 0 फाशात ग्र8 ॥8 [27500-70750 हणा। जगांणी 
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भक्ति का स्व॑हूंप ६३ 
के सहारे सारी मलिनता को धो वहाता है। भक्ति उसे पविन्नता प्रदाव करती 
है। पवमान प्रभु का आश्रय पाकर जीव पवित्र हो जाता है। 


५. ३, विश्वबंधुलव-सावना : पविन्नता की प्रदीत्ति जीव में सगुण की 
स्थिति की सूचक है। सतोगुण की अवस्था में राय-द्वेप का भाव नहीं रहता । 
राग-ह्ेप का असाव मेरे-्तेरेपन को नष्ट कर देता है, जो स्वार्थपरता एवं 
संकीर्णता का धोचक है। सख की प्रतिष्ठा चिति का उप्लेक भी करती है। 
यह चिति व्यापक घोतत्व या महाचिति से मिलकर एकत्व भाव को उत्पन्न 
करती है। जात्मा को इस प्रतीत होती हुई भिन्नता में समता के चिह्न दिखाई 
देने लगते हैं। संक्रीण स्वार्थपरता नष्ट होने लगती हैं और भात्मा सर्वत्र उस 
महादिति के प्रकाश को अनुभव करने छगता है। समरत प्राणियों में 
एकरस रूप से विराजमान परम आस्मतत्व को जानकर वह ह्वेत से परे हो 
जाता है। प्राणी ही क्यों, अचेतव जग़त्‌ू की विविधरूपा दृश्याव्ति में भी 
उसे उल्ली की बाकी छुवि दृष्टियोचर होती है ।* 


./ जो कुछ यहाँ उत्पन्न हुआ है जौर इस बृहदू भाकाश में जो कुछ 
अनुध्पन्न, कोप के रूप में सुरक्षित है ओर उत्पन्न हुए को चारों ओर से घेरे 
हुए है, वह सब उसी की सत्ता से सत्तावात्‌ है, सूत्र में सग्रियों की भाँति 
उसी में ओत-प्रोत है। उससे भिन्न यहाँ कुछ है ही नहीं। ऐसा भनुभव 
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६,“मैं प्राकृतिक जचेतन जगत्‌ को पहुे अपने से भिन्न समझता था, परस्तु अब जब 
मैं चैतस्व का पर्याप्त रूप से जागरण अनुभव करने छगा हूँ, मुझे प्रकृति के अन्दर वही 
महान चेतन मस्तिष्क अपने को अभिव्यक्त करता दिखाई देता है और इस रूप में 
समस्त प्रकृति, अचेतव जगत्‌, के साथ मैं अपने आपको संयुक्त पाता. हैँं। मानव का 
उच्चतम जोवन यही है कि वह सवमें, चर और भचर में, उस देवी: सत्ता का अनुभव 
वरे, विश्व-वन्युत्न-माववा को जागृत करे.! ' 


६६ भक्ति का विकास 


'(तं0पां88 रत 000? के पृष्ठ २४५ पर हिख़ता है: मक्तिभाव से .की. 
गई प्राथना जाध्यात्मिक दिव्य शक्ति को क्रियाशील कर देती है, जो सके 
अभाव में सोई पड़ी थी और चह वस्तुतः अपना प्रभाव ढालती है! 


, / भगवद्नक्ति साधक को दिव्यता के सोत से संयुक्त कर देती है, इसीलिये 
हसे भक्तियोग भी कहते हैं। भक्ति के अंग. भक्त-पावनकारिणी शक्ति रखते 

हैं कौर भक्त को परम पविन्न प्रभु के संपर्क में ले जाकर विंठों देते हैं । 
पवसान प्रभु इस पविन्न भक्त को अपनी दिव्य धाराओं से ऐसा थाई, ऐसा 

सराबोर कर देते हैं कि उसका अंग-अंग दिव्यता से एमकने रूगता है। अंश 

क्ष॑शी में, तरढ़ समुद्र में, चिनगारी अग्नि में पढ़कर तदाकार हो. जाती है। 

दार्शनिक दृष्टि से यह जीव का प्रभु में विलय नहीं,' प्रस्युत प्रभु-प्राति 

के द्वारा जीव का धपने स्वरूप को ही प्राप्त करना है। प्रकृति ने उसे 

प्रभु से दूर कर दिया था। भक्ति ने प्रकृति के पाशों को छिप्न-भित्र 

करके, जीव की असंग भोर अनावृत्त करके, पुनः प्रभु से मिला दिया। जीव 
की प्रकृति दिव्य थी; प्रपंच में पढ़कर वह भदिव्य ही नहीं, झड़त्व तक पहुँच 

गईं, भक्ति ने उसे फिर उसके दिव्य स्वरुप में प्रतिष्ठित कर दिया और 

परम दिव्य के साथ जोढ़ दिया । प्रभुआपि का यही त्ाजिक रुप है। 


प्रशु-प्राष्ति को परमगति, अतिस्तत्यु, सुक्ति, विछय, मोक्त, स्वरुप-अवस्थान, 
अपवर्ग, अस्त अवस्था, पुरुषोत्तम-प्रवेश, परम धाम और निर्वाण भी कहते 
हैं। इनमें से छुछ शब्द ऐसे हैं, जिन्हें लेकर दार्शनिकों ने प्रभु-प्रापि के 
सम्बन्ध में भयंकर मतभेद खड़ा किया है। कुछ आचार्य अमु-प्रापि को 
परमात्मा में आत्मा का विजय हो जाना मानते हैं और कुछ इसके विपरीत 
हि सुम्रात्ति को परमात्मा के साथ जीव का सस्यभाव को प्राप्त हो जाना कहते 
है। अतः इस विपय पर भी विचार कर लेना चाहिये । 


वीद्दों का निर्वाण आर 


वण आक्मतत् से शल्य है। विज्ञान, वेदुनां, संशा, संस्कार 
ओर रूप, इन पाँच स्कंधों 


का दीपक जब तक तेल और बस्ती के समान 
$ पु 5 
राग धौर वासना से संयुक्त है, तमी तक प्रजयलित है। जब ,चुझ गया, 
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भक्ति का स्वरूप ६७ 


7 तो शून्य ही शून्य है। राग्रादि ज्ञान के प्रवाह की घासना के नाश का 
|» 
|| 


ही नाम मुक्ति है, ऐसा चौद्ध मानते हैं । फोई वस्तु थी, वह समाप्त हो गई, 
भव नहीं है, ऐसा मत आज के वेज्ञानिक युग में सान्य नहीं हो सकता। 
कै पे | 

वेज्ञानिक खोज के अनुपार वस्तुओं के नाश का तात्पयं रूप-परिवर्तन है, उनका 
अभाव नहीं । भाव का अभाव हो जाना न त्तो तक से ही सिद्ध हो सकता 
है, न वेशानिक प्रयोग-पद्धति से । दीपक के छुझ जाने का भाव भी शून्यता 
या अभाव नहीं है। उसके तेल और बत्ती रूप-परिचर्तत द्वारा सूचम 
परमाणुओं के रूप में आाकाद में विद्यमान रहते हैं । 


शून्यवाद में संज्ञान-शून्यता की प्रधानता है। भौर इसी हेतु बौद्ध 
विज्ञानी देवों से संज्ञान-शून्य देवों को उच्च स्तर का मानते हैं जो न किसी 
वेदना का अनुभव करते हैं, न अपने आप का ही उन्हें कोई बोध रहता दै। 
नियुंण एवं कूटस्थ ब्रह्म भी हुसी अकार का माना गया है। वास्तविक धर्म 
के साथ ऐसे देवों या ब्रह्म का कोई सम्बन्ध नहीं हो सकता। अत्तः बौद्धों का 
निर्त्नाण या शून्यवाद जीवन के मूल्य की दृष्टि से सा्थंक नहीं कहा जा सकता । 


« शाचाय हंकर का अद्देतवाद भी मुक्ति की गुत्थी को नहीं सुरुझा पाता । 
उनका अनिर्वचनीय मसायावाद ब्रह्म को ही वन्धन में डालता है और उसी 
को मुक्त करता है। और इस प्रकार के समग्न प्रपन्न को आतिभासिक सत्ता 
के अन्तर्गत मानकर मिध्या कद देता है। जब सब मिथ्या है, तो मुक्ति भी 
मिथ्या है । भ्तः जीवन के मूल्य की दृष्टि से हस मत का भी कोई मूल्य 
नहीं है । द 

जो आचार मुक्ति के समय ईश्वर में ज्ञीव का विलय हो जाना मानते 
हैं, वे यदि ऐसा कहें कि जीव का भावात्मक अस्तित्व सुक्ति सें नहीं रहता, 
तो उनका मत आाझ्य नहीं दो सकता । जीव जब अपना भरितित्व ही खो . देगा, 
तो वन्धनों से छूट्ने और आनन्द के उपभोग करने का अथ ही क्या होगा ? 
जो प्रकृति के पाशों में आबद्ध था, चह एक सत्ता है। जो मुक्त हुआ, वह 
भी पुक सत्ता है। भुक्त होने के पश्चात्‌ जो प्रभु को प्राप्त करता है, चद भी 
एक सत्ता है। फिर जीव का विरूय कहाँ? विनाश कहाँ ? आचाय वल्चभ ने 
इसी हेतु मुक्त हुए शुद्ध पुष्ठ जीवों को पुरुषोत्तम में प्रवेश कराके भगवात्त्‌ 


१३ भ० वि ९ 


१७७० भक्ति का विकास 


स्व च कामाः स सर्वा95श्न छोकानाप्नोति सर्वाश्रेश् कामान्‌ यः तमास्मानमुविंध 
विजानीतीति। (छान्दोग्य प्रे० ८ खण्ड ११ सं० ७५, ६) 


प्रभु को प्राप्त कर जीव मोक्त की दशा में दिव्य नेन्न भर भन द्वारा 
कार्मों को देखता हुमा रप्ण करता है। दिव्यता को प्राप्त शो देवरुप जीव 
परमात्मा की उपासना द्वारा इस भ्वस्था को प्राप्त करते है, थे सब छोकों . 
और संघ कामों क्षो प्राप्त कर लेते हैं। 


उपनिपद्‌ के इस स्थल पर भी जीव को सुक्तिदशा में द्रष्ट का ( पश्यन्‌ ) 
रुप दिया है। वन्धन की दशा में उसका यह रूप लुप्त हो गया था धौर 
इसके स्थान पर आसाद ( भोग ) के रुप ने प्रधानता प्राप्त कर छी थी। 
प्रभु का रुप स्वभाव से ही भारवाद-भोक्ता का नहीं, द्रष्ट का है।' जीव 


को यह रूप प्राप्त करना पढ़ा और परिणामतः प्र के समान रूपवाला बनकर 
वह ठसका सखा हो सका । 


कतिस्त्यु का अर्थ रत्यु का अतिक्रमण कर जाना है।* जीव भ्रकृति के 
सम्पक से नाना प्रकार की योनियों में ज्ञाता है और पक शरीर को छोड़कर 
दूसरे शरीर को प्राप्त करता है। इसी को जन्म-मरण का या जावागमन 
का चक्र कहते हैं। जीव का वास्तव में न जन्म हुआ है भौर न उसका मरण ही 


२. अतइननू अमभिचाकशीति । ऋग्वेद १, १ ६४, २० । 

३ मोक्ष के सम्बन्ध में विविध आचायों के मत नीचे उद्धृत किये जाते हैं : 

नवानामात्मविशेषगुणानामलन्तोष्छेद: मोक्षः। बुद्धि-सुख-दुःख<चदा-द्वेप-प्रयल- 
पर्म-अधम॑-संस्कारा: आत्मनों विशेषगुणाः । वेशेपिकसूत्र पर श्रीपर की टीका। 

निल्मुख-अप्िव्यक्तिः इति मौमांसका: । 

से भहमिति प्रवभिश्ञाविषयः। से आत्मा अहम प्रत्वयेच एवं वेध!। तस्य शानम्‌ 
मोक्ष: । वेदान्त। प्रपश्नविज्यों मोक्षः इसि शकराः। जेधा हि प्रपत्नः पुरुष वध्नाति, 
भोगायतनमभ्‌ शरीरस्‌, भोगसाधनानि इब्दियाणि, भोग्यः शब्दाबों विषय: । तदर्य त्रिविप- 
त्म वच्धस्य आत्यंतिको विलुयः मोक्ष: शति। 


अहमर्थ॑स्येव शाततया सिद्धयततः अलगात्मतत्तम्‌, सच ग्रत्यगात्मा । मुत्तो भपि शहस 
शतपेव प्रकाशते, सः सर्वो अहम्‌ हत्येव प्रकाशते । अहम इत्येव आत्मन: स्वरूप । मोक्ष 
दशायाम्‌ जहमर्था अनुवर्तते | रामानुज औभाष्य | 


नहप्राप्तिः मोक्ष: । अह्वण: सुणसंक्रान्तिः जीवे । अप्यवदधित । नियोगसिद्धिः, विदित- 
धर्माचरणम्‌ , निषिद्ध-भधर्म-परिहारश्व मोक्ष प्रभाकर... - ' 
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के स्वरूप को अनिर्वचनीय कहा है। मूक प्राणी मिठाई खाकर जेसे उसके 
स्वाद-का वर्णन नहीं कर सकता, उसी प्रकार प्रेमी, प्रेम के जास्वाद का 
अनुभव करके उसकी व्याख्या नहीं कर सकता। यह भेम सबको श्राप 
भी नहीं होता । किसी विरले भगवद्धक्त के हृदय में ही इसका प्रकाश होता है। 

प्रेम भगवान्‌ का ही रूप है, या भगवान्‌ प्रेमस्व॒रूप है, ऐसा कथन यही 
सिद्ध करता है कि प्रेम और भगवान्‌, सरिता और स्रोत, एक ही हैं। भगवान्‌ 
परम के स्वरुप हैं । प्रेम उन्हीं में केन्द्रित है। अन्यत्न जहाँ कहीं प्रेम का रुप 
उपलब्ध होता है, वह उन्हीं से भाया है। और जैसे सम्ुद्व का जल वाप्प . 
बनकर मेध के रूप में परिणत्त होता है, फिर वर्षा के रूप सें झरने, नद-नदी . 
आदि का रूप धारण कर, पुनः समुद्र में मिल जाता है, उसी प्रकार प्रेम- 
खो भगवान्‌ से प्रेम की धारायें निकछ कर भक्तों की हृदय-भूमि को सिंचित 
करती हैं और पुनः ग्रेम-ज्ञोतरवरूप प्रभु की ओर प्रवणायित होकर उसी में 
केन्नस्थ हो जाती हैं, समा जाती हैं। 

/ जहाँ प्रेम है, वहीं ज्ञान है, वहीं श्रे्ठता है भौर वहीं सत्य है। एमेनुअल 
स्वीडेनवर्ग के शब्दों में (8)] 0000 0०॥6४ #७०॥ 076 874 शी क्री 
0008 (०॥ ज़ांइत00, 000 $8 थी 076 शा शी ज)8000.* 
समस्त उत्तमता का ख्ोत श्रेम है भौर समस्त सत्य का खोत ज्ञान है। प्रभु 
समस्त प्रेम भर समस्त ज्ञान है ॥! प्रभु का यह प्रेम जिस योग्य पात्र को प्राप्त 
हो जाता है, उसके विचार, उच्चार भौर भाचार रकूते, स्निम्ध और सजीव हो 
उठते हैं, परन्तु जहों इसकी प्रदीक्ति न पहुँची, वहाँ विचार बासी, वाणी 
रुखी और कर्म निर्जीच से लगते हैं। प्रेम किसी वस्तु को चमका देता है । 
उसके क्षभाव में वह वस्तु निःसत््व हो जाती है। भत्तः प्रेम से विमुख होना 
प्रभु ले विध्ु् होना है जोर भ्रम से विम्युस्न होना ही मरण है।. प्रेम में 
लोलुपता या कामुकता नहीं होती । काम-सावना जब विस्तृत होकर स्वयं 
अपने को सम्राप्त कर देती है, तश्नी उदात्त एवं भाहादुकारी प्रेम पुष्प का ' 
विकास होता है ।* पा 


॥. 36 दीप06 0ए6 ७७0 ७%१४007॥ 


_अम्मायामाभ्मलहहनया. 


2996 38 
5 गण परत पक 48 छब्रव0९0 04 जता] कक | 4९ए९०१५ 
70 ४ ६५0 प्रंग्रो.४ ॥॥0 ९३६7० 
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सूय की उपष्णता से अ्मभाव का कुछ परिचय आप्त हो सकता है। 
सूय की उष्णता ससस्त पार्थिव वनस्पतियों की जान है। चसन्‍्त- में यह 
बढ़ती है, तो एथ्वी से पीदे उगते हैं तथा पत्तों, फूछों ओर फर्कों से अलकृत 
होते हैं। यही उनका जीवन है। हेमन्द में सूर्य की उप्णता कम होती. है, तो 
जीवन के ये चिह्न भी मिट जाते हैं । । 
(प्रेम और उष्णता दोनों एक दूसरे के अनुरूप हैं, अतएव प्रेम भी उप्ण: 
है। प्रेम सनोवेज्ञानिक दृष्टि से भी शरीर में ऊष्मा उत्पन्न करता है, जिससे 
नाडी-संस्थान में छुन्घता आती है और उसका प्रभाव शरीर के समस्त अवयवचों 
पर पड़ता है। श्री हरिराय जी ने 'भक्तिद्वेविध्यनिरुषण', शोक २ और 
३ में इसी हेतु पुष्टिमार्गीय भक्ति को उप्ण भक्ति का नाम दिया है, जिसको: 
लरूचय गोपियों के भाव का अनुसरण करते हुए प्रभ्ु के प्रेम को प्राप्त कर मस्त 
रहना और भगवान्‌ के अधरास्ृत का सेवन करना है। आध्यात्मिक उप्णता 
का भन्ञुभव जीवन से उस समय होता है, जब कोई घर्मोपदेश आदेश में 
आकर बोलता है। ऐसे वाग्मियों की चाणी भन्‍्तर्यामी भगवान्‌ द्वारा भेरणा 
पादी है । अतएवं उससे उप्णता के साथ प्रकाश भी होता है। उष्णदा त्याग 
तथा प्रेमभाव में ओर प्रकाश श्रद्धा एुवं वा में प्रकट होता है । 

केवल प्रभु ही साज्ञाव प्रेम है, अतः वही साक्षात्‌ जीवन भी है। अन्य 
सबकी जीवन वहीं से मिलता है। जब जीवन चहाँ से मिलता है, तो रक्तण 
भी स्वभावतः वहीं से श्राप्त होता है। प्रभु की थे रक्षण-शक्तियाँ भी उसके 
स्वरूप की भाँति अनन्त हैं। ऋग्वेद के शब्दों में नास्य क्षीयन्त ऊत्तयः? 
€ ६, ४७, ३ ) प्रभु की रक्षण-शक्तियाँ कभी ,ज्ञीण नहीं होतीं। श्रम का 
अन्त नहीं है, अचएव उसकी शक्तियों का भी अन्त नहीं है । 


ऊपर प्रेम के स्वरूप की जो व्याज्या की गई है, उससे प्रभु का प्रेमदूप 
प्रकट होता है। जतः वह प्रिय है। म्ेस दूसरों को अपनी ओर जाकर्पित 
करता है। जीव भक्ति-मावना से प्रश्मु की ओर आकर्षित होता है। , अतः 
वह प्रेमी है । जीव. अनेक हैं, प्रभु एक है। क्तरः प्रेमी अनेक हैं जौर उन _ 
सबके प्रेम का केन्द्र एक अभ्ु है। | 

भारतीय प्रेम-पद्धति अथवा प्रेमसार्गीया भक्ति में प्रेम के इसी रूप की 
प्रतिष्ठा हुई है। येद ने शनेक स्थार्नों पर प्रभु को 'भज्ग” जर्थाव्‌ प्रिय! कहा 
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है। संसार में यह प्रेम कई रूपों में अभिव्यक्त होता दे। मित्र-मित्र मे अमे 

: होता है। पति-पत्नी में प्रेम होता है। राजा और जा में प्रेस की भावत्रा 
इस समय दिखाई नहीं देती, पर भारय संस्कृति ने इसके भी धमैक उदाहरण 
विश्व के समत्त प्रस्तुत किये हैँ। णाये राजाओं ने ध्पना झुख्य भेसे अजा की | 
अनुरक्षन ही समझा है और प्रजा ने भी राजभक्ति से प्रभावित हो राजा के 
लिये अपना तन, मन, धन सब कुछ समर्पित कर दिया हं। प्रजा का जथ ही 
संस्कृत में सन्‍्तति, सुत या पुत्र है। जिस धकार माता-पिता प्रेम-साव से 
प्रेरित हो अपनी सम्तति का पालन-पोपण करते हैं, उसी प्रकार राजा भपनी 
प्रजा का पालन-पोपण करता है, उसकी ह्वित-चिन्तना में संदेव निरत रहता 
है। कर्तव्य-पालन की यह निष्ठा प्रेम से ही सरभव होती दे । 


वेद में तथा परवर्ती संस्कृत साहित्य के स्तोन्नों में प्रभु को प्रेम के इन 

सभी रूपों में प्रकद किया गया है भौर भक्ति-पेत्र में प्रेम-सम्बन्ध की यह 
प्रणाली मध्यकालीन भक्तिन्साहित्य में होती हुई भाज तक चढी भाई 
है। फिर भी प्रेम-भाव की जितनी व्यापकता एवं तीवता वात्सद्य के ,रूप 
में प्रकट हुई है, उतनी अन्य किसी रुप में नहों। माता का जो प्रेस अपनी . 
कोख से उत्पन्न हुये बच्चे के लिये होता है, वह पति के लिये भी नहीं।.. 
पति-पम में कुछ स्वार्थभावना भी निहित रहती है, पर पुत्र-प्रेम स्वाभाविक 
होता है। उसमें स्वार्थ की गन्ध भी नहीं होती । पिता भी माता से पढ़कर 
प्रेम नहीं कर सकता ! पशु-जगत्‌ में पिता को अपनी सन्तान का और सन्तान 
को अपने पिता का पता भी नहीं रहता, पर माता अपने बच्चे को देखते 
ही रेंभाने छगती है और बच्चा भी धपनी माँ की भोर विशेष रुप से आकर्षित 
होता है। सहसों गौथों के दीच में भी गोवर्स अपनी माँ को पद्दिचान लेता 
है ओर सद्यप्नयूता गाय या भैंस भी भपने बढुढ़े या पढवे को देखकर 
विविध हुझ्कारों तथा शिर हविछाने की घेष्टाओं द्वारा अपने प्रेम को कट 
। करती है। कवियों ने प्रेम की तीवता प्रदर्शित करने के लिये 'गोवस्स-प्रेम के 
इस उपमान का श्षनेक बार उद्लेख् किया है। वेद में भी यह ठपसान 
| कई स्थानों पर आया है। सामबेद उत्तराचिंक मन्त्र ११५३ में ऋंि ने 
धत्स न मातर/ तथा ऋगेद १०९२ में 'उशतीरिव सातर” और 
। ४० ९-१०४-१ में 'कर्स मे जात॑ रिहन्ति मातर” कहकर भझु को बच्चा 
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(कौर साधकों को माताओं का रूप दिया है। जीव और ईश्वर, भक्त जौर 
| भगवान्‌ के प्रगाढ़ प्रेम को प्रकट करने के लिये ऐसा उपमांन विश्व के अन्य 


नी 


किसी भी साहित्य में उपलब्ध नहीं होता, इससे अधिक धाकर्षक उपेमोन 
! की तो बात ही क्या है। 


५० “लोक में पति-पत्नी-प्रेम भी अद्भुत आकर्षण रख़ता है। यहाँ पति प्रिय 
है और पत्नी प्रेमिका। पति भी पद्नी से प्रेम करता है, पर वह पत्नी के प्रेम 
की समता नहीं कर सकता। उसका प्रेम संन्‍्य ग्रणालियाँ, परिवार के भतिरिक्त 
लोक के अन्य ज्षेत्रों, में भी क्पने प्रवोह का मांग पा छेता है, परें पत्नी का 
प्रेम उसके पति या पुत्र[ और पुंत्र भी उसके अपने भझौरे पंति के ही अपर 
रूप सें है] के अतिरिक्त और कहीं नहीं जाता। लौकिक देापत्य-प्रेम 
पर जो एक पति और कई पत्तियों की सम्भावना का विधान, हमारे यहाँ 
कार्य कर रहा है, वह भी अध्यात्म क्षेत्र की भक्तिभावना से प्रभावित है। 
अध्यात्म जेत्र में प्रभु एक और भक्त भनेक हैं, इसी अकार ग्रृहस्थ धर्म में 
पति एक है, पर पत्तियाँ कई हो सकती हैं। भगवद्भक्ति में दाम्पत्य- 
भावना ने भी भाग लिया है। ऋग्वेद (१, ७३, ३ ) में अनवधा पति- 
जुष्टेव नारी; १०, ७१, ४ में 'जायेव पत्ये उपती सुवात्ता/ तथा १०, ४०, 
२ में 'मर्य न योपा क़ृणुते सघस्थ कथा सम्त्र-पद इसी भावना की ओर 
: संकेत करते हैं। छोकमर्यादा के भन्तर्गत पत्नी जब पति के साथ 
होती है, तो वहाँ क्षन्य क्लिसी को भी नहीं आने देती। पंप्नी पति 
के ओर पति पत्नी के सघस्थ भर्थात्‌ आमने-सामने, एक दूसरे के सम्मुख 
रहते हैं। भक्ति की भूमिका में भी जब भक्त भगवान्‌ के सघस्थ होते है 
उस ससय कोई भी वासना उसके समीप नहीं रहती। इसी कार्रेण हँमेंने 
पीछे इस अवस्था को ऐकान्तिक अवस्था कहा हैं। इस अवस्था को प्राप्त 
भक्त प्रभु से क्षण भर के लिये सी प्रथक्‌ होना नहीं चाहता। यहां अवस्था 
मधुमती भूमिका कहलाती है। भरनेरट ई० अनविन भपने अंथ फिशाशंणा 
200 30007? के छष्ठ १५१ पर लिखते हैं: (900 8 7688४; ६0 
ए8, लि 8 धा० ह7०पा्, 36 8 6 877४08709, .ति8 8 $8 
680797/., 38 78 4796 ७४४, 6 8४6 78९0 7 ऊाके 
९ए७०ए 80प एए४ए४)।९॥० सधुमती भूमिका में उपलब्ध प्रभु की सधस्थता- 
रूप मधु के लिये प्रत्येक भक्त छालायित रहता है । पी. 


१४ भ० वि? 
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जीव तो.प्रभु की धोर चलता ही है, कवियों की कह्पता-्ृष्टि ने प्रकृति 
की विविध खूपावलियों को भी उधर ही प्रयाण करते अनुभव किया है। 
अथवंवद्र १०, ७, २७ का ऋषि कहता प्ले ४ 


कर्थ वातो नेलयतिं, कर्थ न रमते सना। 
किसापः सत्य प्रेप्सग्तीः नेछयन्ति क्दाचन ॥ 


यह वायु क्यों चला जा रहा है? ठहंर क्यों नहीं जाता ? ये जल किसकी 
कामना में वहे चले जा रहे हैं ? ये स्थिर क्यों नहीं हो जाते ? इनका मन 
यहाँ रमण क्यों नहीं करता ? अतीत होता है, ये सब उस सत्य-स्वरूप प्रभु 
की खोज में छगी हुये हैं। उसको विन्या आप्त किये इन्हें चेन कहाँ ! हरनकी 
गति का अन्त तो उसी भनन्‍त सें होगा ? 


कवि को एृथ्वी का सू्य के चतुर्दिक भ्रमण च्यथ नहीं जान पढ़ता । 
आकाश में तारे किसी विशिष्ट उद्देश्य से उसे चमकते प्रतीत होते हैँ। थह 
उद्देश्य प्रभु की सेवा है, भगवद्भक्ति दे। पुप्पों के विकसित होने भौर 
चिड़ियों के चहचदाने में उसे प्रभु के गु्णों का कीर्तन प्रतीत होता है। पअ्रक्ृति 
'की यह भनेकरूपता भी मानो प्रयाण करती हुई उस एक प्रभु के साथ एक 
हो जाना चाहती है। प्रकृति पत्नी है, तो प्रभु पति है । 


नह] 
ल्‍ 


प्राचीन साहित्य में भक्तिभाववा भक्त को प्रेमी और भगवान्‌ को प्रिय 
मानकर ही अभिच्यक्त हुई है। परन्तु हमारे परवर्ती साहित्य में तथा ईरान 
के सूफी साहित्य में इसका रूप परिवर्तित हो गया है! इस रुप में प्रभु प्रेमी 
तथा भक्त श्रिय के रुप में दिखाई देता है। प्रभु खी है, तो भक्त पुरुष। एक 
माशूक़ है तो दूसरा आशिक ।* वात्सल्य भाव की दृष्टि से कहना चाहें, तो प्रभु 
माँ है और भक्त घच्चा । वेद ने भी प्रभु को माँ कहा है, जेसे 'त्वं हि नो पिता, 
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बस्तो रद॑ माता! ऋ्र० ८, ६, ७, २, पर वहाँ प्रश्नु का मातृरुप श्रद्धा भीर आदर का 
भाजन है। हस यहाँ सक्ति-चेत्र के परेम-भाव की विवेचना कर रहे हैं 


किसे आन - है. २९५8०. 


: पभु माँ के रूप से अपने पुत्र भक्तों से प्रेम करता है । 


&8(+७5७  #] ९.७ 


भक्त प्रभु से मिलमे का प्रयत्न करता है, पर जब चह प्रयज्ञ करके थक 
जावा है ओर अयल में कृतकार्य नहीं हो पाता, तो प्रशु को पुकारने छगता 


; है। प्रेमी प्रभु भक्त की घुकार को सुनते ही उसके पास था जाता है, जैसे 
: मां अपने बच्चे के रुदन को सुनते ही उसके पास भा जाती है। भक्त को फिर 
: प्रयत्न नहीं करना पड़ता । उसमें सामथ्य ही कितना है ? भर्प-वाक्ति जीव 
_ उस सर्वशक्तिमान की शरण सें जाकर ही समर्थ बन पाता है। प्रश्चु॒ स्वयं 


 मेस-लोत-स्वरूप हैं ।; जेसे विज्ञी अपने बच्चों की चिन्ता में म्याऊँ-स्याऊँ करते 


हुए बच्चों के पास स्वतः पहुँच जाती है, उसी प्रकार प्रभु भी शरणागत भक्त 
को अपनाने के लिये स्वयं उसके पास पहुँचते हैं, भक्त के पाल प्रकट हो जाते 
हैं, प्रकाशित हो उठते हैं। भक्त के लिये अञ्लु की ओर उन्म्रुख हो जाना, 
हृदय में प्रभु-प्राप्ति की प्रवक पिपासा का जागृत हो जाना भर आवश्यक है । 


...7 भक्त ग्रेम की इस दुशा में अपने योग-च्ञेम की ओर से एुकद्म निश्चिन्त 
रहता है। बच्चे की भाँति उसके योग-च्षेम की चिन्ता माँ को है, भगवान्‌ को 
है। बह किसी वस्तु की आराप्ति के लिये अयत्ष भी क्‍यों करे जब उसकी माँ 
विद्यमान है; भोर इच्छा भी क्‍यों करे, जब उसकी आवश्यकताओं भौर अभावों 
को समझने जोर पूर्ण करने के लिये प्रभु उपस्थित हैं ? भक्ति-पथ के पथिक की 
यह बहुत ऊँची धवस्था है।* सामान्य अवस्था में तो इच्छा और प्रयत्र के 
बिना काम ही नहीं चलता | 


ख्वेद्‌ १०, १९७५, ५ में वागृस्भणी देवी का कथन है: “य॑ कामये स॑ 
तमुप्न कृणोमि, ते अद्याणस, ते ऋषिम, ते सुमेधाम्र! में जिसे चाहती हैं, उसे 
ब्रह्मा, ऋषि, भेघावी ओर तेजस्वी बना देती हुँ । बाग्देवी प्रभु की ही शक्ति 
६। इस दाक्ति के रूप सें प्रभु द्वी, जिसे चाहते हैँ, जिससे प्रेस करते हैँ, उसे 





', मीता के ११वयें अध्याय के अन्तिम भा इलोकों में प्रभु के ऐसे ही भक्त के 
हस्त बीत हुए हे, जिनमें से वरिन्म-परित्यागी, अनपेक्ष, अनिकेत, संतुष्ट, शुभाशुभ- 
परिह्यागी आदि गुर्गों का व्छेख है। 


बच भक्ति का विकास 


सब कुछ. बना सकते हैं, शक्ति-सग्पत्ष कर सकते हैं। कठोपनिपदू २, २३ में 
भी इसी सथ्य का उद्लेख है। इसके शब्द 'भात्मा चिद्ृणुत्ते तने सवाल! 
दु/्पत्य-चेन्न में भी घट सकते हैं । 


. भक्त की अशक्ति और- प्रभु के प्रेमी रूप का उच्चेख़ एक उदूँ के कवि ने 
नीचे लिखी पंक्तियों-में किया है : 
शाये मह खुद बेताव है जज़्वे मुहब्बत से । 
हक़ीक़त वर्ना सब मालूम है. परवाज़ शवनम की ॥ 


प्राठःकाल घास के ऊपर मोत्ती के समाव दुमकती हुई भोस की बूँद सूच- 
किरणों के चारों घोर फेलते ही उड़कर ऊपर पहुँच जाती हैं । क्‍या थे बूँदें 
अपनी शक्ति से ऊपर उठ जाती हैं ? कवि कट्ठता है, नदह्ीं। सूर्य की किरण 
जोस की चूंदों के प्रति शपने भ्रेमन-सभाव को प्रकट होने से रोक नहीं सकतीं । 
बेताव होकर, हाथ फेलाये हुए, वे जोस की दूँदों के पास पहुँच जाती हैं. भौर 
उन्हें अपनी गोद में उठाकर ऊपर ले जाती हैं। इसी प्रकार प्रभु॒ भपने प्रेमी 
रूप में भक्त से प्रेम करता हुआ अपनी विशाल भुजाओं से उसे उठाकर 
अपनी गोद में विठा लेता है, अपना आनन्द रूप उसके सामने प्रकट क्षर देता 
है, उसे भानन्दंसय बना देता है। 
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/ देवदूत प्रभु की ओर उन्मुख नहीं होते प्रत्युत भर ही उन्हें अपनी 
ओर उन्झुख करता है। प्रभु जन्द्र भी है जोर बाहर भी। देषदूत प्रभु को 
अपने अन्दर देखते हैं जब वे भ्रेमपू्वंक उस पर विचार करते हैं, और उसे 
बाहर देखते हैं जब वे प्रेम पर विचार करते हैं । 


अभु का प्रेम चारों ओर जसिव्यक्त हो रहा है। सूफी भक्तों के शड़दों 
2 2 लिन ०25030 2255 2254 कफ लीक मिल कक 5586 0 
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में 'दरियाये इश्क बह रहा लहरों में वेशुमार' प्रेम का दरिया बेशुमार रूहरों 
'मैँ छ्द रहा है। जो भक्त हैं, साधक हैं, उन्हें इस प्रेम-पारावार के दर्शन 
होते हैं। सूफी सन्त प्रकृति के द॒श्यों में उसी प्रेममयी भगवच्छुवि का दुर्शन 
करते हैं। उनकी प्रेम-पणाली में खुदाबन्द करीम लेछा है और भक्त मजनूं 
है" इस पद्धति का हमारे मध्यकालीन हिन्दी साहित्य पर विशेष प्रभाव 
पड़ा है। पुष्टिमार्यीय सम्प्रदाय सें ही नहीं, राधावह्ञमी सम्प्रदाय में भी यह 
प्रभाव परिलक्षित होता है और अन्त में आकर राम-सम्प्रदाय भी उससे 
अछूता नहीं रह सका है। दूसरी ओर वेष्णव सखी-सम्प्रदाय का सूफी 
सम्प्रदाय पर भी प्रभाव पड़ा है। बेसे प्रेम की दोनों पद्धतियों के सम्मिश्रण 
या समन्वय की ओर इन सम्प्रदार्यों के कवियों का ध्यान गया है। जायसी 
ने जितना रतनसेन को साधक के रूप से खाध्य सुन्दरी पद्मादती के लिये 
कष्ट झ्लेछते हुए चित्रित किया है, उचना ही पद्मावती को रतनसेन के लिये । 
सूर में भी राधा और कृष्ण का अन्योन्य-आकर्षक सोंदय, अन्योन्य-प्रेम तथा 


- अन्योन्य-रूप-धारण, इसी प्रभाव की ओर संकेत करता है । 


प्रेम के प्रेमी ओर प्रिय दोनों पत्तों में प्रेम की समतुल्यता होनी चाहिये। 
एक उर्दू कवि ने छिखा है 





# १, डा० ताराचन्द ने अपने अन्य इन्प्हुएंस आफ इस्लास्‌ आँच इंडियन कल्चर? 
के पृष्ठ ६२-६३ पर सूफी सन्त इण्न सोना का वर्णन किया है। इब्न सीना खुदाबन्द 
करीम या स्वयम्भू परमात्मा को शाश्वत सौन्दर्य की निधि मानते थे जिसका स्वभाव 
अपने सौंदये का प्रकाशन है। सम्पूर्ण सृष्टि में उत्ती परमग्रस्ुु का सोन्‍्दर्य व्यक्त हो 
रहा है। सृष्टि के जड़ तथा चेतन पदार्थ दर्पण के समान हैं । उनमें जहाँ जहाँ सुन्दरता 
है, बहाँ-वहाँ मानों उसी के सौंदर्य का प्रतिविम्ध पड़ रहा है। सोंदर्य की निधान उस 
प्रमसत्ता को इसी देठ सौन्दयमयी आकर्षक सी का रूप प्राप्त हुआ । भक्त इस छबविवती 
के प्रतिविम्व को देखकर ही उत्त पर भासक्त और उसको गआप्ति के लिये प्रवत्नशीक 
दोता-है । 
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और कर्मरूपी शृष्ध का परिणासरूपी फछ उपासना कहलाता है। उपासना 
का अर्थ है प्रभु के समीप बेठना । उसके समीप बेठकर ही हम उसके अलुग्रह- 
भाजन, कृपा-पान्न बनते हैं । ह 

... शब्याक्ष क्षेत्र में ज्ञान मानव-मस्तिष्क का भाहार है, कम उसकी प्राण- 
श्री है, जौर उपासना उसके हृदय की विश्वाम-भूमि है, संतप्त हृदय की 
शीतछ छाया है। ये सब मिलकर आत्मा को सन्तोप भौर तृप्ति प्रदान करते 
हैं। ज्ञान दो प्रकार का है; प्रकृति-सम्बन्धी भौर आत्मा-सम्बन्धी। कम भी 
दो प्रकार का है; व्यावहारिक एवं आध्यात्मिक। वेद ने सर्वत्र इस द्विविध 
ज्ञान एवं कर्म को श्रेयस्कर कहा है और इन दोनों के भी सह-समुश्चय को 
महत्व दिया है। उपासना तो एक प्रकार से प्रभु की ही करनी है, प्रकृति 
की किसी भी प्रकार नहीं, क्योंकि प्रकृति उसकी सेवक है, स्वामी नहीं। 
प्रकृति का ज्ञान साधक को स्वतः प्रकृति की समरीपता से एथक करने बाला है, 
फिर साधक उसकी प्राप्ति के लिये कर्म क्‍यों करेगा ? कम छोक-साधना के 
लिये अनिवाय है, पर यह कर्म साधक को लोक से ही संयुक्त न कर दे, भतः 
फलासक्ति का त्याय करते हुए कर्म करना चाहिये। स्तुति में जो प्रभु के 
गुणों का कीतन होता है, वह प्रश्नु के स्वरूप को तो उद्घाटन करता ही 
है, साथ ही सापेक्षता में प्रकृति का भी ज्ञान करा देता है। परिणामतः 
यह ज्ञान साधक को भ्रकृति से हटाकर प्रभु की ओर प्रवृत्त कर देता है। 
फलासक्ति-रहित कर्म की गणना भक्ति के ही साधनों के भन्तर्गत है। इससे 
जीवन में दिव्यता प॒व॑ पचिन्नता ज्ात्वी है, जो प्रार्थना का झुख्य भाग है. 
प्रभु का ज्ञान झूत्यु से पार करता है, ऐसा वेद ने कई घार कहा है ।' उपासना 
प्रभु के समीप बठने, उसके संदर्शन में सद्देव जीवन व्यतीत करने का नाम 


है। इस प्रकार स्तुति, प्रार्थना एवं उपासना तीनों मिलकर जीव को उसके 
घर, अयन, तक पहुँचानेवाले साधन हैं । 


0 | हा हु 
- “ बड सवर्थ की एक कविता में परमेश्वर को सद्चौजात घालक का वास्तविक 
घर कहा गया है।* वालक उत्पन्न होकर जैसे असी-असी भपने' घर से 


१. तमेव विदित्वाउतिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍्या विधतेष्यनाय ॥ यजु० ३१, १८ । 
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वेदिक भक्ति ११३. 


संसार सें आया हो, अपना घर छोड़कर किसी दूसरे घर में था बीहड़ वन में 
पहुँच गया हो । दूसरे से सदा भय छूगता है। निर्भयता तो अपने घर पहुँच 
कर ही प्राप्त होती है। भयभीत बालक अपने माता-पिता की गोद में पहुँचते 
ही निर्भय और प्रसन्न हो उठता है । जीव भी इसी प्रकार भपने पिता, अपनी 
सात्ता, अपने वास्तविक घर परसेश्वर को प्राप्त करते ही खिल उठता है। स्तुति, 
प्रार्थना और उपासनारूपी भक्ति-साग उसे उसके घर पहुँचा देता है। वेद के 
शब्दों सें इस घर तक पहुँचने के लिये अन्य कोई मार्ग नहीं है। अतः त्रिपथया 
वेदिक भक्ति के स्तुति, आना एवं उपासना तीन भज्ञों को दृष्टि में रखकर 
ही यहाँ वेदिक भक्ति के स्वरूप का विवेचन किया जायगा। 


स्तुति ( गुण-कीतेन ) 

ईश्वर का दाशनिक स्वरूप : भक्त प्रभु की सत्ता में विश्वास करता है। 
भक्ति-भावना ईश्वर के अस्तित्व पर ही आधित है। साधारण मानव अपने 
विविध क्रिया-कलाप में उसे विस्मृत कर देता है, पर भक्त का तो चही प्राण, 
जीवन एवं जाधार होता है। उच्च कोटि का भक्त क्षण भर के लिये भी अपने 
प्रशु से पृथक होना नहीं चाहता । पर-पछ में उसे ईश्वर की उपस्थिति का 
अनुभव होता रहता है। जो भ्विश्वासी हैं, उन्हें भी प्रभु के अस्तित्व का 
भान आपत्तियों के आने पर होता है। घोर से घोर चास्तिक भी कष्ट, विध्न 
गरीर असफलताओं की विवश दशा में अपने से अधिक शक्तिशाली किसी देवी 


अभय कैसमक के. है. अनिकाकन-फकेलस न: 
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१४ भ० वि० 


११४ भक्ति का विकास 


अस्तित्व की कल्पना करने लगते हैं। नीचे लिखे मंत्र में प्रभु की. सत्ता का द 
अनुभव ऐसी ही दशाओं में कराया गया है। ऋग्वेद का ऋषि कहता है 


य॑ समा प्रच्ठन्ति कुह सेतिधोरमुत्तेमाहुनपो5स्तीत्येनम । 
सो अयःपुष्टीविज हुव आमिनाति, श्रदस्मे घत्त त जनास इन्द्र/॥ (२, १२, ५) 


मनुष्य जिस ईश्वर के सम्बन्ध में प्रश्न करते हैं कि घह कहाँ है और चर्म 
चचुओं से न दिखाई पड़ने पर कहने छगते हैं कि चह हे ही नहीं, वह ईश्वर 
ऐसे भश्रद्धाल एवं अविश्वासी पुरुषों के सामने भयावह परिस्थितियों की 
अवत्तार॒णा सें दिखाई देने छगता है। भरि, अदाता, छोभी, संग्रह्दी तथा 
रवार्थी व्यक्ति धन, शक्ति भादि का संग्रह करते-करते जब आवश्यकता की 
सीमा को अतिक्रान्त कर जाता है, म स्वयं उसका उपयोग करता है, न 
दूसरों को करने देता है, केवछ धन की चृद्धि में ही उस धन को लगा रहा है, 
धन से धन की ही पुष्टि कर रहा है, तव अकस्साव उसकी संगृहीत गरनशुस्धी 
पुष्टिराशि को ऐसा धक्का छग॒ता है कि वह समस्त वर्धमान वेसव एवं 
ऐश्वव का घटादोप धड़ाम से धराशायी हो जाता हैं। इस धक्के को छोभी 
पात्र सहन नहीं कर पाता। उसकी स्वार्थ में सदी समग्र भन्‍्धी भाकांज्षाये 
धूलि-धूसरित हो जाती हैं । विभीषिका की इस विकट बेला में, इस दारुण 
प्रठय-कांड के पीछे उसे किसी अज्ञात सत्ता का हाथ प्रतीत होने छगता 


है। ऋषि कहता है: यही ईश्वर है, यही ईश्वर है, मनुप्यो ! हस ईश्वर में 
विश्वास करो । 


सामान्य क्वस्थाओं में मानव जिस ईश्वर पर विश्वास करता हैं, उसके 
अस्तित्व की दो विशेषत्तायें सत्‌ जौर चित्‌, व्यक्तित्व और सज्ञानता नीचे लिखे 
मंत्र में वर्णन की गई हैं : 
अनुत्तमा ते मघवन्नकिनु न त्वावां भरित् देवता विदानः । 
न जायमानो नशते न जातो यातरि करिष्या कृणुहि भवृद्ध ॥ 
('क्र० ॥॥१६५॥९ ) 
हे परमेश्वय-सम्पन्न प्रभु ! हे सबसे प्राचीन, सनातन, शाश्वत, परमेश्वर ! 
आपके अस्तित्व से बढ़कर अस्तित्व यहाँ किसी का भी नहीं है। आपकी ही 
सत्ता सर्वोत्तम सत्ता है। आपके समान कोई ज्ञानी देव भी यहाँ नहीं है.। 


बेंदिक भक्ति ११४ 


भाप जो कुछ कर रहे हैं और जो कुछ करेंगे, उसे यहाँ के उत्पन्न हुए और 
उत्पन्न होने घाले प्राणियों में से कोई भी नहीं जानता । आपका व्यक्तित्व और 
आपका ज्ञान द्वितीय है। 


प्रभु का अस्तित्व है, प्रभु घ्लानवान्‌ हैं, इसी के साथ थे आनन्द से 
- ओतप्रोत हैं । प्रभु के आनन्दी रूप का उल्लेख करते हुए अथर्वेवेद का ऋषि 
कहता है : 'स्वयस्य च केवल तस्से ज्येष्ठाय शह्मणे नमः” ( अथवं० $०।४।$ ) 


23.० अरे, ५क ५ >च, 2.क 75 उप क् #०0 के, को अम्पजल के बने कप 


केवल प्रभु का आनन्दी रूप है। उन सर्वश्रेष्ठ ईश्वर को हमारा नमस्कार 
है। थज़वेंद १७८० के अनुसार भभु शुद्ध हैं, कान्ति और तेज से युक्त हैं, 
ऋतपा हैं ओर प्रकाश-सम्पन्न हैं | इसी प्रकार नीचे लिखे मंत्र में प्रभु को अमृत, 
स्वयंभू जौर आनन्द से ओतमप्रोत्त कद्दा गया है 


अकामो धीरो अम्ृतः स्वयस्भूः, रसेन तृप्तो न कुतश्ननोनः ! 
तमेव चिद्दान्‌ू न घिभाय रूत्योः भात्मान धीरसजरं युवानस्‌ ॥ 
( अथदें० १०१८॥४४ ) 


प्रभु कामना-झूल्य, घीर, अम्गत, अपने अस्तित्व से सस्तावान्‌ और आनन्द 
इस से परितृप्त हैं। उनसें किसी प्रकार की न्‍्यूनता नहीं है। ऐसे प्रश्ठ॒ को 
जानकर सानव मृत्यु से भयभीत नहीं होता । ऋग्वेद <8३॥३१ में प्रश्न को 
पमंद्र', ऋग्वेद ४४६१।२ में 'मदानां संहिष्ठ और ऋग्वेद १०॥७०॥१ में 'सन्द्सानाय! 
लिखा है । 'सन्द्र! का अर्थ है आनन्दित, “भदानां मंहिष्ठ का जथ है सबसे 
अधिक आनन्दुपूर्ण औीर 'मन्दमानाय” का अर्थ है मोदमान, सद्देव आनन्द्मय । 
ऋरवेद्‌ ९५११३३॥७ में भी प्रभु को अजसज्योत्ति से सम्पन्न भीर आनन्दृस्वरूप 
कहा गया है। तेत्तिरीय उपनिषत्कार के शब्दों में आनन्द श्रह्मणो विद्वान न 
विभेति कदाचन! जिसने प्रभु के आनन्द्र्वरूप को समझ लिया है, वह फिर 
भयभीत नहीं होता । 

प्रभु की पविन्नता का उल्लेख नीचे लिखे मंत्र में दे : | 

अश्निः शुचिन्रततमः शुचिरविग्र; छुचिः कविः । ( क्ञ० 4४४॥२१ ») 

प्रभु सबसे भधिक पविन्न, पविन्न ज्ञानी और पविन्न कवि है । 


यजुर्वेद्‌ ४०१८ में प्रश्चु के निमुण और सग्युण रूपों का -वर्णन इस अकार 
हुआ है 


११६ भक्ति को विकास _ 


स पर्यगाव शुक्रकायमन्रणमस्नाविरं शुद्धमपापविद्धम । द 
कविर्मनीपी परिभूः स्वयंमूर्याथातध्यतोर्धान्‌ व्यद्धात, शाश्रतीभ्यः समाभ्यः ॥ 


प्रभु भाकृत शुर्णों से विदीन होने के कारण नि्मुंण ओर अपने गुणों से सहित 
होने के कारण सगुण कहलाता है। मंत्र में भकायम, अनणम्‌, अस्नाविरस, 
अपापविद्धम शब्दों द्वारा प्रभु के निर्युण रूप का वर्णन किया गया है और 
शुक्रम, शुद्धम, कविः, सनीपी, परिभूः ओर स्पयंभू: शब्दों द्वारा उसका सग्रुण 
रूप प्रकट हुआ है। ऋग्वेद ७8।४ में प्रभु को अकवियों में कवि जोर भत्ों में 
अमृत कहा गया है। कठोपनिपद्‌ २५७१ उसे नित्यों में नित्य भौर चेतरनों में 
चेतन कट्टती है । 


-. प्रभु फो देश और काल की सीमाये नहीं बाँध पाती । वह समस्त सीसार्भों 
का अतिक्रमण कर जाता है, असीम है, अनन्त है, सूचम से सूच्म भौर महान 
से महान है। अथर्ववेद ४४१ ६३ का ऋषि लिखता है: 


उतेय भूमिवरुणस्य राज्। उतासो थोबृंहती दूरे अन्ता। 
उतो समुद्री वरुणस्य कुक्ती उतास्मिन्नत्पे उदके निलीनः ॥ 


“प्रभु भहान्‌ हैं, इतने महान्‌ कि यह शृथ्वी और वह दूर से दूर तथा 
समीप भी वर्तमान चीछोक तथा इन दोनों के बीच का सब कुछ उनके 
अस्तित्व में समादिष्ट है। इन सब में वे विराजमान हैं। भूमि का यह 
विस्तृत समुद्र तथा अन्तरित्तस्थानीय वाप्प की बृहत जलरूराशि उनकी कोखें। 
( बगलों ) के पसीने के सुल्य हैं। ओर सूचम थे इतने हैं कि जल की एक 
स्वव्प दूँद में सी ससाये हुये हैं । नीचे लिखे मंत्र भी प्रभु के ब्यापक रूप का 
वर्णन करते हैं : ः 

» तयदग्तेसहस्वतों विश्वतो यन्ति भानवः। ( ऋ० ३॥९७छा७ ) 


त्व॑ हि विश्वतोमुख विश्वतः परिसूरसि | ( क्र० १॥९७६ 9 


प्रकाश-पूण अभ्लु के भ्रकाक्ष की किरणें चारों ओर फैली हुई हैं। बह विश्वतोम्रुख 
और सबसे समाया हुआ है। कठोपनिपदू २॥२० प्रभ्रु को 'अणोरणीयान! और 
महतो महीयान्‌! कहती है। यज्ुवेंद ४०५ 'तद्दूरे तददन्तिके। तद॒न्तरस्य 
सबंस्य तदु सवस्थास्य वाह्मतः ॥? के अनुसार वह दूर से दूर भौर निकट से 
निकट अर्थात्‌ अन्‍्तर्यामी रूप से सबके अन्दर विद्यमान और सबके बाहर.भी 
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पतसान हैं। यजुवेंद्‌ ३९८ 'स जोतः प्रोतश्न विभूः प्रजासु' में भी उन्हें 
सबमें ओतप्रोत और ,सर्वन्यापक्ष कहा गया है । अथवेवेद १५०५२ ने 
'अनन्त वित्त पुरुक्रानन्‍्तवद्ा ससन्ते! मंत्रपद द्वारा प्रशु को अनन्त तथा 
बन्तवालों क्षो चारों ओर से घेरे हुए बताया है। यजुवेद के पुरुषसूक्त वे भी 
सहसशीर्णा, सहर्ूपात' कहकर प्रभु की अनस्तता का वर्णन किया है 
... प्रभु सर्वशक्तिमान है। मरणधर्मा सानव जोर दिव्य-गुण-सम्पन्न देवता 
उसकी शक्ति का साप नहीं कर सकते, ऐसा ऋणग्ेद ११६००१५ में वर्णन 
जाया है।* श्वेताखतर उपनिपद्‌ ने प्रभु की स्वाभाविक विविध शक्तियों का 
उद्छेख किया हे । 
. स्वयंभू, सर्वशक्तिमान, सर्वव्यापक, सत्‌-चित्‌-आवनन्द-स्वरूप सत्ता एक 
है, इसका उल्लेख वेद में कई स्थार्नों पर है। नीचे इस विपय के कुछ मंत्र 
दिये जाते हैं: 


य एक इत्‌ , तसुष्टुहि, झृटीनां विच्षणिः । 

पतिजशे वृपक्नतुः ॥ ( क्ू० ६४५१३ ) 

हिरण्यगर्भः समवर्तताओं भूतस्थ जातः पतिरेक जासीत्‌ ॥ ( यजु० १३॥४ ) 
“यः प्राणतो निमिषतों महित्वेक इृद्धाणा जगतों बभूव ॥ ( यज्ु० २३॥३-) 
_विहोन्नादये वयुना विदेक इन्मही देवस्य सवित॒ः परिष्टुतिः ॥(यज्ु० ५१४) 

स्‌ एप एक एकच्रदेंक एवं ॥ १२ ॥ 

एते अस्मिन्‌ देवा एकब्रूतो भवन्ति ॥ १३ ॥ ( अथवें० १३४ ) 


चह प्रभु निश्चित रूप से एक है। देव अनेक हैं, पर देवों का देव परमेश्वर 
पुक ही है। वह एक होकर भी क्नेक नामों से पुकारा जाता है। इस्द, 
भप्नि, वरुण, मित्र, सुपर्ण, गरुमान्‌ जादि विविध नास उसी पुक परमेश्वर 
के हैं। घेद ने स्वयं इस तथ्य की घोषणा कई बार की है, जेसे ह 


इन्दू मित्रे वरुणमग्निमाहुरथों दिव्यस्ससुपर्णो गरुमान्‌। 
एके सहदिप्राः वहुधा चदर्यरिन यम सातरिश्रानमाहुः ॥((ज5० ३१६४४९) 
5 5 2 8 पटल ल 
३. जहाँ प्रभु सदलशीर्षा और सहत्तपाद हैं, वहाँ ऋग्वेद ४१११ के भन्ुत्तार वे 
भपादशीपों भी हें । 
: २, ने यस्य देवा देवता न मता आपश्व ने शवसो अन्तमापु! । 
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तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा: । 
तदेव शुक्ल तद्‌ तरह ता भाषः स प्रजापति: ॥ ( बज्जु० शेश॥+ ) 
यो देवानां नामधः एक एवं ॥ ( अधर्व० २१३ ) 


प्रभु के नाम : 
नामानि ते शतकतो विश्वाभिर्गीभिरीमहे । 
इन्द्र अभिमातिपादे ॥ ( ऋ० ३।३७३ ) 

प्रभु के नाम एक वाणी में द्वी नहीं, विविध वाणियों में विविध अकार के हैं 
हस संबन्ध में ऋग्वेद मंडल २ का प्रथम सूक्त देखने योग्य है। उपनिषद्‌ 
साहित्य में भी इसी तथ्य को स्वीकार किया गया है । कठोपनिपद्‌ ५१२ 
क्षैवल्य ८ तथा ममुस्तति १२३२३ इस सस्वस्ध में देखने योग्य हैं । परवर्ती 
साहित्य ने भी एस तथ्य का किसी भी प्रकार प्रत्याब्यान नहीं किया है, 
ऐसा पीछे लिखा जा घुका है । ' 

इस अभ्रु का नाम जोश्म है। यहुवेंद ४०११७ में 'ओश्म ख॑ मह्म! शब्दों 
द्वारा उसी श्रश्चु के नाम का निर्देश किया गया है। 'भोश्म ऋतो समर! यज्चु० 
४०३५ में जीव को उसी के माम 'भोश्म! का स्मरण करने के लिये कद्दा गया 
है। मुण्डक उपनिपद्‌ २७४ में इसी नाम-स्मरण को धनुष भौर आत्मा को 
शर बनाकर बअह्यरूपी रु्नय्य को चिद्ध भर्थाव्‌ प्राप्त करने का उदलेख है। 
माण्डक्य उपनिपद्‌ ने भोशेस इत्येतदच्रमिद ०) सर्च तस्योपव्याख्यानम' 
प्रारम्भ में ही लिखकर प्रभु के इस सर्वोत्तम माम की सारगर्स व्याख्या की 
है। प्रश्नोपनिषद्‌ ५१२ में पर और अपर द्विविध वह्ा की संज्ञा भोश्म्‌ ही भावी 
गई है भोर भागे सातवें श्लोक में लिखा है कि इसी ऑकारखूप भवछाबन 
के द्वारा भक्त उस परबह्ग को पा छेता है। छांदोग्य उपनिपद्‌ ने भी इसी 
प्रकार अपने प्रथम जध्याय के प्रारम्स में ही 'ओश्मित्येतत्‌ अक्षरमुद्‌गीथमु- 
पासीत' लिखकर ओशम्‌ नामवाले प्रभु की उपासना करने की भाज्ञा दी है। 
तेत्तिरिय उपनिषद्‌, शिक्षावबली, अष्टम अनुवाक में भोश्म्‌ की स्तुति है, जिसके 
द्वारा बह्म की इच्छा करने बाठा साधक निश्चित रूप से बह्म को प्राप्त कर 
लेता है। कठोपनिषद्‌ २३५, १६, ७, में वेदों द्वारा स्‍भ्रतिपादित, समग्र, 
तपश्चर्या एवं अह्मचय्य का एक मात्र रूदय जोश्म है, ऐसा कहा गया है और 
छिखा है कि ओरेम्र ही अच्तर बच्म है, यही सबसे श्रेष्ठ आलस्बन है। इसी को 
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शतकर भक्त की समस्त कामनायें पूर्ण होती हैं जौर वह महालोक में 
महिमान्वित होता है । 

ऋेद 4१ तथा अधव० २०८५१ में इसी धहा की उपासना करने के 
. हिये वरुपूर्वक निर्देश किया गया है भोर लिखा है: 


मा्िदस्यदू विशंशत सखायो. मारिषण्यत । 

इन्दमित्‌ स्तोता घृषण सचासुते मुहुरुकृंध्या च शंसत ॥ 

है सख्धा साधको! प्रत्येक यक्षकर्म सें मिलकर कामनाओं को पूर्ण करने 
वाले परमेश्वर की. स्तुति करो । बार-बार उसी के गुणगान गाओ, उसी के 
नाम का जाप करो। अभु के अतिरिक्त अन्य किसी की भी प्रशंसा मत करो, 
क्योंकि अन्य की रतुत्ति विनाशकारी है। अथर्ववेद ११ में सी एक एव 
नरस्यों वितु ईद्यः” उसी एक प्रभु की स्तुति भौर उसी के आगे प्रणति का 
भादेश है। 


. अर के अतिरिक्त जीव के सामने मकृति ही है। अतः वेद उसकी आराधना 
. की क्षाज्ञा नहीं देता। ऋगेद ५३२१७ में अवस्युर्नाम भित्ते! रप्ा की 
इच्छा करने दाछा साधक प्रभु के नाम की भीख माँगता है। प्रभु का यह 
नाम भोरेस्‌ हे । उसी का जाप करना चाहिये। भक्त इसी नाम का याचक 

। यही नाम-जाप,- अभ्ु का स्मरण भक्त की रफ्षा करने वाला है। यही 
उपक़ा त्राता, भविता और पालक है। 


जगत-समन्धी इधर के गुण 
५,“ जथर्व० १०८३२ में ईश्वर की रचना को काव्य का रूप दिया यया है। 
यह रचना सृष्टि के निर्माण से सम्बन्धित है। संष्टि को कुछ वेज्ञानिक एक 
मशीन के सदश मानते हैं, जिसमें निश्चित तियम काम कर रहे हैं। ये नियस 
भपने नियामक की ओर संकेत करते हैं । सृष्टि के निर्माण में इस मकार पक 
सर्वोत्तम बुद्धि का तो हाथ है, परन्तु इसमें जीवन नहीं है। यह बनाई जाती 

। परन्तु बढ़ती नहीं। बढ़ना जीदन का चिह है। शध्वी, सूर्य, चल भा्दि छा 
वर्ण से इसी रूप में चले जाते हैं। एक.जढ़ मशीन के पुरजों की भौँति ये 
घल रहे हैं। सृष्टि की नियम॒वद्ध व्यवस्था मशीन के रुपक से स्पष्ट हो जाती 
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है और सिद्ध करती है कि हसका एक निर्माता है, जो महान्‌ ज्ञान से सम्पन्न 
है। परन्तु सृष्टि में व्यवस्था ही नहीं सौन्दर्य भी है। इस सौन्दर्य से प्रभावित 
होकर कुछ कवियों ने सृष्टि की उपमा फूल से दी है। फूछ की सुन्दरता मानव 
को विशेष रूप से आकर्षित करती है और सौन्दय के ज्रोत का भी संकेत 
देती है। वेद ने सृष्टि को काध्य से उपसित किया है, जिसमें व्यवस्था और 
सौन्दर्य दोनों ही विद्यमान हैं। प्रसिद्ध वेज्ञानिक सर जेम्स जीन्‍्स ने अपने 
प्रन्थ 06 '(ए४७१४०0४ ग्रए७/४७ सें छिखा है : 'सृष्टि के नियमों को 
देखकर मुझे उन नियर्मों कां ध्यान नहीं आता जिनके अनुसार एक मशीन 
अपना काम करती है, किन्तु उन नियमों का ध्यान जाता है, जिनके अनुसार 
पुक रागी गान गाता है या कवि कविता की रचना करता है |? 


. / सष्टिस्पी काम्य के रचग्रिता ईश्वर को घेद ने कई बार कवि कहा है। 
इसके उदाहरण हम पीछे दे चुके हैं। कवि का भर्थ है शब्द करने वाला, 
वाक्‌शक्ति का धनी, वाणी का अधिपति। कवि से मिलता-जुढुता, उसी का 
समानार्थी 'वाचस्पति' शब्द है। वेद ने इस नाम से भी प्रभु की स्तुति की 
है। यह भी विस्मय का विपय है कि रचना का प्रारम्भ भाकाश से होता 
है, जिसका गुण शब्द है । ओश्स्‌ शब्द अ्षच्यय है । उपनिपद्कारों ने 
पक स्वर से इसी ओदरेस से, भत्तर ब्रह्म से, निश्चिल सृष्टि क्री उत्पत्ति 
स्वीकार की हैं । 


...“ जो उत्पादक है, वही पालक है और वही संहारक है। प्रभु ने सृष्टि 
उत्पन्न की है, वही उसकी रक्षा कर रहा है भौर वही इसे भपने में विछय भी 
करेगा | संष्टि के प्रभव, विभव और निलय का स्थान ईश्वर ही है। नीचे लिखे 
मन्‍्त्रों में इसी तथ्य का उल्लेख हुआ है: 

न त॑ विदाथ य इमा जजान ! ( ऋग्वेद १०८२७ ) 

स नो चन्धुजनिता स विधाता । ( यहुरैंद ३२१० ) 

धावाभूमी जनयन्‌ देव एकः । ( यजबैंद ३७३५) 
बी, ग० गए एव, प॥७ ॥॥ए७ फ्रणण ७0 777 77777 » ॥० णए एप, प९ )8७५ जञोगंजा ऋदपा€ 00275, &/९ ९55 जमकर 
0६ 058 फऊ्रणीणी ०» ॥80)776 00९95 वा क्‍8 70009 ६॥8७ 0९ ४056 क्रांणी ६ 
ए्राए४ंथ्ं॥0 00९ए8 40 ज्ायीत्रे0हु & पि५९, 07 & 0066 $४ 0००0ए0्रए 8 500766? 
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हिरण्यगर्भः समवतंताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक भासीत्‌ । 

सदाधार एथियीं चामुतेमाम कस्से देवाय हविषा विधेम । ( यजु० १४६॥४ ) 

यस्थ विश्व उपासते प्रशिपं यस्य देवा! । ( यज्ञ० २०१३ ) 

येन घोरुआ प्थिवी व इृढा येन स्वः स्तमित येन नाकः । 

यो अन्तरित्षे रजसो विमानः कस्से देवाय हविपा विधेम । (यज्ु० ३१६) 

व्वम्मे चतपा जसि देव भा मत्यंप्वा। व्वे यक्छेपु इड्यः । ( ऋ० 4१$॥१ ) 

अदाभ्यों भुवनानि प्रचाकशत्‌ , बतानि देवः सविवाभिरक्षत्रे ॥ (६० ४४५३॥४) 

पूर्णात्‌ पूर्णुद्चति पूर्ण पूर्णन सिच्यते ॥ ( अथर्च १०१८।३५ ) 

उतो तद्यय॑ विद्याम यतस्तत्‌ परिपिच्यते ॥ ( अथवे- १०८३९ ) 

इन्द्र इत्‌ नो महोनां दाता चाजानां नृतुः। 

महां अभिन्नु भावमत्‌ ॥ ( ऋ६० 4॥९२॥३ ) 

इन्द्री विश्वा भुवनानि येमिरे ॥ ( साम० दा&ढ।२ ) 

अदुब्धानि चरुणस्य ब्रतानि । ( कऋृ० ११२७॥३० ) 

य एक हृद्धव्यश्वपणीनाम्‌ । ( ऋ० ६१२२१ ) 
मजुष्यो ! क्या तुस उस पस्चु को नहीं जानते, जिसमे यह सारा संसार उत्पन्न 
किया है ' ४ 
वही हम सबका जनन और धारण करने वाछा है।..*+***. 
यावा से लेकर पृथ्वी तक सब कुछ उसी एक परमेश्वर का उत्पन्न किया हुआ है। 
यह ग्रश्चु उत्पन्न हुए संसार से सी पहिले विद्यमान था। वही इसका जनक 
और पालक है। उसी ने पृथ्वी से लेकर धौलोक तक सबको धारण कर रखा है। 
ये उत्पन्न हुए सूर्य, चन्द्रमा जादि देव उसी की भाज्ञा का पाऊन कर रहै हैं। 
जिसने उम्र थो, दृढ़ पृथ्वी, स्वर्ग और नाकलोक को धारण किया है। जिसने 
दस अन्तरिक्ष में समस्त छोक-छोकान्तरों को विशेष रूप से नापकर रखा है। 
है प्रभु ! इस मरणधर्मा जगत में व्याप्त होकर तुम्हीं इसमें काम करने वाले 
नियर्मों की रक्षा कर रहे हो । 


प्रभुकी कोई दवा नहीं सकता। वह - सबके ऊपर है। घह्दी इन समस्त 
भुवनों को प्रकाश में छाने वाला और इनकी व्यवस्था की रक्षा करने वाला 
दे । वह देव सविता है, प्रसवकर्ता, उत्पन्न करने वाला है । 


१ ६ भ० बि० 
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वह प्रभु॒ पूर्ण है। उस प्रश्न से यह पूर्ण जगत्‌ उत्पन्न हुआ है ओर सौींचा 
जा रहा है । ' 


प्रभु धभिज्ञ हैं, सवको सब ओर से जानने वाले हैं । 


वही तेज भोर बल के दाता हैं तथा नट की भाँति सब लोगों को नचा रहे हैं, 
घुमा रहे हैं । वही इस सृष्टि को व्यवस्था दे रहे हैं । 


प्रभु समस्त भुवनों के नियन्ता हैं। 
उनके नियम अठव्ध हैं। थे किसी के द्वारा दवाये नहीं जा सकते । 
प्रत्येक यज्ञ-कर्म सें इन्हीं प्रभु की पूजा करनी चाहिये । 


ऊपर उद्धृत मंत्रों में प्रभु का उत्पादक, पालक, व्यवस्थापक तथा नियामक 
रूप स्पष्ट रूप से प्रकट हो रहा है। इसके अतिरिक्त प्रभु संहर्ता भी हैं। वे इस 
विखिल जगत्‌ को अपने में लीन भी कर लेते हैं। उनका प्रसन्त चदन जगत्‌ 
की रक्षा करता है, तो किंचित्‌ अ्-भंग इसका विनाश भी कर देता है। ऋग्वेद 
में लिखा है : 


समस्य मन्यचे विशों विश्वा नमन्त कृष्टयः । 
समुद्रायेव सिन्‍्धवः । ( ८६॥४ ) 
ईश्वर के क्रोध के भागे समस्त खेती, समस्त उत्पन्त जगत वैसे ही झुकता 


हुआ चला जाता है ओर उनके अन्दर समा जाता है, जैसे नदियाँ प्रणत होकर, 
नीचे की ओर दहकर चछती हुईं सम्लुद्व में समा जाती हैं। 


नीचे लिखे मन्त्र में प्रभु के उत्पादक पालक औौर संहारक तीनों रूपों का 
5040 3 
'स हि ऋतु, स मय, स साधुः। ( ऋ० ३॥७७॥३ ) 
पद पु ऋतु भर्यांव्‌ सश्टिकर्ता, साधु अर्थात्‌ ज॒गत्‌ का साधक या धारक और मर्य 
अर्थात्‌ मारक या संहारक सी है । 07%, 
पुरुपसूक्त में 'ततो विराष्जायत विराजो४धिपूरुप? शब्दों द्वारा इस 
विराट त्रह्मांड को उसी भ्रभु से उत्पन्न हुआ भाना गया है। इस सूक्त में सृष्टि 
के चर और जचर समस्त पदार्थों की उत्पत्ति का चर्णन है। अघमसपंण सृष्क 
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में भी सृष्टि-उत्पत्ति का क्रम दिया हुआ है। पुरुषसूक्त' के अनुसार पुरुष 
परमात्मा असंख्य शिर, भाँख और पेरों चारा है। वह इस विश्व को सब 
ओर से व्याप्त करके इससे दश अंगुझ आगे भी विराजमान है। जो कुछ हो 
चुका है या होने चारा है, जो अन्न से घबढ़ता है भौर जो अम्ृतरूप मोक्ष है, 
उस्त सबका स्वामी पुरुष ही है। यह दश्य-भदृश्य ब्रह्मंड उसकी सहिमा है । 
पुरुष हससे कहीं क्षधिक महान है । समग्र चराचर प्रथिव्यादि भूत उसका 
एक अंश हैं। उसके तीन अंश अविनाशी मोक्षस्वरूप में सदेव रहते हैं। 
यह त्रिपाद पुरुष सबके ऊपर या सबसे पृथक प्रकाशित हो रहा है। उसका 
एक पाद यद्द जगत बार-बार उत्पत्ति और प्रत्य के चक्र से पढ़ता है। वही 
खाने वाले ओर न खाने वाले चेतन और जड़ दोनों में विशेष रूप से व्याप्त 
होकर स्थित है। उसी से यह विविध प्रकार के पदा्थों से अकाशसान विराट 
घ्रद्मांड उत्पन्न होता है। पुरुष इस विराट के ऊपर अधिष्ठाता है। वह इस 
भूमि के आगे भौर पीछे उत्पन्न सभी वस्तुओं को अतिक्रान्त कर जाता है। 
उसी पूजनीय सर्वग्राद्य पुरुष से दूधि आदि भोग्य पदार्थ उत्पन्न हुए । बन के 
सिंह आदि, आम के गौ आदि और वादु सें विचरण करने वाले पत्ती आदि 
उसी ने बनाये हैं। उच्ची ने दोनों ओर दाँतों वाछे अश्व आदि को उत्पन्न किया 
है। उसी ने गाय, बकरी भीर भेड़ को बनाया दहै। उसी पूज्य सर्वहुत पुरुष 
से ऋग्वेद, सामवेद, अथर्ववेद और यज्ञुचंद उत्पन्न हुए हैं। उसने यह जगत 
यज्षरूप बनाया है । इसी को देखकर देव, साध्य और ऋषियों ने यज्ञ किया | 
पुरुष के चार अंगों के समान समाज में झुखरूप ब्राह्मण, वाहुरूप ज्ञत्रिय, 
जंघारूप वेश्य और पेररूप शूद्ध हैं। ये चारों मिलकर समाजरूपी यज्ञ के 
सम्पादुक हैं । इस- बहाांड में चन्द्रमा पुरुष के मन से, सूर्य चछ से, चायु और 
आ्राण शओन्न से, अमि सुख से, अन्तरिक्ष नासि से, थो शिर से, भूमि परों से 
, और दिशायें श्रोन्न से उत्पन्न हुई हैं। इसी प्रकार विभिन्न छोकों का निर्माण 
हुआ है। देवों ने उस अहण करने योग्य पुरुष से जिस यज्ञ का विस्तार 





१. यजुर्वेद के ११वें. अध्याय का नाम पुरुषसूक्त हे, जिसमें २२ मन्त्र हैं। ऋग्वेद 

के दशम भण्डल के सूक्त ९० का भी नाम पुरुपसूक्त है, जिसमें १६ मन्त्र हें ओर जो 

स्वृद्प ऋमान्तर के साथ यजुवेदीयः पुरुषसृक्त में भी हैं। छः मन्त्र वहाँ अधिक हैं। 
ऊपर हम यजुव॑दीय पुरुषसूक्त के जापार पर सष्टि-उत्पत्ति का वर्णन दे रहे हैं । 
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किया, वह थज्ञ इस भह्मांड में भी हो रहा है। इसकी वसन्त-कतु घी, ओप्म- 
ऋतु ईंधन और दरदू-ऋत॒ हविष्य है। इस प्रकार व्यक्ति में, समाज में और 
तरह्मांड सें सर्वत्र यश्ञ का रूप ही एरिछत्षित हो रहा है। इस यज्ञ की सात 
परिधियाँ और इक्कीस समिधाये हैं। शरीर में सात भूः, भुवः जादि स्थान 
सात परिषियाँ हैं और सात रस, रक्त भादि धातुओं के सत्‌, रण, तम तीन 
भेदों से २५ भेद समिधायें हैं। ब्रह्मांड में भूः, भुवः भादि सात छोक सात 
परिधियाँ हैं और महत्तल्व, अहंकार तथा पंचतन्मान्रनाओं के सत-रज-तम भेद से 
इककीस भेद समिधाये हैं। शरीर में दो कान, दो जाँखें, दो नासिका-रंप् और 
एक मुख ( रसना ) ही सप्तपिं हैं, क्ात्मा यज़मान है और दो हाथ, दो पर, 
पायु, उपस्थ भौर मुख ( वाणी ) सात एस यज्ञ के रक्षक कर्मचारी हैं। प्राण 
और अपान दो सतत जागरूक सत्रसद देव द्वारपाल हैं। बह्मांड में इन्हीं 
के समानान्तर घोलोकस्थ सप्तपिं हैं, हिरणयगर्भ पुरुष यजमान है और भूमि, 
जल, भप्ति, वायु, विद्युत, अन्तरिक्षस्थ वाप्पराशि भौर जन्तरिक्ष कर्मचारी हैं | 
ऋत भौर सत्य के रुप में फेले हुए दो नियम सतत जागझुक घोक़ीदार हैं। 
सामाजिक यज्ञ में सात प्रकार के ब्राह्मण ऋषि, सामाजिक संगठनरूपी 
व्यक्तित्व यजमान, सात प्रकार के शूद्ध कर्मचारी भर द्विविध छत्रिय रक्षक 
द्वारपाल हैं। सात प्रकार के ब्राह्मणों सें पौराणिक, दार्शनिक, वैज्ञानिक, कवि, 
कर्मकांडी, पुरोहित और गुरु की गणना है। सात प्रकार के शूद्रों में नापित, 
धीषर, बारी, माली, कुम्मकार, शिरपकार और मार्जवीकार भाते हैं। दो प्रकार 
के क्षत्रिय प्रतीहार भौर सेनिक हैं। वेश्य हवि देने वाले हैं। मानस यज्ञ में सी 
सात गायत्री आदि इन्द सात परिधियोँ हैं. भोर श्रद्धा, काम, स्मृति, सनीपा, 
जूति, घंकल्प, धति, अंसु, वश आदि २९ समिधायें हैं। प्रत्येक लोक के साथ 
भी ये परिधियाँ और समिधायें लगी हुई हैं। छोक के ऊपर के सात आवरण 
समुद्र, ऋसरेणुसहित वायु, मेघमंडरूस्थ चायु, घृष्टि-जर, इसके ऊपर की चायु, 
सूचम धनंजय वायु तथा सूत्रात्सा वायु हैं। पाँच तन्मान्ना, पाँच स्थूलभूत, 
दुश इन्द्रियों के स्थान जौर एक जन्तःकरण मिलकर २ समिधायें हैं। इस 
यक्ष द्वारा छ्ेय पुरुष परमात्मा को ही देव अपने हृदय में बाँधते हैं, उसका 

शान प्राप्त करते हैं; अथवा इस यज्ञ में पुरुष ( ज्ञीव ) की ही पशुरूप सें बाँधते 
हैं, पशु के समान कर्तव्य-भार-वहन का उत्तरदायित्व उसी के ऊपर है। यज्ञ- 
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भाव से ही यज्ञ करना प्रथम था मुख्य धर्म है। पूर्वमहिमान्वित साध्य देवों 
ने इसी के द्वारा दुःखरहित सुक्ति-सुख को प्राप्त किया था। 


. हमारे सौरजगत्‌ का पुरोहित सूर्य, जो अपने समस्त ग्रह और उपग्रहों 
को प्रकाश प्रदान करता है, सबसे पहिले उत्पन्न हुआ। अन्न भादि की उत्पत्ति 
का कारण घही है। ब्रह्माण्ड की रचना में रसरूप जल के पश्चात पृथ्वी उत्पन्न 
हुईं है। ध्वष्टा विश्वकर्मा ने निर्माण करते हुए इसे यह रूप प्रदान किया है । 
मत्य सानव भी 'देवत्व ( ज्ञान-प्रदीक्त) और आजानम ( कर्म-सम्पत्ति ) इसी 
प्रकार भान्तरिक रसरूप भावना के पश्चात्‌ ही श्राप्त करता है। णनन्‍्धकार से 
परे जिस आदित्य-चर्ण पुरुष से यह संसार उत्पन्न हुआ है, उसी को ज्ञानकर 
सानव रूत्यु को पार करता है। अपने घर अम्त-स्वरूप मोक्ष-धाम में पहुँचने 
का और कोई सार्ग नहीं है। यह पुरुष ही प्रजापति है, जो अजायसान होकर 
भी विविध रूपों की सृष्टि करता है। उसी में समस्त भुवत्र ठहरे हुए हैं। 
धीर पुरुष इल विश्व के कारण-रूप उस पुरुष का दर्शन करते हैं। शोभा कौर 
ऐश्वरय उस पुरुष की दो स्तियाँ हैं। दिन भौर रात इसकी दो बंगले ( पाश्व ) 
हैं, नक्षत्रावल्ि रूप और सूर्य-चन्द्र दो भश्वी इसके फेले हुए सुख के समान 
. हैं। ऐहिक और पारलौकिक सब सुख इसी पुरुष से श्राप्त होता है । 


नासदीय सूक्त में भी सृष्टि विद्या का विषय है। इसके अनुसार सृष्टि- 
रचना से पूर्व की क्षवस्था को न सत्‌ कहा जा सकता है, न भसत्‌ । उस समय 
न कोई छोक था, न च्योम । यह गहन गंभीर जरूू भी, न जाने, उस समय 
किसकी शरण से पढ़ा था, किससे घिरा हुआ था ? उच्च समय न झुत्यु थी, 
न अस्त, न रात्रि और न दिन का कोई चिह्न । केवछ एक ही तत््त उस समय, 
अपनी शक्ति के साथ चर्तसान था। उससे अन्य और कुछ नहीं था । तमर ही 
तम था और यह सब कुछ चिह-रहित सलिछ उसी से भाच्छादित था। जाम 
अर्थात्‌ चारों ओर अपने अस्तित्व का विस्तार करने वाला जो एक भ्रकृति-तत्त् 
शून्य से ढका हुआ था, वह ठप की महिमा से प्रकट हुआ। उससे भी पहले 
फाम विद्यमान था, जो मन का प्रथम रेत है, मूल कारण है। कवियों ने अपने 
घुद्धिधल से हृदय में खोजकर सत्‌ के, अस्तित्व वाले संसार के, बन्छु को 
असत्ति, इसी ऊपर धर्णित शून्यावस्था में प्राप्त किया । 
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इनकी किरण तिरछी फेल रही थी। नीचे भी जा रही थी भौर ऊपर भी 
जा रही थी । वहाँ रेतोधा, वीय अथवा कारण को धारण करने चाले थे, महिमा- 
मय तेजरवी थे। स्वधा ( स्थित्यात्मक शक्ति ) इधर थी और प्रयति ( गत्या- 
स्मक दाक्ति ) दूसरो ओर थी । कौन निश्चित रुप से जानता है? कोन यहाँ 
कह छकता है कि यह विविधरूपा स॒ष्टि कहाँसे आ गई? देव इस रचना 
के पश्चात्‌ उत्पन्न हुए हैं, भतः यह सष्टि जहाँ से धाविभूंत हुई है, उसें कौन 
जानता है ? परमब्योम में विराजमान जो इस सुष्टि का अध्यक्ष है, पता नहीं, 
वह भी इसे जानता है या नहीं जानता । 


नासदीय सुक्त के ऋषि ने काव्यमय शेली में जिस प्रल्यावस्था और उप्तके 
पश्चात्‌ की रचना का वर्णन किया है, उसमें प्रठकय काल की अज्ञात अवस्था 
को तम या शूल्य से उपमित किया है। उसने इस शून्य से आवृत्त एक आशु- 
तत्व का भी उल्लेख किया है, जो तप की महिमा से प्रकट हुआ । तप से भी 
पहले कास था। उपनिषदों में भी काम को 'स क्षकासयत'” अथवा 'स ऐक्षत! 
दाददों द्वारा तप से पूर्व रखा गया है। इसके पश्चात्‌ स्वधा और प्रयतिः आते . 
हैं, को अधमर्पणसूक्त के सत्य और ऋत के समान हैं। रेतोधा और महिमान 
शब्द सतोगुणी, तेजस्वी तथा प्रकाशमान परसाणु्ों का भी संकेत देते हैं भौर 
दिव्यता से ओतप्रोत्त मुक्तात्मा्थों का भी। जड़ तथा चेतन दोनों ही प्रकार 
के देव रचना के पश्चात्‌ आविभ्त्त हुए हैं। जड देव ज्ञान-विहीन हैं, परन्तु 
सज्ञान चेतन देवों को भी उम्र अज्ञात क्षवस्था अथवा अपने से पूर्व की 
रचना का कया पता हो सकता है ? 


वेद इस प्रकार जगत्‌ की रचना, रक्षण और संहार का केन्द्र ईश्वर को 


मानता है। तेत्तिरीय उपनिपद्‌ , भ्गुवह्ली, प्रथम भनुवाक में सी स्पष्ट रूप 
से इसी तथ्य को स्वीकार किया गया है: 


- “ यतो वा इसानि भूतानि जाये, येन जातानि जीवन्ति। यस्यन्ति 
अभिसंविशन्ति । तद्‌ विजिज्ञासस्थ । तदू बहा । 


मिससे ये समस्त भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर जिसके द्वारा जीवित 


रहते हैं, तदनन्तर जिसमें जाकर प्रविष् हो जाते हैं, उसी ब्रह्म को जानो, उसी 
की उपासना करो। 
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 जगत्‌-रचना का उद्देश्य ; 
> थो रजांसि चिममे पार्थिवानि त्रिश्विद विष्णुमनवे वाधिताय । 
': तस्य से दार्मन्नुपसथमाने रायामदेव तन्‍्वाई तना च ।( कट० ६४९१३ )। 


«” सर्वव्यापक ईश्वर ने प्रकृति-पाश से बाधित मनुष्य के उद्धार के लिये 
भूः, भुवः, स्वः अथवा पृथ्वी, अन्तरिष्वस्थानीय तथा थो, तीन छोकों का 
निर्माण किया है, जिप्से वहद्द रचना के नियर्मों को समझकर, इन नियर्मों के 
अधिष्ठाता प्रश्नु की दरण में जा सके । उसकी द्वारण श्राप्त हो जाने पर ही जीव 
का उद्धार होता है ओर वह अपने तल्ु भर्थात्‌ स्वरूप, इसके विस्तार तथा 
घेश्वय भादि को प्राप्त कर हर्पित हो उठता है। 


जीव से सम्बन्धित ऐथर के गुण : 


ईश्वर का जीव के साथ क्या सम्बन्ध है ? इस्त प्रश्न का उत्तर अथवां यह 
सम्बन्ध इश्यमान जगत्‌ की सापेज्षता में समझा जा सकता है। अत्यक्ष पदार्थ 

: सबके सब परिवर्तनशील पुतले हैं, विशिष्ट परसाणुओं के विशिष्ट समुदाय हैं, 
. जिनकी स्थिति कुछ कार तक रहती है। उसके पश्चात्‌ परमाणु विखर जाते हैं 
. और एक नवीन समुदाय को जन्‍म देते हैं। मिट्टी के एक छोटे से ढेले से लेकर 
' गयनलुस्वी अद्टालिकरारओ एवं पर्वतमाछाओं तक, विभिन्न योनियों के रूघुं शरीरों 
से लेकर विशाल शरीरों तक और सोर जगत्‌ की पृथ्वी से छेकर सूर्य तक, 
सबकी इस विंधय में एक समान स्थिति है । बड़े-बड़े राजप्रासाद भाज खंडहर 
यने हुए हैं। शरीर तो न जाने कितने वनते ओर विगड़ते,देखे जाते हैं । कुछ 
सरितायें और समुद्र सुख गये। उनके स्थान पर निर्जन सरुस्थक साँय-साँय कर 
रहा है। कहीं पर्वतमालायें भी निकछ आई हैं। खेतों के स्थान पर निकेतन 
ओर निकेतों के स्थान पर खेत वन गये हैं। गव॑ से शिर ऊँचा उठाने और 
अचल कहलाने चाले अनेक पर्वत आज समुद्र में छूबे हुए हैं। प्रकृति की यह 
परम्परा एथ्वी, सूय, चन्द्र आदि पर भी पुक दिन छागू' होगी। यह सब 
परिवर्तन मेरे क्या, किसी भी जीच के द्वारा सम्पादित नहीं होता। में स्वयं एक 
शरीर से दूसरे शरीर में भेजा जाता हूँ। जिन वस्तुओं को में उपयोग में छाता 

: हूँ, उनकी उत्पत्ति में और उत्पादन के नियर्सों में मेरा कोई हाथ नहीं है। 
यह कौन है, जो अत्यक्ष जगत के पीछे बेठा हुआ अज्ञात रूप से यह सब कर ' 


सन 
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रहा है ? वह है, ऐसा मेरा और सबका अनुभव सिद्ध कर . रहा है। सस्सतों, 
भक्तों, कवियों, वैज्ञानिकों और दाशनिकों ने इसी सत्ता को परमेश्वर केहा है। 
हा - पाश्नात्य विचारकों के अनुसार जीव इस परमेश्वर को सर्वप्रथम नियामक, 
शासक और दंडदाता के रूप सें अनुभव करता है। प्राकृतिक परिवतनों में 
काय करने वाले नियर्मो का वह नियामक्ष है, प्रकृति और जीव दोनों पर 
शासन करने वारा वह शासक है और जीव को उसके शुभ-अशुभ कर्मो' का 
फल देने भोर एक योनि से दूसरी योनि में भेजने के कारण वह दण्डदाता है 
या न्याय करने वाछा है। जीव इन तीनों रूपों में उसकी शक्ति से भयभीत 
और त्रस्त रहता है भोर उसके महत्व एवं ऐर्वर्य से आकर्षित भी होता है। 
उसकी महान सत्ता के सम्मुख अपनी छुटद्धता, उसकी सर्वशक्तिमत्ता की 
तुलना में अपनी विवशता भौर उसकी सर्वज्ञता की अपेत्ता में अपनी भल्पज्ञता, 
की अनुभूति धीरे-धीरे जीव को प्रभु की ओर खींच छाती है। उसे समग्र . 
परिवतनशील संखार में काय करने वाले नियम अपने नियामक का संदेश देते 
हुए प्रतीत होने छगते हैं। उसे कुछ ऐसा भनुभव होने लगता है कि उसके 
उपयोग में जाने वाली समस्त सामग्री उस परमेश्वर ने ही प्रदान की है। 
अपने नियामक, शासक एवं दृंडदाता के उदार दान का अनुभव करके बह 
इंतज्ञतापूवंक उसके चरणों में झुक जाता है। जिसकी शक्ति से भयभीत हो ता 
था, उसी की उदारता भौर द्याछुता से श्रद्धाल वनता है। ईश्वर को धह 
अपना स्वामी समझने छुगता है, जिसकी दया पर उसका जीवन अवलूम्बित 
है और जो उसके कर्मों के अनुकूछ फल-प्रदाता भी है। ह 


/ ईश्वर को अपना स्वामी मानकर जीव फिर उससे पराझाख नहीं होता। 
उससे भागने या दूर हटने की अपेक्षा उसके सामीष्य-छाम की भाकांज्षा करने 
लगता है, जिससे वह उसकी कुछ सेवा कर सफे। भक्ति के ्षेत्र में, इसी हेतु, 
सर्वप्रथम सेवा की भावना जाग्रत होती है। दास्यभक्ति का आरम्भ इसी 

. भावना से होता है। 
«./ पास्यभक्ति में भक्त प्रभु को अपना स्वामी ओर हृष्ट देव .. समझता है 
और अपने को उसका दास, सेवक और अजुचर । अपना वैभव, अपना सर्वस्व 
ह उसे उद्ली प्रभु का दिया हुआ प्रतीत होता है औौर उसका सर्वोत्तम उपयोग 
भी उसे यही समझ पढ़ता है कि उस समग्र वेभव-संसार को चह अपने स्वासी 


| 
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की सेवा में ही लगा दे । इस भावना से भावित हो भक्त प्रभु की सेवा से 
अपने सर्चस्व की जाहुति चढ़ा देने के लिये सन्नद्व हो जाता है। वह ऐसा कोई 
कार्य नहीं करना चाहता, जो उसके स्वामी को रुचिकर न हो ।. भभु की रुचि 
उसकी अपनी रुचि बन जाती है। अपनी व्यक्तिगत इच्छाओं का परित्याग होने 
लगता है। अपने हृदय की निष्कल॒पता भोर प्रभु की धनुकूछता सम्पादन 
करने का यही सर्वोत्तम मार्ग है। दास्यभक्ति इसी हेतु भक्ति की भूमिका में 
सर्वप्रथम स्थान पाती है। अश्ठु की समीपता का अज्ञभव, उनके संदर्शन में 
जीवन व्यतीत करने की भावना, भप्रश्ञु के प्रतिकूल भाचरण न करने का संकरुप, 
अपने अस्येक कार्य का सतत जागरूक रहकर आलोचन करना भादि सव साधन 
भक्त को ऐसी अवस्था में ले जाते हैं, जिसमें वह अपने प्रभु की मसन्नता सम्पादित 
कर सके। 


« अभु की सेवा का सातत्य भक्त को प्रभु के ओर भी समीप ले आता है। 
प्रभु के दया, दाक्तिण्य, महत्त्व और ऐश्वय का अनुभव, उसके मुर्णो का गान, 
कीर्तन ओर स्मरण भक्त को अपने जोर प्रभु के बीच में जिस दूरी या अन्तर 
की प्रतीति कराते थे, चह अन्तर समीप रहते-रहते, सेचा और उपासना करते 
करते दूर होने लगता है। भक्त भगवान्‌ के साथ भात्मीयता का अनुभव 
करने रगता है और उसके परिवार का एक भट्ट बन जाता है। भ्रभ्चु उसे 
अपना सगा-सम्बन्धी प्रतीत होने छगता है। प्रभु मेरे हैं, में उनका हूँ। वे 
मेरे पिता हैं, पोषक हैं, पालक हैं। सें उनका पुत्र हूँ, पोष्य हूँ, पालित हूँ। ऐसे 
सम्बन्ध की अनुभूति भक्त को प्रभु के और भी अधिक समीप खींच काती है । 


हि प्रभु में पितृभावना से भी चढ़कर मातृभावना का महत्व है। पुत्र पिता 

- से प्रेम तो करता है, पर साथ ही डरता भी है। जतः पितृभावना प्रभु और 
भक्त के बीच में छुछ अन्तर रखती है। यह अन्तर मातृभावना में दूर होता 

है। माता प्रेम की मूर्ति है, ममत्व की साक्षात्‌ प्रतिमा है। उससे भय नहीं 

. होता। पुत्र उसके समीप निःशकृभाव से चछा जाता है। चेदिकसक्ति में 
यह मातृत्वभावना रपट रूप से पभकट हुई है। मात्त्वभावना का अपर रूप 
वास्सल्यभाष है। पुत्र माँ से प्रेम करे या न करे, पर. माता तो पुत्रले प्रेम ' 
करेगी ही । वात्सल्यभावना का ज्षेत्र व्यापक है। सानवत्षेन्र को- अतिक्रान्त 
करके यह पश् एवं पत्तियों तक में पाई जाती है। दासत्व की दूरी इस पिदृरव 
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और मातृत्व अथवा धात्सल्य की सम्बन्ध-भावना में विनष्ट-हो जाती-है। रही- 
सही दूरी को दाग्पत्यमावना दूर कर देती है। भक्तिश्षेन्न में स्वामी और 
पितारूप प्रभु के अति जो श्रद्धाभावना थी, वह मातृभावना में कम द्ोदी 
है और उनके अति जो प्रेम-भावना में न्यूनता थी, चह आधिक्य ग्राप्त कर लेती 


है। दाम्पत्यभावना में श्रद्धा के स्थान को प्रेम विशुद्ध रूप से अहण कर छेता _ 


है। प्रेम दूरी नहीं, अत्यंत नेकव्य चाहता है। और यह उसे दाःम्पत्यभावना 
में प्रात हो भी जाता है। पति तथा पल्ली पेस द्वारा एक दूसरे के सामने रहते 
हैं, जो ऊपर की अवस्थाओं में संभव नहीं है। श्वार, मधुर अथवा उसज्म्बल 
रस भक्ति-पेन्न में इसी कारण अधिक अपनाया भी गया है । 


« भक्तिलक्ैत्न की चरम साधना सख्यभावना सें समवसित होती है ।. जीव 
ईश्वर का शाश्वत सखा है। दोनों सथुज्ञा वन्‍्धु हैं। प्रकृतिरुपी दत्त पर दोनों 
बेठे हैं। जीव इस घृक्त के फल चखता है और अपने को ईश्वर के सखाभाव 
से इथक पाता है। प्रकृत्रिरूपी बृक्ष के फलों का भास्वादन जब जीव को 
अपनी धोर भाक्ृष्ट नहीं कर पाता, तभी वह अपने मूलभाव को, भगवान्‌ के 
बन्धुत्व को, आपघत कर पाता है। ईश्वर साक्षी, चेता और निर्मुण है। जीच भी 
उसका समानधर्मा सखा बनकर इसी रूप को ग्राप्त कर लेता है। इस भाव 
में न दास का दूरत्व है, न पुत्र का संकोच है और न पत्नी का अधीनभाव 
है। ईश्वर का सवा जीव स्वाधीन है, समस्त मर्यादाओं से ऊपर है और 


अनादिकाल से उस परेण्य बरुण का बन्धु है, पवमान प्रभ का प्यारा साथी 


दे। जेसा वद है, वेसा यह | प्रकृति की पराधीनता सें पढ़कर जीव दुखी था, 
इन्द्र भौर संघर्ष में पढ़ा था, अव स्वाधीनसखा के रूप में आनन्दी है। 
आनन्द से ही वह विरद्दित हुआ था। भव प्रभु का सथुजा भौर सखा घनकर 
फिर सानन्‍्द हो गया। उसकी यात्रा समाप्त हो गई। भक्तिकेत्र में सख्य- 
भावना हसी कारण ऊध्व॑स्थान पर स्थित है। 


- संसार के प्राचीनतम साहित्य वेद में भक्तियोग के ये सभी स्तर विधमान 
हैं। वेद प्रभु को सृष्टि का ध्यचस्थापक, शासक, राजा, दंडदाता, जीवों को 
कर्सानुसार फल देने बाला, न्‍्यायी, स्वासी, पिता, भावा, चन्धु भौर सजा 


सभी रूपों में प्रकद करता है। इन रूपों से सम्बन्धित मन्त्र नीचे उद्धत किये 
जाते हैं. 


“तहत 
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बेदिक भक्ति १३१ 
राजा : निप्रसाद धृतमतो वरुणः पस्त्यासु आ। 
साम्राज्याय सुक्कतुः। ( ऋ० १, २५, १०.) 


नियमों को धारण किये हुए, शोभनकर्मा, वरणीय प्रभ भपनी समस्त प्रजाओं 
के अन्दर राज्य करने के लिये बंठे हुए हैं । 


यस्तिष्ठति चरति यश्च वंचति यो निलाय॑ चरति यः प्रतंकम्त । 

द्वी सन्रिपय यम्मंत्रयेते, राजा तद्देंद वरुणस्तृतीयः ॥ (अथ्े० ७, १३६, २) 
जो मनुष्य खड़ा है, या चलता है, या दूसरों को ठगत्ा है, या छिपकर काम 
करता है, या दूसरों को आतंकित करता है, या दो मनुष्य बेठकर झुछ गुप्त 
मंत्रणा करते हैं, इनसे ए्थक्‌ तीसरा चरणीय, राजा परमेश्वर _न सबके कार्यों 
को जानता है । 

उत यो द्यासतिसर्पाव्‌ परस्तात्‌ न स मुच्च्याते वरुणस्य राज्ञः । 

दिविःस्पशः प्रचरन्ती दुमस्य सहस्नाक्षा अतिपश्यन्ति भूमिम्र॥ (अथर्वे 9, १६,४) 


दंडदावा राजा परमेश्वर के दंड से घचने के लिए यदि कोई जीव थौ-छोक का 
अतिक्रमण करके परे से परे भी जाना चाहे, तब सी वह उस ईश्वर की दृष्टि से 
बच नहीं सकता । अकादा-स्वरूप इस परमेश्वर के दूध इस बह्माण्ड को अति- 
क्रान्त करके भी देख रहे हैं और सर्वत्र विचरण कर रहे हैं । 


चिन्न इृद्दाजा राजका इदुन्यके यके सरस्वती मनु । 

पर्जन्य दव ततनद्वि वृष्टथा सहस्लमयुत्रा दुदुत्‌॥ ( क्० ८, २१, १<८ ) 
विरुक्षण शक्ति से सम्पन्न एक परमेश्वर ही सच्चे राजा हैं। अनेक ज्ञीव जो 
राजा कहलाते हैं, थे राजक हैं, उमराव हैं, छोटे-छोटे राजा हैं। ईश्वर मिस 
ऐश्वय-सरस्वती को मेघ की भाँति सहस्नों धाराभों में प्रवाहित कर रहै हें, 
उसी का एक छोटा सा भाग दानरूप में इन्हें भी आप हो गया है।... 


यः प्राणततो निमिषतों सहित्वक इद्राजा जगतो व्भूच । 

य ईशेअस्य द्विपदरचतुष्पदः कस्से देवाय हविषा विधेम ॥ ( यजुं० २३, हे ) 
समग्र सृष्टि चार घुहत्‌ विभागों सें विभाजित हैं £ $ निमिषतः ८ पलकक खोलने 
ओर बन्द करने की भाँति संकुचन और विकसनवाली अचर जड भूमि, पर्वत 
आदि की सृष्टि ; २ प्राणतः ८ ग्राणवाली जो बढ़ती ओर अपने समान अन्य 
को उत्पन्न करने में समर्थ, श्वत्त॒ चनरपति जादि; ३ चतुप्पद 5 चार परोंवाले' 
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पशु आदि; और ४ द्विपद्‌ 5 मानव । इन चारों प्रकारों की सृष्टि का राजा भौर 
और शासक ईश्वर है ।* 

संबका अधिष्ठाता : यो भूत घ भव्य व॒ सर्व यश्चाधितिष्ठतिं  (जथच ० २३,४,१) 
जो उत्पत्र हो चुका है और जो उस्पत्त होने चालाहे, उस सबका अधिएछाता वही . 
एुक परमेश्वर है । 


पु यो भूतानामधिपतिः यरिसिल्ञोका अधिश्रिताः । 
य ईंशे महतो महांस्तेन गृद्ामि त्वामहम्‌ ॥ (यजु० २०,३२) 


जो समस्त भूतों का अधिपति और समस्त छोकों का आश्रय है। जो स्वयं 
महान है और इस महान्‌ संसार का ईश्वर है। 


न्यायकारी : सा एणन्तो दुरितमेन भारन्‌ सा जारिपु: सूरयः सुधतासः । 
अन्यस्तेपां परिधिरस्तु कश्चित्‌ , अपरणन्तममिसंयन्तु शोकाः ॥ 
(जटु० $, १२५, ७ ) 
जो दूसरों को प्रसत्न मोर सन्तुष्ट करते हैं, शोभन-क्ञान-सम्पन्न और धार्मिक 
नियर्मों का पालन करने पाले हैं, वे कभी पापमयी दुर्गति को प्राप्त नहीं करते, 
नष्ट नहीं होते। परन्तु जो दूसरों को दुख देते हैं, वे शोक से संयुक्त 
होते हैं । 
शन्नो भवतु अयमा.। .( यज्भु ०. ३६, ९ ) 
स्यायकारी परमेश्वर हमारे लिये कह्याणकारी हो । 
यदंग दाशुपे व्वमग्ने भद्दे करिप्यसि। तवेत्तत्‌ सत्यसंगिरः (प्रट८० १, १, ६) 
जो दानी है, भगवान्‌ उसे शुभ फल देते हैं । 
सोव्यः पुष्टीबिज दृव आमिनाति । ( ऋ० २, १२, ५) 
जो स्वार्थी है, प्रभु उसकी सम्पत्ति को नष्ट कर देते हैं । 


मायाभमिरिन्द्र मायिनं त्व॑ शुष्णमवातिरः । 

बिदुएं तस्य सेघिराः तेपां श्रवांसि उत्तिर ॥ ( ऋ० १, ११, ७ ) 
परमेश्वर मायावी, छुठी, शोपक को मायाद्वारा ही नष्ट कर देते हैं। मेधावी 
इस रहस्य को समझते हैं । उन्हीं के यश को प्रभु ऊँचा करते हैं। 


१ लेखक ने अपने निवन्धसंग्रह “प्रथमजा” में रचना के श्न चारों प्रकारों वी 
विस्तृत व्याख्या की है । 


वेदिक भक्ति १३३ 


देयालु यो सब्याति चक्रपे चिदागो वर्य स्थास बरुणे अनागाः । 
( ऋ० ७, ८७, ७.) 
प्रभु पाप करने वाले व्यक्ति पर भी दया करते हैं। अतः हमें उन घरणीय 
प्रभ की संदृष्टि में पाप-हित जीवन व्यतीत करना चाहिये । 


इन्द्रश्न खब्यातिं नो न नः पश्चात्‌ अध॑ नशत्‌। भद्रं भवाति ना पुर । 
्ि ( कऋ० २, ४१, १६ ) 


ह आह 


प्रभ की दया से ही पाप हमारे पीछे नहीं पढ़ता और शुभ फल हमारे भागे _ 
आ जाता है। गा 
... अस्यूर्णोति यक्नर्तं, मिपक्ति विश्व यत्तरस । 
प्रेमन्ध/स्यत्‌ू,. निश्नरोणी भूत ॥ ( ऋ० 4, ७९, २ ) 


परम दयाल्ु परमेश्वर नह्ढे को ढक देते हैं, रुरण एवं व्यथित की व्यथा को 
मेषज् देकर दूर कर देते हैं, अन्धा उनकी कृपा से देखने लगता है और 
ढँगढ़ा-लूछा चलने की शक्ति प्राप्त कर लेता है। 


शासक और स्वामी : पतिजंशे दृपक्रतु:। ( ऋ० ६, ४५, १६ ) 
प्रभ हमारी कामनाओं को सफल करनेवाला है। हमारी रक्षा करनेवाला 
स्वामी है | 

तमीशान जगतस्तस्थुपरपतिस्‌ धिय॑ जिन्चमवसे हमहे पयम्‌ । 

( यजु० २५, १८ ) 
स्थावर और जड़्म जगव के एकमात्र स्वामी परमेश्वर को हम अपनी रहा 
के लिये पुकारते 

इन्द्रमीशानमोजसा अभिरतोमा अनुपत । ( ऋ० ३, ११, ८ ) 

प्रभु इन्द्र जर्थात्‌ परम ऐश्वय-सरपत्न, इन्द्रिय-रूप विविध छोकों के स्वामी 
और सारे संसार पर अपने ओज से शासन करने वाले हैं । क्‍ 

मा नो निदे च वक्तवे अर्योरन्‍्धीरराब्णे। वे अपि ऋतु्मस।(ऋ० ७, ३१, ५७) 
हे प्रभो ! जब जाप ही हमारे एकमात्र स्वामी हैं। जब हमें किसी 
निन्‍दुक, वकवादी और अदानी की सेवा में मत भेजिये। हमारे समस्त सेवा- 
कम आप ही के लिये हैं । 
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प्रभु हमांरा है, हम उसके. है; लवयेदिग्द युजा वर्य प्रति ब्रवीमहि स्पृपः 
त्मस्माक तव स्मसि । ( ऋ%० 4, ९२, ३२ ) 


हक का 


है >> ९९०4५. कह 


ते स्थाम देव वरुण ते मित्र सूरभिः सह । इ॒पं स्वश्न भीमहि । 
ह ( फ्रः० ७, ६६, ९ ) 
हे प्रभ हम तेरे ही हैं। तेरे होकर ही हम इप तथा सवा, छोकिक तथा 
पारछोकिक सुस प्राप्त करें । बा 
प्रभु पिता है: 
शिक्षेयमित्‌ महयते दिवे दिवे राय था कुहचिदू विदे। 
न हि स्वदन्यत्‌ सघवन्‌ू न भाप्यं वस्यों भस्ति पिता चन ॥ 
( कऋ० ७, ३९, १९ ) 
है प्रभु ! में कहीं भी रहूँ, भाप प्रतिदिन अपनी धन-राशि में से भुशे धन 
देते ही रहते हैं। आपके अतिरिक्त अन्य कोई भी मेरा अपना नहीं है। आप 
ही मेरे श्रेष्ठ पिता हैं । 
प्रभु त्राता, पिता भोर माता हैं 
स्व हि नो पिता वसो स्व माता शतक्रतों बभूविथ । अथा ते सुम्नमीमहे । 
(कण 4, ९८, ११) 
प्रभ ! तुम्हीं हमारे पित्ता हो, तुम्हीं हमारी माता हो। हे अनन्तज्ञानी [ 
आप से ही हम भानन्दु-प्राप्ति की आकांज्ा करते हैं । 
प्ट० ४, १७, १७ में ईश्वर को 'पितृत्मः पित्ृणां? कहा गया है। 
वे न्राता तरणे चेत्यो भू: पिता माता सदमिन्‌ मानुषाणाम्‌. (.३, .३,.७ ) 
प्रभु, तुम्हीं हम मानवों के पिता जोर माता हो, तुर्हीं भवलसागर से 
तारने वाले हमारे त्राता हो, तुम्हीं जानने के थोग्य हो । 
प्रभु बन्चु। जनिता ओर विधाता हैं; री 
स नो वख्खुजनिता स विधाता धामानि चेद भुवनानि विश्वा। 
यत्र देवा अस्॒तमानशानास्तृतीये धामत्रध्येरयन्त ॥ ( यज्जु० ३२; १०) 
प्रभु ही हमारे बन्धु हैं, जनक हैं, पालन करने वाले हैं। वे समस्त घामों 
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और भवनों को जानते हैं । दिव्यता को प्राप्त जीव उन्हीं के अन्दर तृत्तीय धाम 
स्वर्ग में अर्त्त का आस्वादन करते हये विचरण करते हैं । 


प्रभु सिन्न और सखा हैं: इन्द्रस्य युव्यः सखा । (ऋ० ३, २, ७, १२ ) 
प्रस जीवात्मा का योग्य सखा है।.. 


कक ऐड मिल ऑफर मरपक 3 २००१४. ७४०८५ २१ ५४,,५ +» ६. 


स्‍वें जामिजनानामग्ने मिन्नो$सि प्रिय: 
सखा सखिम्य ईंड्यः । ( ऋ० १, ७५, ४ ) 


प्रभु ! तुम्हीं हमारे वंधु और सम्बन्धो हो । तुम्हीं हमारे प्रिय मित्र हो 
और तुम्हीं सखाओं के लिये स्तुति के योग्य सखा हो । 


देवो देवानामसि मिन्रोडद्भुतो वसुवंसूनामसि चारुरध्वरे । 
शर्मन्त्स्याम तव सम्रथस्तमेग्ने सख्ये मा रिषामा वय॑ तच ॥ 
( अथवें० १, ९४७, १३ ) 


प्रस देवों के भी देव हैं। अद्भुत मिन्न हैं। बसुओं के वसु हैं। हिंसा-रहित 

कर्मों में, यज्ञों में, उनका शोभन रूप भ्रकंट होता है। उन्हीं की व्यापक शरण 

में हम रहें । भ्ल की सख्य, मिन्नता में रहने वाले का कभी विनाश नहीं होता। 
प्रभु की रक्षक भुजायें चारों भोर फेल्ी हैं 


रा 
कह जा धरा हा था 


प्रासाग बाहू सवनस्य प्रजाभ्यो इृतमन्रतों महो अजमस्य राजति । 
ह ओ ( ऋऋू० ४, णहे, ४ ) 
छत्तन्त प्रभु इस सहान्‌ संसार पर राज्य कर रहे हैं। भवन भर की प्रजा 
' के रक्षण के लिये उनकी भजायें सब भोर फेली हुई हैं । ४ आआ 
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प्रभु दानी हैं: 
अम्लिः स्ति चाजम्भरं दुदाति, अप्लिर्वरिं श्रुस्य कर्म निछाम । 
अम्ी रोद्सी विचरत्‌ समम्जन अभिर्नारीं वीरकुक्षिं पुरन्धिम्‌ ॥ 
€ कू० १०, ४८०, १) 


ांध 


प्रकाश-सस्पन्न, सर्व-समर्थ पभ शक्तिशाली तथा अज्नोत्पादक घोड़ा देते हैं, थे 
ही यशस्पी कर्म-परायण चीर पुत्र प्रदान करते हैं । थे ही घावा से पृथ्वी पर्यन्त 
सब को शोसायमान्र करते हुये विधमान हैं । थे ही वीर-प्रसविनी, भ्ृहस्थ को . 
सम्हालनेवाली नारी देते हैं ॥, 


१३६ भक्ति का विकास 
पहले यस्‍्य रातयः उत्त वा सनित भूयसी। । ( ऋ० १, ११, «८ ) 


प्रभु के दान सहर्सों हैं झघवा कतन्त हैं । 


प्रभु सुन्दरता के स्रोत हैं : 
. छत विश्वा सुभग सीभगान्यरने वियन्ति घनिनो न बयाः | 
'श्रुणी रविरवाजों पृत्रतूय दिवोश्ृष्टिरीट्यों रीतिरपाम्र ॥ 
| ( प्रा० ६, १३, ६ ) 
.. है सुन्दरता के जोत ! सौंदर्य तथा सौभाग्य की धाराये भाप से निकल- 
निकल कर वेसे ही फेलती हैं, जेसे घृक्ष से शाखायें। आपके भक्त को धन, 
बल, दिव्यता तथा ज्योति धीघ्र ही प्राप्त हो जाती है । 
है #* ऋबैद 4, ७, ६, 9 में प्रभु को (राजा हि क॑ भुवनानासमिश्रीःः समस्त 
भवनों की शोभा फद्दा गया है । ह द 
_/प्ज के ये विभिन्न रुप उसके अनेक गुणों का प्रकाश करने वाले हैं। 
पाश्राश्य विचारक प्रभु के इन रुपों को विकास-परस्परा की विभिन्न झट्ूलायें 
मानते हैं । परन्तु वेद ऐसा नहीं कहता । उसके अलुसार प्रभु के ये ऐसे गुण 
हैं, झिन्‍्हें जीच भपने सानप्तिक विकास के स्तरों में जनुभव किया करता है। 
भक्त प्रभु की उपासना में इन गुर्णों को ध्यान में लाता है और प्रभु के साथ 
तादार्म्य स्थापित करता है । उसे प्रभु अपना ही समत्त पढ़ता है। यह अपना- 
पन इतना घनिए्ठ हो जाता है कि भक्त रण भर के लिये भी अपने प्रभु से दूर 
नहीं होना चाहता । दूर होते ही प्रार्थना में नितत होकर वह कहने छगता 
है: 'मार्ह॑ मह्म निराकुर्याम्र । मा भा ब्रह्म निराकरोत्‌ । अनिराकरणमस्तु । 
में प्रभु को अपने से दूर न करूँ। अर मुप्ते अपने से दूर न करे । मेरा और 
प्रभु का निरन्तर साथ चना रहे । वेद की ऋचा में भक्त कहता है; 
उपत्वाग्ने दिवे-दिवे दोषावस्तर्धिया बयस । 
नमी भरन्त एमसि ॥ ( ऋ० १, १ +७) 
- है प्रभु | हम भतिदिन, रात और दिन के समय, नमन और प्रणति, श्रद्धा 
और भक्तिभावना अपने साथ लिये जापके चरणों में सदेव उपस्थित रहें । 


इसी नमन-क्रिया के साथ प्रार्थना का आरस्स होता है। . 


िट 
है. ७ 
ह के 
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ग्राथना : 


जैसा पीछे लिखा जा झुका है, साधना में निरत भक्त के जागे प्रभु के 
गुणोंका प्रकाश होने ऊछगता है। घह देखता है, वह भक्तेछा ही नहीं, 
उस जेसे और उससे भी अधिक ज्ञानी एवं श्रद्धेय व्यक्ति प्रभ की जाराधना में 
निरत रह-लुके हैं और अब भी रहते हैं। जो अहंकारी हैं, उनका अहंकार जब 
चकनाचूर हो जाता है, तो वे भी उस महाशक्ति के गुण गाने छग जाते हैं । 
दोनों ही दिज्ञाओं में भक्त की दृष्टि जाती है ओर भप्रस्येक दिशा में उसे अपना 
प्रभु, पृज्यों का भी पूज्य और चलवानों में शिरोमणि जान पड़ता है। वेद 
शब्दों में 
| मनन्‍ये त्वा यज्ञियं यज्ञियानां मन्‍्ये त्वा ध्यवनमच्युतानाम्‌ । 
भमन्‍्ये रा सत्वनामिन्द्रकेतुं मनन्‍्ये सवा घृपभ चषणीनाम ॥ 
( कऋ्ा० ८, ९६, ४ ) 
प्रभ यज्षियों का यज्षिय, पूजनीयों का पूजनीय है। जिन्हें हम पूजनीय 
समझते हैं, वे भी उसी प्रभु की पूजा करते हैं। जो क्षपने को अच्युत समझे 
बैठे हैं, उनकी भच्युत पदवी एक दिन च्युत हो जाती है। प्रभ किसी का गर्व 
नहीं रखते । वे अभिमानी के गय॑ को खब कर देते हैं । वे शक्तिशालियोँ में 
ध्वजा के समान सब से ऊपर घचमक रहे हैं। वही भक्त की कामनाओं को 
सफल करने वाले हैं। प्रभु का यह रूप, उनके ये ग्रुण भक्त को बढ़ा बल 
अदान करते हैं। चह आश्वस्त हो जाता है। यह विघार उसे सांत्वना देता है 
कि उसके साथ एक समर्थ सत्ता विद्यमान है ज्ञो उसकी प्रत्येक समय रक्षा 
कर रही है । 


ईश्वर के गुणों पर विचार करते-करते जीव को अपनी भरुपज्ञत्ता, छुवछता, 
न्‍्यूनता और तजन्य संतापों का बोध भी होने छूगता है।' वह सर्व, 
_ ब्क्तिमान्‌ , परिषूंण प्रभु के' भानन्दी स्वभाव से प्रभावित होता है और अपनी 
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न्यूनवाओं तथा छेशों का शमन,करने के लिये उससे प्रार्थना करने लगता है। 
समर्थ से ही प्रार्थना करने में शोभा है। प्रभु समर्थ हैं, ज्ञानमय हैं। वे भक्त 
के अन्तस्तलू को जानते हैं। भक्त अपने अन्तस्तल की मितनी गहराई के साथ 
प्राथना करता है, उतमी ही शीघ्र चह सुनी जाती है ।* प्रार्थना में जीव का 
ध्यान सर्वप्रथम अपनी न्यूनताओं पर जाता है। वह सर्वे-समथ प्रभु को पुकार 


कर.विनय करता है ; 


यम्मे छिंढ्े चछ्पो हृद्यस्य मनप्तो बातितृण्ण वृहस्पतिसं तदधातु । 
शज्नो भवतु भुवनस्य यर्पत्तिः ॥| ( यजु० ३६, २). . 


प्रभु ! मेरी चछु आदि वाद्य इस्द्रियों में थो दिद्र हैं, दोप हैं, न्‍्यूनंताये हैं, 
अथवा हृदय औौर मन भादि भनन्‍्ताकरणों में जो गहरे घाव हैं, उन्हें आप दी 
दूर कर सकते हैं। आप निखिल जगव्‌ के स्वामी हैं, ध्ृहरपति हैं, भाप से बढ़" 
फर मेरा अन्य कोई भी रक्तक नहीं है। प्रभो, इन दोषों को दूर करके आप ही 
मेरा कछ्याण करें | 


« “भक्त अपने बाह्य और आन्तरिक दोनों ही रूपों में पवित्र होना 'बाहता 
है। यह सुख भी चाहता है और शान्ति भी। उसकी कामना शरीर की सुदद- 
द़्ता, इंद्रियों की चलवत्ता एवं यशस्विता तथा सर्वाज्ञ की पवित्रता के सम्पा- 
दन की ओर भी जाती है और भाध्यात्मिक शान्ति के सम्पादन की भोर 
भी। चेद के शब्दों में श्रभीष्टि भौर पीति, सुख भोर शान्ति दोनों ही उसे 
चाहिये। महर्षि कणाद के शब्दों में उसके अभ्युदय भौर निःश्रेयस, छोक भोर 
परलोक दोनों ही सिद्ध होने चाहिये। - | - 


यजुवेद के नीचे लिखे मंत्र में ऐसी ही भावात्मक प्रार्थना है: द 
दन्नो देवी रमिष्टय आपो भवन्तु पीतये । शंयोरमिल्नवन्तु नः । (३६॥१ २) 


ंभााांगााााााआ ५8 आह हनन. मम ऑलइललंजंशशिआााआंई 


१. शमे त इन्द्र ते वर्य पुरुष्ठत ये त्वारभ्य चरामसि प्रभूवसों। 
न हि त्वदन्यो गिवंणों गिरःसद्रत्‌ क्षोगीरिव प्रति नो हये तदचः ॥ 
| ( ऋण १२, ५७, ४ ) , 
दे अनेक भक्तों के द्वारा स्तुत प्रमो, हम तेरे ही हैं| तेरा ही आश्रय लेकर यहाँ चल 
रहे हैं। नाथ ! तेरे अतिरिक्त यहाँ अन्य कोई भी हमारे वांत सुनने वाला नहीं है। 
मात्र तू हो शथ्वी के समान बैय धारण किये हुये हमारी पुकार को सबने वाला है। 
अतः में तुझे ही पुकार रहा हूँ। तू ही मुझ दौन को आर्थना सुन । 
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प्रभो। आप सर्व-व्याप्त हैं, कल्याणकारी हैं। देव ! हमारी भभीए-सिद्धि 
तथा पूण तृप्ति के लिए कव्याणकारी बनो । हमारे ऊपर चारों ओर से घुख और 
शान्ति की वर्षा करो। 


प्रथम मन्त्र में वाद्य तथा भनन्‍्तः द्विविध करों के दोपों को दूर करने की 
प्राथना थी। दोषों के दमन और पार्पों के प्रज्तालन से भक्त अन्दर और बाहर से 
पवित्र हो गया। इस पवित्र अवस्था में ही वाहर से सुख और अन्दर से 
शान्ति का संचार हो सकता है, जिसके लिये दूसरे मन्त्र में प्रार्थथा की 
गई है। 
*..“वाह्य सुख के लिये अच्छी जायु, स्वास्थ्य, बल, अन्न, वीये, धन तथा 
पुष्टि की आवश्यकता है। इनके लिये नीचे लिखे मंत्रों में प्राथना की गई है: 


, अग्न आयूंषि पवस आ सुवोज॑मिपं व नः। भरे वाधस्व दुच्चुनाम ॥ 
” अम्ने पवरव स्वपा अस्मे ब्चः सुवीयम । दृधद्वयिं मयि पोषमस्‌॥ 
हा ( कर० ९६६३९, २१ ) 


“ है परमप्रकाद, ज्ञान के निधान, परमेश्वर ! भाप हमारी भायु को अच्छा 
बनाइये । इसके लिये हमें सुसप्रद स्वास्थ्य, चछ ओर अन्न प्रदान कौजिये और 
इस साधन में जो दुःख, छोभ आदि वाधाय भाव, उन्हें हद दीजिये। 


- है परमगति, शोभनकर्मा प्रभ! हमें चीय तथा वचरव दीजिये और उसके 
घारण के लिये धन घथा पुष्टि भी प्रदान कीजिये । 


भच्छी जायु ज्ञान, कर्म तथा उपासनारूपी साथधवों की सिद्धि के लिये 
परमावश्यक है। यदि बच्चा उत्पन्न होकर ही पंचत्व को श्राप्त हो गया, या 
युवा होकर ही चछ बसा, न ज्ञान का अजन कर सका, न सुन्दर कर्म ही 
कर सका, तो उसका संसार में आना ही व्यर्थ हुआ। भब्छी आयु के रहते ही 
ये बातें हो सकती हैं। भच्छी आयु का जाधार सुखप्रद स्वास्थ्य है। जो व्यक्ति 
जीवन भर रोगाक्रान्त रहेगा, वह कर'ही क्‍या सकता है ! उसकी आंयु जैसी 
हुई, वेसी न हुई। अन्न का सेवव बल पेदा करता है और बल से स्वास्थ्य 
अच्छा रहता है। फिर भी मार्ग में चछते हुए कभी साधक से स्वयं भसावधानी 
हो जाती है और कभी परिस्थितियाँ उसे विवश कर देती हैं। अतः मार्ग में 
आते वाले इन विद्लों को भी दूर करने के लिये प्रभ से आरर्थना की गई है। 
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भप्त शब्द संस्कृत भापा में प्यापक अर्थ रखता है। जो कुछ खाया जाता 
है, बह सव अत्न है। अतः इस पाव्द से दूध, धी, मेषा, फछ, धान्य भादि 
सभी का वोध होता है। ये पदार्थ धन द्वारा प्राप्त होते हैं। दीन-हीन, निर्धन 
व्यक्ति के भाग में ये पदार्य कहाँ? अत्तः ध्यक्ति के पास धन भी होना 
चाहिये। पर यदि धन भूमि में गढ्ा रहा, या धन घन को उत्पन्न करने का 
ही साधन बना रहा, उसका उपयोग साधक अपने लिये न कर सका, तो धन 
का सम्पादन व्यर्थ है। इस घन का प्रयोग शरीर के पोषण के लिये होना 
चाहिये। अतः धन भौर धन से पुष्टि, शरीर का निर्माण दोनों ही आवश्यक 
हैं। इस पुष्टि के उपरान्त शरीर में जो रस, रस से रक्त, रक्त से मांत, मांस 
से मेदा, मेदा से हड्डी, हड्डी से मजा, भर कम्त में मज़ा से शुक्र की उत्पत्ति 
होती है, उस शुक्र भर्थात्‌ वीर्य की शरीर में भछीभौँति रक्ता होनी चाहिये । क्‍ 
हसी वीय॑ से शरीर में वर्चस्व और तेज आता है। जत्तः मंत्र में इनके लिये 
प्रभु से प्राथना की गई है। 


धन प्राप्त करने के अनेक साधन हैं। उनमें कुछ अच्छे हैं, कुछ घुरे। 
किसी में सत्पथ का अवहम्बन है और किसी में कुपथ का। दूसरों को विना 
द्वानि पहुँचाये, अपने गाढे पसीने की कमाई से जो घन प्राप्त होता है, चह 
फर्याण करता है, परन्तु ुल-कपट या चलुअयोग द्वारा, चोरी और ढारे से 
प्राप्त किया हुआ घन भच्छा नहीं है। उससे न अपना कहपाण होता है, 
न दूसरे का। जिससे छीनो, धन का अपहरण करो, यह दीव॑ल्य के कारण 
दीन पूर्व से ही है, धन के दिन जाने से और भी अधिक दीन बनेगा। अपहर्ता 
समझता है कि धन उसके पास आ गया, पर यह धन उसे धौर भी अधिक 
कुपथ पर डालने का साधन वन जाता है और कुपथ का भवरस्वन उसकी 
शक्तियों का तो विध्वंसत करता ही है, साथ ही उसके सन की भी भलिन कर 
देता है। अतः अश्रेयस्कर है। नीचे छिखे मंत्र में इसी हेतु धन-सम्पादन के 
लिये सुपथ पर चलने की प्रार्थना की गई है : 


अग्ने नय सुपथा राये अस्मान्‌ विश्वानिदेव वयुनानि विद्वान । 
युवोध्यसच्जहु राणमेनो भूयिष्ठान्ते नस उक्ति विधेम ॥ 


( यज्ु० ४०, १६ है 


हे भमु, हमें ऐश्वर्य के समपादन के छिपे घुपथ से ले चढो । हमारे अन्दर 
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जो इस विषय में चक्रत्तापूण, छुल-छुझ् की चातें भाती हैं, पापमयी ग्रदृत्त 
ज्ञागृत होती है, उसे हम से दूर कर दो। आपकी चरणशरण में रहते हुए 
हम सेव सत्पथ पर चलकर ही ऐश्वय को प्राप्त करें । 


धनोपाजन के लिये मधुमक्तिका का उदाहरण स्वोपरि है। जेसे मंधु- 
मछ्तिकाये फूलों से रस छाकर अपने छुत्ते में मधु का निर्माण करती हैं, फूछ 
देसे ही घने रहते हैं, उनमें छिंद्र नहीं होता तथा उनके सौरभ में किसी प्रकार 
की कम्ती नहीं जाती, उसी प्रकार मानव धनोपाजन तो करे, पर उससे विश्व के 
वेसव में किसी प्रकार की न्यूनता न आने पावे, किसी को किसी प्रकार की 
हानि न पहुँचे, तभी धनोपार्जन की सार्थकता है। 


| है ऊपर वर्णित साधनों द्वारा सुख का सम्पादन संभव है। परन्तु यह सुख 
भी व्यर्थ होगा, यदि अन्दर मन अच्छा न बना। भन को अच्छा बनाने के 
लिये उसके उपर पढ़े हुए तम और रज के आवरण को दूर करने की भावश्यकता 
है। शरीर से सुखी वढ़े-वढ़े वलवान्‌ पहलवान तसोगुण की आखेट होते हुए 
देखे जाते हैं। उनकी क्रोधमयी प्रद्नत्ति तथा हिंसक स्वभाव उनके मन को तो 
अशान्त करते ही हैं, समीपस्थ वातावरण को भी विचुब्ध कर देते हैं। क्रोध 
टेप से उत्पन्न होता है। जब तक सन में द्वेष भरा है, तब तक शान्ति कहाँ ! 
घाद्य सुख के साथ आन्तरिक शान्ति प्राप्त करने के लिये मन का ट्वेपरहित 
होना अत्यन्त आवश्यक है। वेद में अनेक बार इस द्वेष-भाव को दूर करने 
के लिये प्रभु से प्रार्थना की गई है, जेसे 


.. ततन्नोअने वरुणस्थ विद्वान्‌ देवस्य हेडोध्वयासिसीछाः। 
' यजिष्ठो चहितमः शोशुचानो विश्वाह्रपांसि प्रमुमुग्ध्यस्मव्‌ ॥ 


( ऋ० ४, १, ४ ) 


प्रभु! आप परस पूजनीय, सबके सर्वश्रेष्ठ नायक भौर संचालक, परम प्रदीक् 
और पवित्र हैं। भाप उन समस्त भवरोधक तत्वों को जानते हैं, जो हमें भागे 
नहीं बढ़ने देते । प्रभो, इन अवरोधक एवं वाघक तर्ों में द्वेष प्रमुख है। यह 
दिव्यता के धनी देवों का भी हमसे भपमान करा देता है, जिससे हम उनकी 
सहानुभूति से वंचित हो जाते हैं। नाथ ! इस ट्वेप-साव को हम से दूर कर दो; 
जिससे हम दिव्यता का तिरस्कार न कर सके। 


१४२ भक्ति का विकास 


स नः पत्रि! पारयाति स्वस्ति नावा पुरुहृतः । 
इन्द्रो विश्वा भतिद्विपः ॥ , (फ्र० ८, ९, + ) 


है अनेक भक्तों द्वारा पुकारे जाने वाले ओर सबको पार लगाने वाले प्रभ ! 
थ्य 
हमें समस्त हपों से दूर कर दो, जिससे हम स्वस्ति की नाव पर बंठकर इस 
भवसागर को पार कर सके | | 


इसी प्रकार 'स नः पपंद्‌ अतिहिपः ऋ० १०, १८०७, $; 'भाराचिद्‌ द्वेपः 
सलुतर्युयोतु! ऋ० ६, ४७, १३; 'नयसि अति उ अतिद्विष/ ऋ० ६, ४५, ४; 
'इदमुतश्रेयः''*न चे त्वाद्विष्मःः जथबे० १९, १४, 3; 'सर्वा आशा मम मित्र 
भवन्तुः अथर्व० १५, १५, ६ भादि अनेक स्थानों पर वेद ने हेप-भाव के 
परित्याय एवं मेन्नी-भावना के अपनाने की आवश्यक्षता प्रदर्शित की है।.. 


. जैसा लिखा जा छुका है, ह्वेप-भाव दिव्यता का तिरस्कार करनेवाला है। 
क्रोध के उद्दी्ष होते ही बुद्धि कुण्ठित ही नहीं, छुप्त भी हो जाती है। बुद्धि 
ही मानव शरीर के अन्दर देवी तत्व है। यही वह ज्योति है, जिपके सहारे 
मानव अपने भावी मार्ग को देख सकता है, उचित भौर अनुचित में विवेक 
कर सकता है और दिव्यता के समीप बना रहता है। घुद्धि सानव की सर्वश्रेष्ठ 
सम्पत्ति है। स्कॉटलेंड के प्रसिद्ध दार्शनिक ज्यौर्ज हैमिए॒टंन ने 'एंक स्थान 
पर लिखा है: 


,औ 07 ०४४, 006 8 पाए 80 878४6 88 णाह), ॥0 

797, (078 8 ॥०ंगांपठु 80 87886 &8 एप विश्व में मानव 

सर्वश्रेष्ठ है भौर सानव के अन्दर छुद्धितस्व स्वोपरि है। हप इत्त बुद्वि- 

तत्तरुपी ज्योति पर आवरण डाल देता है। भक्त को दिव्यता के धाम, परम 

प्रभु के निकट बेठना है। अतः उसे द्वेप से सद्वैच दूर रहना चाहिसे भौर बुद्धि 

को शुद्ध तथा निर्मल बनाने के लिये प्रभ से प्राथंना करनी चाहिये। भीचे छिखे 
मंत्र में प्रभु से शुद्ध बुद्धि की प्रार्थना की गई है ह 
या 'सेधां देवगणाः पित्तरश्रोपासते। ह 

& तया सामथ मेघयाअने सेधाविन कुरु ॥ ( यजु० ३२,.१४ ) 

| हे श्ानस्वरूप प्रभु! पितर और देवगण प्रिस घारणावती ठुद्धि की 

उपासना करते हैं, उससे आज मुझे मेधावी बना दो। . 
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मेधामह प्रथा ब्रह्मण्वत्तीं बह्मजूतां ऋषिष्टठताय । 
प्रपीर्ता ब्रह्मचारिभिः देवानां अचसे हये ॥ 
( भ्थचे० ६, १०८, २ ) 


 भाज में अपने धनन्‍्दर विराजमान देवताओं के दिव्य अंशों की रक्षा के लिये 
उस सर्वश्रेष्ठ मेघाशक्ति का भाह्वान करता हूँ, जो बह्मज्ञान से आपएण, ब्राह्मणों 
द्वारा पूजित भोर ऋषियों द्वारा प्रशंसित है । 
| “चेद में इस छुद्धि के जागरण के छिये भी कई मंत्रों में प्रार्थना की गई है। 
भआयत्री मंत्र, जो चेदों का सारभूत और सब मंत्रों में सर्वेक्षेण्ट माना गया है, 
इसी चुद्धि की मार्थना से सम्बन्धित है। भक्त इस मंत्र द्वारा समस्त जगत के 
उत्पादक, प्रकाश-स्वरूप प्रभु से प्रार्थना करता है कि वह उनके वरणीय, श्रेष्ठ 
तेज का सदेव ध्यान करे और उसे सद्देय अपने अन्दर धारण करे, जिससे 
उसकी दुद्धि सबंदा सत्कर्मों की ओर ही प्रेरित हो । 


' साधारण ज्ञान और धारणावती मेधा नाम्वी बुद्धि में अन्तर है। 
सामान्यत्तया सत्संग से ज्ञान प्राप्त होता है। यह सत्संग जीवित, संस्कृत, 
साधु-सन्तों का हो, गुरुजनों का हो या झ्त परन्तु अपने कार्यों द्वारा जीवित, 
अमर महापुरुषों का हो। जीवित ज्ञानी पुरुष भी यदि दूर देश में रहते हाँ, 
और जिनके साथ साज्षात्‌ संपर्क-स्थापन असम्भव हो, तो उनके लिखे हुए 
अन्थों के अध्ययन से भी ज्ञान प्राप्त किया जा सकता है। परन्तु यह एकन्न 
किया हुआ ज्ञान सूचनाओं की राशिमात्र है। यह मेघधा अर्थात्‌ धारणावती 
बुद्धि का अंग नहीं है। जिस ज्ञान को मैंने सब स्थानों से संग्रहीत किया है. 
उसे, मेधारूंप देने के लिये, मुझे आत्मसात्‌ करना चाहिये, पचाना चाहिये, 

अपना अंग यनाना चाहिये। जब तक यह ज्ञान पचकर मेरे अन्दर जीवन्त रूप 
घारण नहीं करता, भेरे क्ृत्यों, व्यवहारों एवं जीवन-व्यापारों में प्रकट नहीं 
होता, तव तक यह से > मेरे अन्दर, था ८ घारित नहीं बनता, भेरे साथ संयुक्त 
नहीं होता, मेरा अपना चहीं बनता | . 

का प्रार्थना द्वारा सन और चुद्धि के हस प्रकार संस्कृत हो जाने से, मानव 
आस्तरिक समंपतति का भी धनी धन जाता है |“ बाहर से उसे सुख और अन्दर 
से शान्ति का अनुभव होने छंगता है । द्ेपरद्ित मन और धारणावती बुद्धि 
द्वारा वह परम प्रशान्त देव का सान्निध्य प्राप्त कर लेता है, जिससे अन्दर 
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दान्ति का संचार होता है ओर बाहर से स्वस्थ, तेजस्वी शरीर अनुकूल 
परिस्थितियों में उसे सुत्र प्रदान करता है । | 

बुद्धि पत्‌ का अंश है और सत्‌ प्रकृति का अत्यन्त सूचघम जावरण है। 
मानव तपश्नर्या द्वारा तम पर विजय प्राप्त कर सकता है, राग और द्वेष को 
भी दवा सकता है, पर सत्‌ से कछूटना उसके वद् के बाहर है ।. यह सत्‌ 
उसकी सत्ता, जहदसिति और अस्ति-भावना का परिचायक है। इसे मेंने 
परित्यक्त किया, इस कथन था संज्ञान में हो यह बेठा हुआ है। हससे सुक्ति 
पाना असंभव ही है। संभव तभी है, जब उस परात्पर प्रभ का अनुम्ह प्राप्त 
हो । नीचे लिखे मंत्र में तम, रज भौर सत्त, अधम, मध्यम और उत्तम तीनों 
ही आवरणों से मुक्ति पाने के लिये प्रभु से प्रार्थना की गईं है : | 


उद्दुत्तम वरुण पाशमस्मदवाघर्म घिमध्यम॑ भ्रथाय। 

अथा बयमादित्य बते तवानागसों भदितये स्याम्‌ ॥ 
( प्ढ० १, २४, १७ ) 
वरणीय वरुणदेव के सहरत्नों वारक पाद् जीव को घेरे हुए हैं। ये समस्त 
पाश प्रसुखरूप से भ्धम, मध्यम ओर उत्तम तीन विभागों में विभाजित किये 
जा सकते हैं। अधस पाश जालस्य, प्रमाद, ध्ज्ञान जादि से सम्बन्ध रखनेवाले 
तसोगुण का पाश है। सध्यम पाश राग और हेंप से सम्बन्धित रंजोग्रुण का 
पाश है और उत्तम पाश अहंकार से संयुक्त सतोगुण का पाश है। जीव को 
इन दीनों पाशों से मुक्त होना चाहिये। इन्हीं पाशों ने उसे अभ से एथक कर 
रखा है। जीव का प्रभु से पार्थक्य तभी नष्ट होगा, जब वह इन समस्त पाशों 
से एथक्‌ होकर, निरावरण, निःसंग, नितान्त नप्त, आत्म-स्वरूप में प्रतिष्ठित होगा। 
तभी वह अनाणस, निष्पाप हो सकेगा । तभी चह जादित्यप्रत में स्थित हो, 
अदिति, जसेंदनीय दिष्यता का घाम वचन सकेगा। तभी वह मेघा, घारणावती 
बुद्धि से भी ऊपर, प्रज्ञा द्वारा अखंड भादित्व के प्रकाश का साज्ञात्‌ कर सकेगा। 
«. उ्याकुल्तता : ऊपर हमने मनोविज्ञान पर सआधारित, बाहर से अन्दर तक 
की परिश॒द्धि की श्ार्थना से सस्बन्धित देद-मंत्रों .को उदछत किया है। अब 
हम कुछ ऐसे मंत्र लिखते हैं, जिनसे प्रभु के पार्थकय की गंभीर जजुभूतति से 


उत्पन्न जीव की व्याकृछता अमिव्यक्त हुई है और जिनमें जीच : कातर-कन्‍्दुनपू्चक 
प्रभु को घुकार उठा है। का ०) 
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भक्त ने सुना है, प्रभु भक्तवरसल हैं। वे अपने जन को लघु से महान, 
रंक से राजा, दीन से स्वाधीन और राई से पर्वत वना देते हैं। वेद के शब्दों 
में उसे विश्वास है 
ध्वं महीमवर्नि विश्वधेनां तुर्वीतये वश्याय क्षरम्तीस | 
अरमयो नमसेजदर्णः सुतरणां भक्ृणो: इन्द्र सिन्धुन्‌॥ 
( कऋ० ४, १९, ६ ) 


.... प्रभु काम, क्रोध आदि शत्न्ओों पर विजय प्राप्त करनेवाऊे अपने भक्त के 
लिये इस विशाल घृथ्वी को दूध देनेवाली कामघेनु बना देते हैं। उनके भनुमह 
से, उद्चलता हुआ तूफानी समुद्र परम प्रशान्तरूप धारण कर लेता है और 
दुस्तर, अनुन्नंघनीय सिन्धु गौ के खुर के समान सुगमता से पार होने योग्य 
बन जाता है। 

« इसी विश्वास को लेकर वह भी प्रभु की चरण-शरण में पहुँचता है और 
प्रमु से प्राथना करता है : 
यत्र ब्रह्मविदों यान्ति दीक्षया तपसा सह । . 
भ्रकह्मा भा चनत्च नयतु ब्रह्मा महा दधातु मे॥ 

( अथवें० १९, ४३, ८ ) 


न 
8 ३ 
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हि 


« . दीता भीर तपश्चर्या द्वारा ब्रल्ववेत्राओं ने जिस धाम को प्राप्त किया है।. 
प्रभु ! वहाँ झुप्ते भी पहुँचा दो । 

यन्न ज्योतिरजज्ञ यस्सिन छोके स्वहितम ॥ | 

तन्न भा घेहि पदरसान असझ्ते छोके अछिते ॥ ( ऋण ९, ११३, ७) 


अ्कुक ७७ और का 


. है पवमान ! जिस लोक में सुख ही सुख दे, जहाँ भजज्न ज्योति हैं, उस 
अमृत, अतित लोक में मुझे भी पहुँचा दो । मा 
.._ ऋग्ेद के इस सूक्त में स्वगलोक की. अम्ृतमयी जआनन्दपू्ण अवस्था का. 
वर्णन हुआ है । इस स्थल के छुने हुये अन्य तीन मंत्र नीचे लिखे जाते हैं 
: यनत्नानुका्म सरणं ब्रिनाके त्रिदिवे दिवः 

, छोका यत्न ज्योतिष्मन्तः तत्र मात कृषि ॥ इन्द्राय इन्दोपरिन्नव ॥ ९ ॥ 

' यद्र कामा निकासाश्र यद्न ब्रध्नस्य विष्टपस् । आम 
स्वधा च॒ यन्न तृप्तिश्न सत्र सारुत कृषि॥  ह ४  ॥4०॥ 


१६ भ० बि० . 
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इर॑मका आ, आर्का हूत > /. 
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यत्रानन्दाश्य भोदाश्न मुदः प्रमुद आपते। का 
कामस्य यत्नाप्ताः कामाः तत्र माझुत॑ कृषि॥ इन्जाय इन्दोपरिखव ॥३१॥ 
ब्रिनाके ८ तीनों दुःखों से रहित । त्रिदिवे < तीनों प्रकाशों से प्रकाशित । 
प्रध्म ८ सूये । स्वधा ८ स्वरूप में अवस्थिति । ः 
जहाँ तीनों दुःखों से रहित और तीनों प्रकाशों से प्रकाशित अवस्था है, 
जहाँ संकदप के अनुकूल विचरण है, जहाँ ज्योतिप्मान लोक हैं, जहाँ काम 
और विकारों की पूर्णता है, जहाँ सूर्य का छोक है, जहाँ घात्मस्वरुप में 
अवशस्थिति और उत्ति है, जहाँ आनन्द, मोद, सुद और अुद हैं, जहाँ काम 
की भी कामनाये भचशिष्ट नहीं रहतीं, चहीं झुते अस्त चनाकर रख दो ।. 
है परम कारुणिक ! मुझ्न जीव के लिये भी द्रवित हो जाओ | 
उरुं नो छोक मनुनेषि विह्ान्‌ स्वर्दत ज्योत्तिसय स्वरिति। 
ऋणष्वा त इन्द्र स्थविरस्य बाहू उपस्थे याम दारणा चृहन्ता ॥ 
( मर६०, ६, 8७, < ) 
भगवान्‌, तुमने चहुतों को पार किया है। दीक्षा भौर तप के द्वारा तुग्हारे 
भक्त ऐसे छोक में पहुँचे हैं, जहाँ निरन्तर प्रकाश बना रहता है, जहाँ सानन्द ही 
आनन्द है, जहाँ मरण-रहितद और क्षय-रहित अवस्था है, जहाँ अखंड निर्भयता 
श्र कल्याण है। है पवित्र प्रभु ! मुन्ते भी उस लोक में छे चछो। मैंने सुना 
है, तुम महान्‌ हो । तुर्हारी विशाल भुजायें चारों थोर फ़ेली हुई हैं भौर भक्तों . 
के कष्टों को दूर कर रही हैं। पिता ! क्‍या तुम्हारी यह ध्यापक शरण भुप्त 
नहीं मिल सकती १ में सी तुम्हारी इस शरणदायिनी, आानन्दमयी शोद.में 
बेठना चाहता हूँ । ह 
अपां म्ध्ये तस्थिवांसं तृष्णाविद्जरितारम । 
स्कूप सुक्तन्र सुूय ॥ (ऋ० ७, ८९, ५ ) 
पभु, तुम स्वव्यापक हो । मेरे भागे, पीछे, दायें, वायें, नीचे, ऊपर, अन्दर; 
. घाहर पर्वत्र तुग्हारा भम्रतस्वरूप भरा हुआ है। «में तुर्हारे अन्दर पैसे ही 
बेठा हैँ, जेसे मछुछी समुद्र के अन्दर रहती है। पर नाथ ! मंछुछी से मेरी 
दशा कितनी विपरीत है। मछली समुद्र के जन्‍्दर किलोएें करती है, पर में 
जापके भन्दूर बंठा हुआ भी प्याप्त के मारे मरा जा रहा हूँ । भवृ्ति मुप्त 
ध्याकुल कर रही है। है अजुपम रक्षणशक्तियों से. युक्त ! तुर्हारी दया मेरे 
ऊपर कंष होगी? हे दयालु देव | दया करो; दया करो। . 
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य आपिनित्यों वरुण प्रियः सनन्‍्त्वा आगांसि कृणवत्‌ सखा ते। 
सा न एनरवन्तो यक्तिन्‌ भुजेम यन्धिप्सा विप्रः स्तुवते वरूथम ॥ 
न ( प्रः० ७, <<, < ) 
है घरणीय देव ! तुम्हारा सदा का वन्धु और प्यारा सखा होकर भी में दिन- 
रात कितने पाप किया करता हूँ। इन पार्पो के करते हुए भी धुपे तुमने कितने 
भोग प्रदान किये हैं। है पूज्य देव ! ये भोग मुझे नहीं चाहिये । सस्ते तो जब 
अपनी शरण प्रदान करो । इन पार्षों से हटाओ । 
. .. पुच्छे तदेनो वरुण दिरिछ्ुः उपो एमि चिकितुपो विह्वच्छुम्र । 
समानमिन्मे कवयश्रिदाहुः अय ह तुम्य॑ वरुणो हणीते ॥ 
( हू० ७, <६, ३ ) 
नाथ ! तुम्हें देखे कितने दिन हो गये। तुमसे वियुक्त होकर इस भव-ब्योसत 
में अपने प्राण और भपान तथा ज्ञान और कर्मरूपी पंख फड़फड़ाता हुआ में 
न जाने कब से घूस रहा हूँ । तुम्हारे दशनों से जब से वंचित हुआ हूँ, कष्ट ही 
कष्ट उठा रहा हूँ । संकट पर संकट झेल रहा हूँ । इनसे घवड़ाकर आज पुनः 
तुम्हारे दु्शनों की छालसा जागुत हुई है। क्‍या ये दर्शन झुछे न मिलेंगे १ 
नाथ ! ऐसा फोन-सा सुझ्से पाप हुआ है, जो तुम्दारे दर्शनों से भी मुझे घंचित 
कर रहा है ? यहाँ जितने ज्ञानी हैं, सब के पास हो भाया हूँ, संब से पूछता 
फिरा हूँ. कि प्रभु-दर्शन का कौन-छा उपाय है ? पर सब ने एक स्वेर से “एक 
ही उत्तर दिया है : प्रभ तुमसे रु हैं। उन्हें मनाभो, पस्नन्न करो | 
.. का से उपेतिमनसो बराय, भुवदग्नेशंतसा का सनीषा। 
को था यज्षेः परि द्त त जाप, केन वा ते सनसा दाशेम ॥ 
(6० १, ७६, १ ) 
देव, मैंने बहुत सोचा है, बहुत विचारा है, पर मेरी समझ में नहीं भाया 
कि तुम्दें केसे प्रसज्ञ करूँ ? तुम्हारे मन को वरण करने के लिये, अपनी घोर 
आकर्षित करने के लिये कोन-सा उपाय है ? हमारी कौन-सी मनीषा, मति 
और इच्छा आपको सर्वश्रेष्ठ सुख दे सकती है ? नाथ! यहाँ पर क्‍या ऐसी 
'कोई मानवशक्ति है, जो तुम्हारे दक्ष में व्याप्त होकर जान सके कि तुम क्या 
चाहते हो १ हे नाथ! किस सन को में छाऊँ, जिसे देकर में तुम्हारे सच को चरण 
कर सके, तुस्हारी प्रसन्षता सम्पादित कर सके २ ' 
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उतर स्वया तस्वा संवदे तत्‌ कदान्वन्तर्वरुणे भुवानि । 
किम्मे हृ्यमहणानों जुपेत कदा झक्कीक सुमना भभिख्यम्र ॥ 
ह , (ऋण० ७, ७३, २) 
' देव ! में स्वयं अपने अन्दर मन्धन करता हैं, झपने आप से कहता हूँ कि 
कब में भाप जैसे वरेण्य प्रभु का धन्तरंग वत सकूँगा ! अपनी समग्र शक्ति 
जुटाकर उस मंगलूमय दिन की प्रतीक्षा कर रहा हूँ, जब में आपके हृदय सें स्थात 
पा सदूँगा । प्रभो | क्या वह दिन, बह करयाणकारिणी घटिका, वह विसछ बेला 
इस जीवन में देखने को मिलेगी, जब में तुम्हारे अन्दर प्रवेश पा सफूँगा ! क्या 
आप मेरी भेंट को, मेरी हवि को, मेरी समर्पण-भावना को प्रसन्नमन होकर 
स्वीकार कर सकेंगे ? है दुयालु देव ! तुम्हारे आनन्दुदायक दुर्शन मुप्ते कित 
दिन होंगे ! 
_.. धयः सुपर्णा उपसेहरिन्द प्रिय मेधा ऋषयो माधमानाः। 
कप ध्वान्तमूर्णहि पूर्षि चहसुंमुग्धि भरमाप्तिषयेव बद्धानु॥ 
हे ( क० ३०, ७३, ११ ) 
नाथ ! दर्शन की अमिलापा लेकर घला था, पर छुमार्ग में पढ़कर भपनी 
दर्शन-शक्ति भी खो बेठा। इस मार्ग में कह्टीं भी प्रकाश नहीं। अन्धकार ही 
भन्धकार है। हस जन्धकार ने मेरी आँखें बन्द कर दी हैं, उनकी ध्योति को 
छीन लिया है। इन भाँखों फो भय भी छुर्हारा संगमन प्रिय है। इसीलिये 
हस भयावह अन्धकार में भी, ये बंधन में बेंधी हुईं तुमसे प्रार्थना करती हैं । 


पिता ! इस अन्धकार के पढे को हठा दो | इन भाँखों को प्रकाश दो। इन 
घन्धरनों से मुझे मुक्त करो । 


. न दृत्तिणा विचिकिते न सब्या म प्राचीन भादित्या नोत पश्चा। 
- पावया चित्‌ बसों धीर्या चिद थुप्मानीतो अभर्य ज्योति रश्याग्र ॥ 
| (ऋ० २, २७, ११ 2 
हे परम-प्रकाश-पूंण अभ ! भन्धकार ने सुझे चारों भोर से घेर ढिया है ।:न 
मुंप्ते दाहिनी ओर कुछ दिखाई देता है, न बाई जोर | न सामने दृष्टि जाती 
है, न पीछे । नाथ! में कधा हूँ, भघीर हूँ। भाज तक ऐसी परिस्थिति का 
मुझे सामना नहीं करना पढ़ा । तो क्या यद्द अन्धकार सुछ्ते खाकर ही रहेगा 
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. नहीं, नाथं ! तुम्हारे अकाशस्वरूप के आगे हसके भस्तित्व की विस्तात हो 
कितनी ? पिता ! कृपा कंरो। इस अन्धकार से मेरा न्नाण करो । तुक्‍्हीं मुप्ते 
क्षमय ज्योतिर्घाम की भोर ले चलो । 
: इसमे से वरुण श्रुधि हव सधा घ मकय । त्वा सवस्यु राचके ॥ 
( क्० 4, २७, १९ ) 


है सवश्रेष्ठ, सर्वोत्तम, नणन करने के योग्य, पार्पों के निवारक प्रभ ! भाज; 
मेरी पुकार सुन लो । कब से तुहारे द्वार पर पढ़ा विनय कर रहा हूँ । आज 
मेरे क्टों का निवारण. हो जाना चाहिये। रक्षा की कामना हृदय में लिये, 
आज, में तुम्हें पुकार रहा हूँ । 
जा ध्वा रम्म व जिन्नयो ररुभा शवसप्पते । उप्मसि तथा सघस्थ भा. 
हो ह ( ऋ० ८, ४५, २० ) 


हे अखिल बलों के अधिपति ! प्रार्थना करते-करते, तुम्हारे पास तक भाने 
का भयल करते-करते, में तो थक गया। अब मेरे अन्दर थोड़ी-सी भी शक्ति 
अवशिष्ट नहीं रही है।' इसलिये घुट्ें की ऊकढ़ी की तरह मेंने तुरहारा, केवल 
तुम्हारा अवलूम्बच अहण कर लिया है। तुम्हारी ही शरण में पड़ा हूँ । तुर्द्दारा 
आश्रय छोड़कर भव में अन्यतन्न, इधर-उधर, कहीं भी जाने बाला नहीं हुँ । 
प्रभो ! शव मेंरी यही कामना है, केवछ एक कामना, कि तुम मेरे सामने था 
जाओ । अपना दर्शन देकर इस दीन को इृतार्थ कर दो ओर सकैव मेरे सामने 
ही बने रहो। 

« >आत्मनिवेद्न के अंग : भक्ति-सावना संसार-सन्तप्त आत्मा की शाश्रतत 
पुकार है। विश्व के बीहड़ बन सें भटकता हुआ जीव जब व्यथित् हो उठता है 
तब अपने ख्लोत, चिदाननद-घन परमाप्मा को याद करने लगता है। असहाये 
अवस्था सें वह उस अपने को 'पुकार उठता है। यह पुकार ही आव्मनिवेद्न 
है, भक्ति-सावना की भव्य भूमिका है। यह भावना किसी सम्प्रदायविशेष के 
घन्धनों में भावद्ध नहीं होती। प्रत्येक युग और भत्येक देश ऐसे भक्त उत्पन्न 
करता रहा है, जो विश्व-चेसव पर छात मारकर उस अनन्त सत्ता के चरणों में 

"अपना हृदय खोरूकर रखते रहे हैं, उसकी आप के लिये अपना सर्वस्व सम- 
पिंत करते रहे हैं, जिनकी समस्त, अभिलापायें, सावनाये भौर घारणायें उसी 
एक सत्ता. सें केन्द्रित रही हैं।. भावनायें पूर्व से विधमान हैं । उनका नामकरण, 
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पिद्धाग्त-विवेचन परवर्ती लालोच्ों और ध्ायाों फा फाम रहा है! उदा- 
एरण के छिये एम छु८ पेद-मन्त्र भीचे उद्गत फरते है, लिनमें परवर्सी चैष्णव 
भाचायों द्वारा पर्णित जाप्मनियेदन के सभी धंग था गये हैं। इन सन्धरं में 
आध्मनिवेदन के साथ फ्ठी विनय है, कष्टी दिरद-पीढ़ा है, कहीं घर पहुँचने 
पी धमिछापा है, फटी भक्त फा दन्य छौर साधनजएमता है, क्ी विचारणा, 
स्याकुठता जोर पश्चात्ताप फ्री भायनाय है, कहीं प्रभु की उदारता, चमता, 
सुन्दरता, परणागतवश्सछता और आाश्वासन है, फटी अपने पार्षों का स्मरण, 
कही उद्दोधन घौर फही समर्पण ऐ। भागवत घम के जाघायों ने भक्ति का जो 
विवेचनास्सक स्वरूप उपरिधत किया है, उसकी समग्र घृष्टन्मूमि पेद के इन 
सन्‍्त्रों में विधमान दे। पेष्णय धर्म फे काघायों ने शाप्ममियेदन या प्रपत्ति 
( परणागति ) को छः भागों में विभाभित किया है: पनुकूछ का संकदप, 
प्रतिकूद का र्याग, गोप्तृत्थवरण, रणा फा विश्वास, लास्मनिषेप और 
फारपण्य' । इनसे सम्बन्धित येद-मन्त्र मीये दिये जाते हू 
अनुकूल का संकल्प ; प्रमुप्राप्ति के पथ में जो साधन शमुकूछ पड़ते दँ, 
उन्हीं फी भपनाने के छिये भक्त एद संकएप करता है : 
सुप्रामार्ण एवियीं चामनेहसं सुशर्माणमदितिं सुप्रणीतिम्‌ 
देवीं नाव॑ स्वरिप्रामनागसमस्वस्तीमारदेमा स्वस्तयेश 
( प्र८० ८, ६३, १० ) 
भक्त संकष्प करता दे कि आज में मिष्पाप होकर ऐसी नाव पर पेर रखता 
हैं, ऐसे साधनों का जधलम्बन छेता हैँ, जो निस्सन्देद्द मेरा कए्याण करने 
वाले हैं। ये नावरूपी साधन भछीभोंति रणा-शक्तियों से युक्त हैं, विशाल हैं, 
प्रकाशमय दें, भ्निष्ट फी भाशंका से रहित हैं, सुखद हैं, सुन्दर पथ पर छे 
जाने वाले हैं, धातुओं से बचाने याले हैँ भौर इृद हैँ । 
जवधीत्‌ कामो मभ ये सपत्ता उर॑ छोकसकरम्मक्मेधतुम् । 
मर्॑ नमन्तां प्रदिशश्रवत्नों भरद्य पहुर्वा्वतमायहन्तु 0 
( स्थर्थ ९, २, १ ) 
) « अनुकूलस्य संकरपः प्रतिकूलस्य पज॑नम्‌। 
रक्तिष्यत्तीति विश्वातीं भोप्तृत्ववरण तथा। २८ 
मत्मनिश्षेपकापण्ये पद्विधा श्वरणागतिः ॥ २५ ॥ अषिडुध्न्यसंद्िता १७ । २८२, ५ 
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_ श्ाज भेरा काम, मेरा संकल्प, जागृत हो चुका है। इसने मार्ग में भाने वाले 
शत्रुओं को निहत कर दिया है। विस्तृत छोक मेरे लिये उन्मुक्त हो गये हैं-। 
मेरे दृढ़ संकल्प के आगे सब दिशायें झुक जावेगी और मेरे वॉछित-फर-साधन 
में सहायक वर्नेंगी। 

प्रतिकूल का त्याग ; प्रभु की आछि में जो साधन अवरोध उपस्थित 
करते हैं, उनका परित्याग ही श्रेयस्कर समझा जाता है : 


नाहमतो निरया दुर्ग हैतत्‌ तिरश्विता पार्श्ान्नियंमाणि । 
बहूनि मे भक्षता कर्ष्यानि थुध्ये त्वेन सं स्वेन एच्छे ॥ 
( ऋ० ४, १८, रे ) 


अब में इस भाया के मार्ग का अवछस्बन नहीं लूँगा। यह तो अत्यन्त 
दुर्गम है। संसार के ऊपर से छुभावने विषय परिणास में तो भयंकर होते ही हैं, 
प्राप्ति के मध्य सें भी जतीव भीषण हैं। संसार के इस टेड़े-मेढ़े पथ का परित्याय 
करके अब में सीधे सामने के पाश्व से निकल जाऊँगा। इस सीधे सार्ग पर 
चलकर ही में उन कार्यों को कर सद्छेंगा, जो भ्नी तक भक्त पड़े हैं। आज 
में विषय-वासनाओं की भर ले जामे वाले साधनों से युद्ध करूँगा और प्रभ 
की प्राप्ति कराने घाले साधकों के आगे विनम्र होकर शिक्षा प्रहण करूँगा। 
इस मन्त्र में प्रतिकूल का त्याग और अनुकूछ का संकल्प दोनों ही समाविष्ट हैं। 


गोप्ठृत्ववरण : प्रभ के रक्षक स्वरूप का चरण करना, उसे ही भपतने 
ज्ञाता के रूप में स्वीकार करना: 


भर मंहिष्ठाय घुह्दते छृहतये. सत्यशुष्साय तबसे मर्ति भरे । 
अपामिव प्रवणे यस्य दुधरं राधो विश्वायु शवसे अपाबतम्‌ ॥ 
( ऋष० ३, ५७, ३ ) 
: * प्रभु! आज में आपके महान्‌ से महान्‌, प्रवणायित जल की भाँति हुर्निवार, 
सबके लिये अनावृत, बृहत्‌ से घबृहतव शक्ति देने बाले रक्षक स्वरूप को भपनी 
मति में भरता हूँ, हृदय से वरण करता हूँ। 


व्यय घा ते, च्वे इह्विन्द्र विप्रा अपि प्मसि। 
न हि त्वद॒न्यः पुरुहृत कश्वव मधवन्नरित सर्डिता ॥ | 
( ऋ० 4६$१४ ) 
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: प्रभु, आप पुरुहृत हैं, आपको अनेक भक्त अनेक बार पुकार 'घुके हैं। 
भापके समान शक्ति और सुख का दाता अन्य कोई भी नहीं है। ,नाथ | हम 
आपके ही हैं। भापदी के सद्दारे हमारा स्वस्थ सुरक्तित हो सकता है 


रक्षा का विश्वास : सुख-हुःख के संघर्ष में पढ़ा हुभा साधक जब साधना 
भें विचलित हो उठता है, उस समय प्रभ अपनी रचा का वरद एस्त उसके 
ऊपर रखकर उसे समाश्ररत कर देते हैं। प्रभ की इस रप्तण-शक्ति में विश्वास 
ही भक्त को उस समय चले देता है। न जाने, कहाँ से, किप्त प्रकार, प्रभु की 
रक्ता की छाया उसके शिर के ऊपर छा जाती है थौर भक्त संघप-संताप में 
शीतलता का धज्ुभव करने छगता है। चेद कहता है : 
महीरस्य प्रणीतयः पूर्वीरृत प्रदस्तयः । द 
। नास्य छीयन्त ऊबयः ॥ ( कऋ० ६४५३ ) 
' ' भगवान की प्रणीतियाँ, रच्ा-प्रणालियाँ महान हैं। उन्हें कोई भी नहीं. 
जानता | इस संवन्ध में प्रभु की पशंसा भक्त जन वहुत पहले से करते - भाये 
हैं। प्रभु अनेक भक्तों का उद्धार कर चुके, बहुतों का कर रहे हैं, परन्तु उनकी 
रक्षा-शक्तियों में ज्षीणता नहीं आाई। वे न तो कम हुई हैं और न॑ भविष्य में 
फंम होंगी । 
आ घा गमत यदि श्रवत्‌ सहस्ूणी सिरूतिमिः । 
वाजेमिः उप नो हवम्‌॥ -( ऋ० ३३०८ ) 
प्रभ ने यदि भक्त की पुकार सुन ली, तो वह अपने समस्त यों भौर 
सहर्तों रक्षण-शक्तियों को छेकर निश्चितरूप से भक्त के दुःख दूर करने के लिये 
उसके पास भा जाता है। 
इन्द्रो भह् महद्धयम्र अभीपत्‌ अपसुच्यवत्‌ । ु 
स॒ हि स्थिरो विचर्षणिः ॥ .... ( क० २४११० ) 
प्यारे साधक | भयभीत होने का कोई. कारण नहीं:है। अ्रभ सब कुछ 
जविचल भाव से देख रहे हैं। वे सामने जाये हुये बढ़े से बढ़े भय को भी 
नष्ट कर देते हैं। , 


आत्मनिक्तेप : भक्त सर्वास्सना अपने जाप को प्रभ के हाथों में समर्पित 
कर देता है । प्रभु उसके ढिये, जो कुछ उपयुक्त समझें, करें । 
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यमरने मन्यसे रयि सहसावन्नसत्य । 
तसा नो चाजप्तातये विदो मदे यक्ञेपु चिन्नमाभरा विवक्तसे ॥ 
( पट० १०२९४ ) 


' है अमर, सर्व-शान-निधान प्रभु! जिस धन को आप बलआप्ति के लिये 
मेरे योग्य समझें, वही धन मुझे दें। यक्षकर्मों में प्रसन्नता-सम्पादन के लिये 
आप वही विचित्र धन मुझे प्रदान करें । भेरी विषक्षा भी आप ही में केन्द्रित है । 


का ते अस्थ्यरंक्ृतिः सूक्ते! क॒दा नूनं ते मधवन्‌ दारोम । 
विश्वा मतीरा ततने व्वाया अधा म इन्ज्र शणवो हवेसा ॥ 
( कट० ७३२९३ ) 


हे परमेश्वर्यंसग्पत्न प्रभु ! इन सुन्दर स्तुतियों से क्‍या तुम्हारी शोभा हो 
सकती है ? माथ ! अब तो यही इच्छा है कि में अपने आपको ही तुम्हें दे दूँ । 
प्रभ, मेरी यह समर्पण की पुकार है। इसे सुनो । मेरी समस्त मतियाँ भाज 
केवल तुम्हारे अन्द्र समा जाने के लिये ही विस्तार कर रहीं हैं। 
. _- कार्पण्य ; भक्त का देन्यभाव, उसकी विवश एवं कातर भ्वस्था में ही 
मभु के आगे अकट होता है। अपने दुःख को भक्त प्रसु के समक्ष करुण कऋन्‍्दन 
द्वारा उन्म्ुक्त करता है । 


रा फस्य ते रुद्र मल्याकहंस्तों यो अस्ति सेषजोजलापः । - 
अपभर्ता रप्सो देवस्याभीनु मा वृषम चत्मीथाः ॥ 
( ऋा० २४३७ .) 
: हे परम-बल-सम्पन्न श्रस ! क्षमा करो | तुम्हारे वरद, सुखद क्रोड के संरक्षण 
से निकलकर आज में कितना दुखी हैँ, कितना रोगाक्रान्त हूँ ! नाथ ! तुर्हारा 
वह सुखदायक हाथ आज कहाँ है ? वही तो मेरे संतापों का शमन करने में 
अमोधघ ओपधि का कार्य करता है। देवताओं के सम्बन्ध में पाप करके आज 
में कितना छुखी हूँ। रुद्व ! अपने रोगविनाशक, आनन्दुप्रदायक. हाथ को , 
पुनः मेरे शिर पर रख दो । 
मूपो न शिश्ना व्यदन्ति माध्यः स्तोतारं ते शतक्तो.। -. 
सक्ृत्सु नो -मघवन्निन्द्र सल्याधा- पितेव नो सव ॥ 
| € क० १०४३३.) 
२० भ० वि० 
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हे क्षमन्तज्ञानी, है भनन्तकर्मा, है परमेश्वर्यश्ञाली प्रभु! में तेरी स्तुति 
करता हूँ, तेरे गुणयान गाता हूँ, फिर भी सानसिक शान्ति उपलब्ध नहीं 
होती । विविध प्रकार की आधियाँ, मानसिक वेदनायें झुसे उसी प्रकार खाये 
जा रहीं हैं, जेसे चूहा भादे से लिपटे सूत को खाता है। हे पिता ! एकमात्र 
तुम्हीं मेरे रकक हो । इन कष्टों से इस वार तो मेरा उद्धार कर दो | . ' 


«.“ ऊपर भाव्मनिवेदन के जिन भ्ँगों का वर्णन किया गया है, ये धहिर्व॑ध्न्य 
संहिता के अनुसार हैं। लच्मीतंत्रसंहिता में भी इन्हीं अंगों का उह्लेख 
हुआ है। कुछ जाचार्यों ने आत्मनिवेदन के सात विभाग भर किये हैं, जिन्हें 
प्रपत्ति एवं विनयभाव की आधारशिला कहा जाता है। थे सात विभाग हैं: 
दीनता, सानसपेण, भयदद्यन, सत्सना, मनोराज्य, आश्वासन जौर विघारणा। 
दीनता भा प्रार्थना में प्रकट होती है और कार्पण्य का ही अपर नाम है, 
जिसका चर्णन उपर किया जा छुका हे। आश्ांसन में प्रभु की उदारता, दारंणा- 
गतवत्सलता और रहता का विश्वास जाते हैं। इसका भी उच्चेख 'रप्ा का 
विश्वास! शीर्षक में हो चुका है। शेष विभागों का वर्णन नीचे किया जाता है: 

मानसपेण : अभिमान के परित्याग और विनयप्रदर्शन में प्रकट होता है, जैसे 
यथा व इन्द्र ते शर्ते शर्त भूमीरुत स्थुः । १ हु 
न व्वा वज्निन्स्सहस्रे सूर्या अनु न जातसष्ट रोदसी ॥ ( ऋ० ८, ७०, ५.) 


है परमशक्तिशाली परमेश्वर ! सो घुलोक, अनेक भूमियाँ, सहस्नों सूर्य, 
समस्त उत्पन्न पदार्थ छोर यह विशाल द्यावा-पथ्वी के बीच का प्रदेश कोई भी 
तेरे ओर-छोर का पता नहीं छगा सकते | न्‍ 
प्रभु की महिसा का अनुभव करके भक्त का धमिमान दूर हो जाता है। 
तमित्वच्छुन्ति न सिमो वि एच्छुति स्वेनेव धीरो मनसा यद्प्रभीच्‌। . .. 

न झृप्यते प्रथम नापरं वो अस्य क्रत्वा सचते अप्रहपिता॥ 

( ऋ० १, १४५, २ ) 

'सिमः अर्थात्‌ सब व्यक्ति उस परमारमा को ही पूछते हैं, पर विशेषरूप से 
पूछना किसी को भी नहीं आाता। बड़े बड़े धेयंशाली व्यक्ति भी, जो कुछ 
उन्होंने मन से पकड़ रवखा है, उसीको कहते और समझते हैं । पर यह 
निश्चित है कि वह परम सत्ता किसी के- सर्वप्रथम उच्चरित अथवा प्त्युत्तर सें 
प्रतिवादी के रुप में बादु में उच्चरित चचन को सहन नहीं करती । उसके 


० ५ 
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समीप तो ज्ञो अप्रहपित अर्थात्‌ निरभिमान होकर जाता है, वही उसके ऋतु 
के साथ अपने आपको संयुक्त कर सकता है । | 


' भयदंशन : मनके सामने पाप का स्यंकर परिणाम अस्तुत करने से मन 
पाप की ओर ग्रवृत्त नहीं होता । 


से जानामहे मनसा से चिकित्वा मा युष्महि मनसा देब्येन । 
मां घोषा उत्स्थुः बहुले विनिहते मेषुः पप्तदिन्द्रस्थाहन्यागते ॥ 
(अ० ७, ५२, २ ) 


है देव! जब सन आपके साथ संयुक्त नहीं रहता, आपके देवी मन के सम्पर्क 

से दूर भाग जाता है, तभी तो इस मन के अन्दर हाह्मकार की ध्वनि उठती 

है, बहुल भर्थाव्‌ अन्धकार सुँह बाकर खढ़ा हो जाता है और दुवी वच्च ऊपर 

-गिरता है। भगवान्‌ ! ऐसी कृपा करो जिससे ये विपत्तियाँ मेरे ऊपर न हूट 
सके । इस मन को अपने देवी सन से दूर मत होने दो । 

ह असद्‌ भूम्याः समभवव्‌ तथामेति महदुब्यचः । 
तद्दे ततो विधूपायत्‌ प्रत्यकू कर्तारश्रच्छतु ! 
( अथवं० 9, ५९, ६ ) 


असत्‌ भर्थाव्‌ पाप भूमि से उत्पन्न होकर बड़े रूप में फेलता हुआ घलोक 
तक पहुँच जाता है। परन्तु अन्त में कर्ता को संत्र्त करता हुंआ छौटकर उस 
के ऊपर जा पड़ता दे । । 


भत्सना : सव्‌ू की ओर न चलने पर मन को डाटना, फटकारना ही 
भर्त्सना है। जेसे : 


न त॑ विदाथ य इमा जजान, जन्यद्‌ युष्माकसन्तरं चभूव। 
- नीहारेण प्राइता जरूप्याड, चासुठ॒पठक्थशासश्ररन्ति ॥ | 
है ( ऋट० ६०, <२, ७ ) 
अरे सनुष्यो ! छुम उस भभ्भु को भी नहीं जानते, जिसने इस संसार का 
निर्माण किया दे ? यह अन्तर तुम्हारे जन्‍्दर कैसे आ गया ? तुम्हें अज्ञान के 
नीहार ने आच्छादित कर लिया है। जल्पना और प्राणतृप्ति में मंप्त होकर तुम 
केव् अपनी अर्यंसा बधारते हुए घूम रहे हो । 
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विचारणा ; जब सन स्वयं अन्तमुंख होकर अपने अन्दर ही अपनी ग्रति- 


विधि पर विचार करने लगता है, तथ विचारणा का जन्म होता है। अपने पापों 
का स्मरण और पश्चात्ताप की भावनायें इसी स्थिति में उपपतन्त होती हैं। यथा 


वि मे कर्णा पत्यतो विच्चः थी ध्योतिहेंदय भाहित॑ यत्‌। 

वि मे मनश्नरति दूर आधी: कि स्विद्‌ वच्यासि किमुनूसनिष्ये ॥ , 
( ऋ० ६, ९, ६ ) 
मेरी केसी विचित्र दशा है। प्रभु की भक्ति में भासन छगाकर बैठता हैं, पर 
कोई भी भह्ढ मेरा साथ नहीं दे रहा है। कानों से कहता हूँ, भाई! थोड़ी देर के , 
लिये चुप हो जाओ, बाहर के प्रिय शब्दों को न सुनो, ऑँखों से कहता हूँ; 
थोड़ी देर बाहर के रुपों का देखना घन्दु कर दो, पर न कान मेरी. बात सुनते 
हैं, न आँखें मेरा कहना सानती हैं। दोनों भाग-भाग कर बाहर की भोर जा , 
रहे हैं। और यदि इन दोनों को जैसे तेसे मना भी छेता हूँ, तो ये भन्‍्दर बैठी 
हुई ज्योति, यह सन नहीं मानता | आँख और कान हे बन्द रहने पर भी यह 
मन नाना दिशाओं में दोढ़ छुगाता फिरता है। देव ! तुर्हीं बताओ, किस 


प्रकार इस जिह्ना से सें तुम्हारा जाप करूँ और किस प्रकार इस मन को तुर्दारे 
ध्यान में ठगाऊं 


पापों का स्मरण और पद्चात्ताप : 


यर्किचेदम वरुण देश्येजनेब्मिद्वोह. मुष्याश्ररामसि |... 
अखितती यत्तव धर्मा युयोपिम मा नस्तस्मादेनतो देवरीरिष! ॥ 


( पंप0 ७ <९, के ) 

नाथ! तुर्हारे उपासकों से, देवी जनों से, द्रोह करके हमने बड़ा पाप किया 

है। हम अज्ञान मानव तुम्हारे द्वारा निदिए धर्मों का, नियम और मर्तों का 

उदऊंधन करते रहे हैं। प्रभो! ये पाप ही तो हमें मार रहे हैं। पिता ! क््पा 
करो निससे हम इन पापों से एथक होकर विनाश से बच सहें। 


-मनोराज्य : मनमें यह अनुभव करना कि सें प्रभु से संयुक्त हूँ, प्रभु मेरी 
रश कर रहे हैं, पाप-कलाप नष्ट हो गया है भौर मैं शुद्ध, प्रदुद्ध, भारम-स्वरूप 
में प्रतिष्ठित हूँ। भनुकूछ का संकल्प भी इसके जन्‍्तगत भा जाता है। यथा : - 
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 दिते। पुत्नाणामदितेरकारिषम अवदेवानां ब्रृहतामनवंणास । 
तेपां हि धाम गभिषक्‌ समुद्वियं नेनान्‌ नमसा परो अस्ति कश्वन ॥ 
( क्ा० ७, ८4, ३ ) 
द्ति के पुत्र दानवी भावों को मेंने अदिति के पुत्र दवी भावों में परिवर्तित 
कर लिया है। अव में उन बृहत्‌ ( महान्‌ ) अनरवंण (स्वाधीन) देवों के बीच में 
हूँ । इन देवों का धाम अर्थात्‌ तेज बढ़ा गम्भीर है, यह समुद्विय है, उस महान््‌ 
चोलोक से उत्पन्न हुआा है । इनकी सबसे बड़ी शक्ति चम्नता है। जिसके कारण 
ये सबसे बड़े हैं, कोई भी दूसरा व्यक्ति इनकी समता नहीं कर सकता । 


आसक्तियां : नारद्सक्तिसून्न संख्या ८2२ में जिन एकादश आसक्तियाँका 
चर्णन है, उनमें से भी अधिकांश की रूपरेखा वेदमन्त्रों में विद्यमान है। यथा : 


गुणमाहात्म्यासक्ति : अभ्चु के गुणों का अ्वण और कीत॑न 
विपश्रचिते पचमानाय गायत मही न धाराध्यन्घो धभंति। 
अहिन॑ जूर्णासति सर्पति व्वचमत्यो न क्रीडज्नसरद्‌ घरषा हरिः॥ 
(६ ऋ० ९, ८६, ४४ ) 


उस ज्ञानी, परम पविन्न, आध्यायनीय हरि के गुणगानद गाभों, जो बहती 
धारा के समान समस्त बन्धरनों को तोड़कर सर्वत्र पहुँचा हुआ है। साँप जैसे 
केंचुक* को छोड़कर भोर घोड़ा जेसे क्रीडा करता हुआ दूर-दूर तक चढछा जाता द 
हे, वेसे ही वे बकवान्‌, समस्त कामनाओं की वर्षा करने वाले प्रभु सर्वत्र व्याप्त हैं। 


पूजासक्ति : अर्चन, सेवन ओर वन्द्न 
प्र वो महे मन्दमानायान्धसोडर्चा विधानराय विश्वाभवे। 
इन्द्रस्यं यस्य सुमर्ख सहोमहि श्रवोनुम्ण च रोदुसी सपयतः ॥ 


( ऋट० १०, ५०, १ ) 


. है मनुष्यों ! तुम सब उस महान, आनन्दस्वरूप, सोख्यम्रदाता, विश्वव्याप्त, 
विश्वानर देव का पूजन करो, जिसके परम यजनीय, महान्‌ तेज, यश तथा 
ली अति कल हक अदरक के उप कल कब कलर > एल पदक कक प 0 न +र के 3 शी पलक मिल ल 


१. यह उपमा जाव और परमात्मा दोनों पर घट सकती है। मन्त्र में आया (हरि! . 
शब्द भी दोनों ओर रूग सकता है। जीव का केंचुल छोड़ना एक शरौर को छोड़कर 
दूसरे शरीर में जाना है। विश्ववपु परमात्मा अध्यांडरुपी कैंचुल को भी अतिक्रान्त करके 
वियमान ऐ। हरि का अर्थ है दरणशोल, जो दोनों का विशेषण या बाम हो सकता है। 


११६ भक्ति का विकास 
बल से, भाकर्षित हो थावा से पृथ्वी प्यन्त यह सम्रप्न संघ्ार उसकी पूजा, 
वनन्‍्दना और सेवा कर रह्दा है ।* 


रूपासक्ति : सगवान्‌ का कोई रूप या आकार नहीं है, पर वेद ने उसके 
पुरुपरूप की करपना करके उसे विश्ववपु नाम से कई बार अभिहित किया है। जेसे 


यस्यथ भूसिः प्रमा जन्‍्तरिश्मतोदरख। 
दिव॑ यश्वक्रे मूधान तस्मे ज्येष्टाय अह्मणे नमः॥ 
यरय सूर्यश्बचचः चन्द्रमा पुनर्णवः । 
अम्नि यश्वक्र आस्य॑ तस्में ब्येष्ठाय प्रह्मणे नमः ॥ 
( अथवें० १०, ७, ३२, ३३) 


यह प्थ्वी जिपके पेर, अन्तरिक्ष उद्र, थौलोक शिर, सूर्य और घर्द्व नेत्र 
तथा भ्प्ति सुख है, उस विश्ववपुधारी भगवान्‌ के रूप को हसारा बार-बार 
प्रणाम हो । 


: स्मरणासक्ति ; मन, कंठ और वाणी द्वारा स्मरण के तीम भाग हो जाते 
हैं। प्रभ के नाम को जब वाणी द्वारा उच्च स्वर से बार-बार बोलते हैं, तो वह 
कीतन कहलाता है। कंठ के दी संयोग द्वारा जब प्रभ का नाम वाणी द्वारा धीरे- . 


धीरे अनेक वार घोला जाता है तव वह जाप कहलाता है। मन सें ही प्रभ के 
नाम का बार-बार उच्चारण स्मरण है । वेद कहता है 


त्वामग्ने मनीपिणरूवां हिन्वन्ति चित्तिमिः। क्‍ 
. वां वर्धन्तु नो गिरः ॥ (ऋ० ८, ४४, 4 ९) 
प्रभो ! तुझे, केवछ तुछ्ते, भक्तजन अपने सन को लगाकर बढ़ाते हैं। अपने 
सित्त की समस्त शक्तियों को तेरे अन्दर केन्द्रित करके तेरा, केवल तेरा ही स्मरण 


करते हैँ । नाथ |! हमारी वाणियाँ भी तुझ्ते बढ़ावें । हम अपनी वाणी द्वारा तेरे 
नाम का जाप, तेरे गुर्णा का स्मरण, गान और कीर्तन करते हुए तेरा भ्रकाश 
करे, तेरा अनुभव करें। 
अल बल मिलकर कमल लक सी दम नकल शशि कल शिलि न कक 
२. सखायो अफ्ववाइसे४चंत प्रच गायत । स दि न प्रमतिमंदी ॥ ( ऋ० ६, ४५, ४ ) 
मित्रो, हमारी बुद्धि की मद्तत्ता इसीमें है कि इम उस चेतना तथा अक्षांठ के भारण 
करने बाछे प्रमु को ही पूजा करें भर उत्ती के गुर्णों का गायन करें । 


वेदिक भक्ति १४६ 


पर्द देवस्य नमसा व्यन्तः श्रवस्यचः श्रव जापन्‌ अमृक्तम । 
नामानि चित्‌ दुधिरे यक्तियानि भद्नायां ते रणयन्त संदृष्टी ॥ 
ह ( ऋ० ६, १, ४ ) 
प्रभु को जानने की इच्छा करनेवाले व्यक्ति प्रणति भर नभन द्वारा उसे प्राप्त 
कर लेते हैं। वे बार-बार पवित्र प्रभु के पविन्न नामों का जाप और स्मरण 
करते हुए उसके कल्याणकारी संदशन में ही रहकर आनन्द प्राप्त करते हैं । 
ऋग्वेद ऐ, ३७, मे में लिखा है कि जो प्रभु के नामों का वार-बार_ स्मरण और 
उद्चारण करते हैं, उनका भभिसान नष्ट हो जाता है। योगदर्शन १३२९, ३० 
के अनुसार भगवान्‌ के मोश्म नाम के जाप से व्याधि, रत्यान, संशय, प्रमाद, 
आलस्य, भविरति, आन्तिदर्शन, भलब्धभूमिकत्व और अनवस्थितत्व नाम के 
नो विध्म नष्ट हो जाते हैं। इससे पत्यगात्मा की प्राप्ति भी हो ज्ञाती है। 
यहुवेंद ४०-१५ में लिखा हैः 'भोश्म कऊतो समर! है जीच ! तू भोश्य, का 
स्मरण कर । ऋग्वेद ७, ३२, १७ में छिखा है : त्वायं विश्वः पुरुह्ृत पार्थिवो 
अवस्युर्नाम भिच्तते ४! हे अनेक भर्तों द्वारा पुकारे गये भर ! रक्चा की कामना 
करता हुआ यह विश्व तुस्हारे ही नामस्सरण की भीख सांग रहा है। सामवेद 
पूर्वार्चिक ३, $, ७, २ के अनुसार "कद प्रचेतसे महे पचो देवाय. शस्यत्ते। 
तदिद्वि अस्य वर्धनम्‌ । प्रभु के स्तुति-गान सें, स्मरण भोर जाप में जो कुछ 
थोड़ा-ला भी चचन भक्त के सुख से निकल जाता है, पही उसकी उन्नति 
करने वाला है । 

,“दास्यासक्ति भगवान्‌ मेरे रवासी हैं | में उनका सेवक हूँ। मेरा जो कुछ 
है, उन्हीं का है। भगवान्‌ के अतिरिक्त मेरा अपना भौर कुछ भी नहीं है । 

इस भावना से की गई भक्ति को दास्यासक्ति कहा गया है ॥ यथा 


व्वावते हीन्ह् क्रत्वे भस्सि स्वावतोअवितुः -शूर रातो॥ '  : ६ :. 
विश्वेदह्दानि तविषीव उम्र भोकः कृणुप्व हरिवो न मर्घीः 0 

( हऋऋ० ७, २०,४ ) 

हे परमेश्वर्य-सम्पन्न स्वामी ! मेरा जो कछुछु है, आपके दी लिये है। में आप 

जेले रक्तक के दान से हूँ । आप जहाँ कहीं भी सेरा उपयोग करेंगे, उससे मेरा 

सा ही होगा । अब में प्रतिदिन तुम्हारी तंविपी, सेना का. एक छुद्न सेवक, 

सिपाही हूँ। वाथ.! मुझे अब अपने रहने का स्थान वना को, जिससे सदेव मैं 


१६० भक्ति का विकास 


तुम्हारी सेवा में ही निरत रहूँ। प्रभो | भव मुझे मरने से बचा छो। आपके 
अतिरिक्त अब तक धन, यज्ञ जिप्तकी भी सेवा में रहा, पहाँ सर्वश्र . कष्टदायक 
मरण ही सरण था। भब मुझे मत मरने दो। भपनी सेवा में लेकर मेरा न्राण करो। 


धरं दासो न मीहूछुपे -कराण्यहं देवाय भूर्णयेब्नागाः । 
ध्ेतयदुघितो देवो क्यों गृत्सं राये कवितरों जनाति 
( ऋ० ७, ८६, हे ) 
जैसे सेवक अपने स्वामी की सेवा करता है, उसी प्रक्षार में कामनार्भों को 
वर्षने वाले, सफल करने चाले, विश्व का भरण-पोषण करने वाले परम देव 
परमेश्वर की भपराध-रहित आर्थाव्‌ निष्पाप होकर सेवा करता रहूँ। प्रभु दिग्य 
हैं, मेरे भर्यः स्वामी हैं। थे मुझ्त जेते अचित्‌ अर्थात्‌ अशानी को चेताया 


करते हैं। थे सर्वज्ञ हैं और भपने स्तुति-कर्ता भक्तमन को कल्याण की और 
ले जाते हैं । 


दास्यासक्ति में भक्त भगवान्‌ की उपस्थिति को पग-पण पर अनुभव करता 
है। घह प्रभु की महत्ता भौर ऐश्वय से प्रभावित रहता है। विश्व में चारों ओर 
उसे भगवान्‌ का वेभव ही विकीर्ण हुआ दृष्टिगोचर होता है। ऋग्वेद १० 
३२१, ४ के भजुसार ये हिमधवर ऊँचे-ऊँचे पर्वत उसी प्रभु की अविचल सत्ता 
को प्रकट कर रहे हैं। सरिताओं के साथ समुद्र उसकी उज्ज्वल कीर्ति का चर्णन 
कर रहे हैं। ये समस्त दिश्वायें जिसकी रक्षक बाहुओं के समान फैली हुई हैं 
भक्त स्यागपूर्वंक उसी अभरु की सेवा करने के लिये सन्नद्व हो जाता है। ह 
परम विरह : सभी भक्त प्रभु के विरह की अनुभूति से व्याकुल रहे हैं। 
यही व्याकुछता उन्हें प्रभु के पास भी ले गई है। लौकिक विरह में आचायों 
ने एकादश अवस्थाओं का परिगणन किया है। अध्यात्मपक्त सें उन सब का - 
समावेश असंभव है। उसमें स्मरण, गृुणकथन, व्याकुछता, अभिराण जेसी 
कुछ थोड़ी-सी भवस्थायें ही था सकती हैं। स्मरण और गुण-कंथन का चर्णन 
हम कर खुके हैं। विरहजन्य व्याकुछता का वर्णन एक प्रथक शीरपक में हो चुका 
है अभिलाषा का उल्लेख नीचे लिखे मंत्रों में है; - 
स त्वन्नोअने&्वमो भवोती नेदिष्ठो : भश्या उपसरो-व्यु्टी । 
अव यचव नो वरुण रराणो वीहि सलीक॑ सुहवो.न एधि॥- 


( न्र्ट ० ४५ है 3 जु ) 


बेदिक भक्ति १६१ 


' परम देव ! तुम कितमे परम हो । तुमसे में कितनी दूर हूँ । जब से तुमसे 
पृथक हुआ हूँ, तब से तुम्हारे महनीय महक के दुर्शन नहीं हुये। इस जवस, 
नोची, कष्टमयी भूमि पर पढ़ा हुआ कितने कष्ट उठा रहा हूँ। नाथ | क्‍या 
मेरी रक्षा करने के लिये तुम अपने परमधाम को छोड़कर वीचे, मेरे निकट से 
निकट नहीं भा सकते ? देखो, चह उपा ऊपर से उतरकर नीचे था गई है । 
तुम भी मेरे पास आ जाओो। और यह आना-जाना भी क्या स तुम केवक़ उस 
वारक आवरण को फाड़ दो, जो तुमको सुझसे अलग किये है। बस, नाथ ! 
इस परदे के फटले ही तुम्हारे मंगलमय दर्शन झुझे हो जायेंगे । नाथ ! कृपा 
करो । मेरे पास रमसाण होकर मुझे सुख दो, अपने आनन्दुप्रद रूप को प्रकद 
करो । मेरी पुकार पर एक वार तो दर्शन दे दो । 

यदरने स्थामहं त्व॑ त्वं वा घा स्था भहम्‌ । 
स्यु्टे सत्या इहाशिपः । (ऋ० ८, ४७, २३ ) 


है प्राप्तत्य प्रभु ! यह वियोग अब असह्य हो उठा है। इसे दूर करो | अब 
या तो तुम में वन जाओ था में तुम वन जाऊँ। तुम्हारे भाज्ञीवाद तभी सत्य 
सिद्ध हो सकेंगे । 
)५ वर तन्‍्मयता : तन्‍्मयता में भनन्‍्यता रहती है । भक्त प्रभु में अपने आपको 
इतना लीन कर देता है कि उसे छोड़कर अन्यन्न जाने की रुचि-ही नहीं 
करता । उठते, बेठते, सोते, जागते सदेव उसी के ध्यान में मप्त रहता है। 
यथा -- 


..न्न था स्द्विक अपवेति मे मनः स्वे इत्‌ काम पुरुहत शिक्षिय । 
राजेव दृस्म निपदो४धि बहिपि अस्मिन्‍्स्सुसोमेडवपानमस्तु ते ॥ 
( %ऋ० १०, ४३, २) 
', है प्यारे पुरुहत ! अब तुम्हें छोड़कर भेरा मत अन्यन्न कहीं भी नहीं 
जाना चाहता। मेरी समस्त कामनायें तुर्दारे ही अन्दर आश्रित हो गई हैं । 
है परम दृशंनीय ! धब तुम्र राजा की भाँति मेरे हृदयास्न पर बेठो और यहीं 
सोमपान फरते रहो । क्‍ 


न घेम धन्यत्‌ भाषपन पम्निन्‌ अपसो नविष्टी । 
 चवेदुस्तोम चिकेत॥ ( ऋण० ८, २, 4७) 


र्‌१्‌, र२ ४० बि० 
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है पाप-निवारक प्रभु ! अब में अन्य किसी को भी प्राप्त करना नहीं 
चाहता । तुम पुक्ष क्षो प्राप्त करके मुझे सब कुछ प्राप्त हो गया ।.भव में प्रस्येक 
अभिनव कर्म के प्रारम्भ में एक तुम्हारी ही स्तुति करना जानता हैँ । 
महे घन त्वा भद्धियाः पराशुदकाय देयाम।. . 
न सहस्नाय नायुताथ वल्षिवों न शताय शत्तामध ॥ (%#० <, १, ५) 
है सदी ! हे शक्तिशाली ! हे परम मूल्य प्रभु ! भव घाहे कोई व्यक्ति 
सस्ते कितना ही छुभावे, कितना ही दे, सौ, सहस्न, छाख, पर में कितने भी 
मूल्य के बदले में भव तुझे देने वाढा नहीं हूँ। तुझ भमूल्य का यह विश्व 
मूल्य ही क्या लगा सकता है १ ह हा 


५. सख्यासक्ति : जो हृदय विकारों से विहीन, प्रपन्ष से एथक और राग से 
रहित हो चुका है, वही प्रभु के सखाभाव को प्राप्त करता है। भक्ति-साधना में 
यह सर्वोच्च कोटि की भाव-स्थिति मानी गई है। इसी स्थिति में मानप्त चिति, 
की लहरों से जोत-प्रोत होता है भौर ऐसा ही भात्मा, भानन्द का अनुभव 
करता है। वेद के शब्दों में : ः न पल 

पपमानस्य ते वर्य पविन्नमम्युन्दतः । सखित्वमाचरणीमहै ॥ (ऋ० ९,६१,४) 
जीवात्मा जब प्रभु के सखाभाव को घरण कर लेता है, तो पवमान प्रभु 
उसके पवित्र अन्तः/करण को अपनी आनन्दधारा्ों से भाई कर देते हैं । 


न पापासो मनामहे नारायाप्तो न ज़द्हवः । 
यदिन्नु इन्हे व्ृपर्ण सचा सुते सखाय॑ कृणवामहै ॥ (ऋ० ८, ६१, १ 4) 
उस वलवान्‌ परमेश्वर को जो जीव अपने प्रत्येक यशकर्म में सखा बना 
लेते हैं, थे फिर पाप नहीं करते, प्रव्युत पविन्न, ध्यागी एवं ज्ञान से प्रदीक् 
हो उठते हैं।... कर 
वृहन्नित्‌ इध्म तेपां भूरिशस्त प्रथुःस्वरुः । 
येपामिन्त्ो युवा सा ह . .... ( ऋ० ८, ४५, २) 
. बह सतत समर्थ परसेश्वर जिनका सखा-बन गया, उनका इध्म अथांत्‌ 
संदीक्षि विशाल हो ज्ञाती है, अनेक मजुप्य उनकी- प्रशंसा करने लगते हैं भौर 
उनका स्वर अर्थात्‌ यज्ञ का आधार सुच्ठ एवं पुष् हो जाता है। | *“*+: 
अधुद्ध इच्‌ युधावृत्त शूर आजति सत्भिः । 
येपामिन्द्र वा सख्ा॥ . ४  (ऋ० ८, ४५, ६ ) 


शा 
कजे कू ०» 
ब कई 23: 8006 5, | 
+ ही न 4 शँ ष्ब 
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वह सतत समर्थ परमेश्वर जिनका सखा है, वे ही सच्चे श्रवीर हैं। थे 
युद्ध नहीं करते, पर अपने सार्तिक चछ से अनेक योधाओं के बल को पराजित 
कर सकते हैं। 
आत्मनिवेद्न के सम्बन्ध में इसके पूवे लिखा जा चुका है। वात्सल्य 
आसक्ति को सामवेद ने 'वर्स ने मातरः कहकर प्रकट किया है। इसका भी 
संकेत हम पहले कर चुके हैं । कान्तासक्ति के उदाहरण वेद में भधिक उपलब्ध 
नहीं होते, केवछ कुछ संकेत प्राप्त होते हैं, जिनका उल्लेख हम पीछे कर छुके 
हैं। ऋग्वेद के दो मन्त्र कोर नीचे अद्वित किये जाते हैं, जो इस भावना का 
. भर्छा परिचय देते हैं--- 
अच्छा म इन्द्र मतयः स्वर्विदः सप्रीचीर्विश्वाउपत्तीरनूषत । 
परिष्वजन्ते जनयो यथा पति मय न शुन्ध्युं मघवानमूतये ॥ 
। ( १०, ४३, १) 
सुख का ज्ञान रखने वाली, एक ही मार्ग में बढ़ने चाली, प्रश्न-प्राप्ति की 
कामना से संयुक्त मेरी समस्त बुद्धियाँ भाज प्रभु की सेवा में रूगी हुई हैं, और 
जैसे खिंयाँ अपने पति का आलिड्डन करती हैं, वेसे ही मेरी दुद्धियाँ ऐश्वय्शाली 
पवित्न प्रभु का स्वरक्षा के लिये आलिद्न कर रही हैं । ह 


सनायुदी नमसा नच्यों अर्केत्रंसूयदो मतयो दुस्म दु/ु । 
पति न पत्नीरुशती रुशन्तं सप्ृशन्ति सवा शवसावन्मनीषाः ॥ 
( क्ट० १, १२, ११ ) 
है दर्शनीय देव | सनातनत्व की जमिकापिणी भोर सुर्हारे भन्दर बस 
जाने की कामना करने वाली मेरी घुद्धियाँ नवीन स्तोन्नों भीर नमन के द्वारा 
तुग्हारी ओर दौद़ रही हैं। हे सर्वशक्तिसम्पन्न प्रभु ! ये छुद्धियाँ तुम्हारा वेसा 
ही स्पर्श करना चाहती हैं, .जेसे कामनाशील पक्षी कामनायुक्त पति का स्पर्श 
फरती है । 
आचार्यों ने भक्ति-सरवन्धी भावनाओं को वर्गीकरण के बृत्त में आहत 
करने का प्रयत्ष किया है, पर भावनायें अनम्त हैं। थे बन्धरनों में नहीं बाँधी 
जा सकतीं । आगे हम कुछ पऐसी ही साधन तथा पिद्वि से सम्बन्ध रखने घाली 
ऋचाय प्रस्तुत कर रहे हैँ, मिनमें अंकित कुछ भावनाओं का पर्गीकरण अभी 
तक नहीं हो सका है। 
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साधन ६ 


पीछे प्राथना में भक्त की जो भावनायें प्रकट हुईं हैं, वे उसके अभावों 
से सम्बन्ध रखती हैं। भभावों की पूर्ति साधन-प्थ का भी निर्देश करती 
है। भत्तः जो कुछ लिखा जा छुका है, उसमें कतिपय साधनों का उद्देख भी . 
भा गया है । यहाँ हम उन विशिष्ट साधनों पर वेद-मन्त्रों के आधार से 
कुछ छिखेंगे, जिन्हें प्रभु-प्राप्ति के लिये परमावश्यक माना गया है और भक्ति 
जिनमें से एक साधन दै। 


साधन-स्षेन्न में सवप्रथम साधक को साधना के छिये उद्बुद्ध किया जाता 

है। उसके सन को साधना में छूगाने के छिये स्वशक्ति से परिचित कराया 

जाता है । नीचे उद्छत बेद्‌-मन्त्र इसी प्रकार के उद्घोधन को सूचित करता हैः 
सुपर्णाइसि गरुत्मान्‌ पष्टे पुथिष्याः सीद भासान्तरित्तमाएण । 
ज्योत्तिपा दिवमुत्ततान तेजला दिश उद्‌ इंह।॥ 

,( थज्ु० १०, ७२ ) 

'साधक ज्ञीव ! तू सुन्दर पंखों से उड़ने वाला, उन्नति करने घाझा और 

गोरवशाली सरव है । तू पृथ्वी की पीठ पर यैठ जा और अपनी ज्योति से 


अन्तरित्ष को भर दे | अपने प्रकाश से तू घुछोक को ऊपर उठा दे। अपने तेज 
से दिशाओं को दृढ़ कर दे 7? 


इस वबेद-मन्त्र के दो भाग हैं । प्रथभ भाग जीव की दाक्तियों का 
परिचायक है। अपनी दाक्ति का ज्ञान हो जाने से प्रत्येक प्राणी को बढ़ा 
बल मिलता दे। इस शान के अभाव में सारी शक्ति कुष्ठित पड़ी रंहती है। 
जीव के गुण, उसका सामर्थ्य स्वभावतः उन्नतिपथ-गामी हैं। वह. प्रकृति 
या माया के संस से क्पने एन शुर्णो को विस्ट्धत्त कर देता है। वह सुपर्ण 
है, सुन्दर पंखों घाला अर्थात्‌ उड़ने वाठा है। उसकी शाक्ति अधोगामिनी 
न होकर उध्वगमन" वाली है। वह गरुस्मान अर्थात्‌ मौरवशाली है; हलका, 
निष्प्रभ और कायर नहीं है। यदि प्रकृति उसे दयाती है, तो उसे दवना नहीं 
धाहिये । प्रकृति के सच्दे स्वरूप से परिचित. होकर, उसे उसकी पीठ पर बैठ 
मल मटर बस कील मप पक ललसे लक कफ कप जप रद सकल कि लिप अखिल दवल कपिल 


१. अपवेबेद ८१६ में भी “उदानन्ते पुरुष लावयानम? शर्म्दों द्वारा जोब की 
इसी द्क्ति का वर्णन किया गया है। 
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जाना घाहिये। प्रकृति उसकी सेविका है, स्वामिनी नहीं । ज्ञीव प्रकृति की 
सवारी हे लिये नहीं, प्रत्युत प्रकृति जीच की सचारी के लिये है। प्रकृति की 
पीठ पर बेंठकर जीव उसका यथोचित उपयोग कर सकता है। 

मन्त्र का दूसरा भाग जीव के कर्त्तव्य का निर्देश करता है। जीव को 
सर्वप्रथम प्रकृति का बनना स्वामी है । इसके अनन्तर उसे अन्तरित्त को अपने 
प्रकाश से परिपूर्ण करना है। अध्यात्मच्षेत्र में हृदय अन्तंरिक्त का स्थानीय 
या प्रतीक है। इस हृदय को अपने प्रकाश से जोत-प्रोत करना चाहिये । 
इसके पश्चात्‌ झुकोक को अपनी ज्योति से ऊपर उठाने का कार्य है। चुकोक 
अध्यात्स में मस्तिष्क या बुद्धि है। घुद्धि को ऊपर उठाने का अर्थ है--उसे 
परम ज्योति के साथ संयुक्त करमा। अन्तिम कार्य है दिशाओं को इढ़ 
करना, जिसका अर्थ है अपनी परिस्थिति या श्रुत्र को सुध्ठ घनाना । 

उद्दोधन के पश्चात्‌ साधक को अपने रूचय या गन्तब्य का स्पष्ट ज्ञान होना 
चाहिये । गन्तव्य के ज्ञान से ही उसके लिये उपयुक्त साधनों का निर्णय किया 
जा सकता है । नीचे लिखे मन्त्र में हुस रूचय का उच्चेख किया गया है : 


उद्दयन्तसमसस्परि रवः पश्यन्त उत्तरम्‌ । 
देव देवता सूयमगन्स ज्योतिरुत्तमछ ॥ (क० १, ७०, १०) 
ु जीव फो अन्धकार से परे होकर आत्मदुर्शन करना चाहिये और उसके 
पश्चात्‌ उसे सर्वोत्तम ज्योति, देवों के देव परम सूर्य परमेश्वर को प्राप् 
करना चाहिये । 
अन्धकार क्या है ? साधारण जँघेरा मानव की नेन्र-ब्योति को, दुर्शन-शक्ति 
को विफल बना देता है । माँखें रहते हुए भी उसे कुछ दिखाई नहीं देता । 
आकृतिक-पदार्थो का उपभोग जीर स्वाद सी यही काय करता है। यह जीव 
की चेतना को नष्ट कर देता है । जीव को भोगों में रस जाने रगता है । संसार के 
सामान्य भोगों से लेकर महान, ऐश्वयंशाली भोग-विभवों तक की यही दशा 
है। उनका परिणाम तृप्ति नहीं, तृष्णा है। यही त्म है, नस (न भाति इति) 
है, अन्धकार है। भोग से विरत होने पर ही जात्मस्वरूप का प्तान होता है ।' 
सम के अन्त सें रज भौर रज के अन्त में सत्‌ के जाविर्भाव का क्रम है। 
सत्‌ भारम-ज्योति की झलक दिखा जाता है। भत्ः उसे उच्‌ की संज्ञा मन्त्र सें 
दी गई है। इससे उत्तर, श्रेष्ठतर स्वः है, आत्मस्वरूप है, अपना-भाष है । परन्तु 
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आत्मस्वरुप से भी बढ़ कर वेद ने देवों के देव परमेश्वर को माना है, जो उत्तर 
से भी ऊपर उत्तम ज्योति है। उत्त्‌; उत्तर और उत्तम का यह श्रेणी विभाग क्‍ 
समन करने योग्य है। वेद ने इस विभागपद्धति का सर्वन्न निर्वाह किया है। 
बर्माण्ड में जैसे सूर्य अन्य पृथ्वी, मंगठ, शुक्र जादि देवों का देव है, 
उस्ती प्रकार अध्यात्म में इम्हिय, मन, लुद्विखुपी देवों का देव आत्मा है और 
समस्त आभात्माओं का भी भात्मा परमात्मा है। भक्ति के चेन में इसी को 
प्रभु, ईखचर, भगवान्‌, नारायण भादि धनेक नामों से अभिहित किया गया है। 
जीव का रूपय इसी प्रभु की प्राप्ति है। इस प्रातति के ढिये वेद में नीचे ल्खि 
साधनों का वर्णन हुआ है : ह 


जगत्‌ का ज्ञान :“- | 
परीत्य भूतानि परीत्य छोकान्‌ परीत्य सर्वाः अदिशों दिशश्व | 
उपस्थाय... प्रथमजामृतस्थात्मनात्मानसभि संविवेश ॥ 
(यजु० ३२, ११ ) 
परि दावा पृथिवी सथ आयमसुपातिप्ठे प्रथमजारृतस्य । हु 
वाचमित्र वक्तरि भुवनेष्ठा धास्युरेप नस्वेश्पों अम्रिः॥ 
(अथर्व २, १, $ ) 
परिधावा प्रथित्री सच्य इध्वा परिलोकान्‌ परि दिश! परिस्वः । 
ऋतस्य तम्तुं बितत॑ विच॒त्य तदपश्यत्‌ तदुभवत्‌ तदासीव्‌॥' . ' 
( यजु० देर, २.) ह 
: परि विश्वा - झुवनान्यायद्रतस्य तन्तुं वितत इशेकम्‌. । 
यत्र देवा असतमानशानाः समाने .योगावध्येरयन्त ॥| 
( अथर्व २, १, ५) . 

: जीवास्मा मिक्न-मिन्न प्राणियों की योनियों में घूमकर, भिन्न-मिन्न छोकों हि 
और समस्त दिशाओं एवं प्रदिज्ञाओं में धूम कर जब ऋत की श्रथमजा का 
आश्रय लेता है, तब वह आत्म-ज्ञान आ्राप्त करता है और आपस्म-ज्ञान द्वारा 
परमास्मा में प्रवेश करता है । / । 

“चावापृध्वी, समरत भुवन, दिशा भीर स्वर-छोक को सव भोर से शीघ्र 
ही समझकर, जब साधक ( भात्मा ) ऋत के फ़ैले हुए तन्तु को चीर डाछुता 
है, तभी चह भ्रभु के दर्शन करता है और धही ह्दो जाता छै | वही वह भा | 
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_ पृथ्वी से:लेकर 'चुकोक तक-में घूम आया हूँ भौर जब ऋत की प्रथमजा 
की दारण ग्रहण करता हूँ । इसी की शरण में आने पर सुझ्ते ज्ञान हुआ है कि 
जैसे वक्ता के अन्दर उसकी समस्त चाणी निहित रहती है, उसी प्रकार उस 
घारण करने वाले प्रकाशस्वरूप परमास्मा में समस्त मुवन समाये हये हैं। 

में समस्त भुवरनों में घूम आया हूँ। घूमकर मेंने एक ही वस्तु देखी कि 
ऋत का तन्‍्तु सर्वन्न विस्तृत हो रहा है। यह ऋत ही समस्त देवताओं की वह 
समान योनि है, मूल-स्थान है, जहाँ देव असूत का उपभोग करते हुये स्वेच्छा- 
पूवेक विहार करते हैं । 
इन भन्‍्त्रों में प्रभु के भम्ठत पद को प्राप्त करने के लिये सर्वप्रथम जगत्‌ 
का ज्ञान आवश्यक साना' गया है। समस्त जगत में और विभिन्न योनिययों में 
घूमकर ही जीव को उसका ज्ञाव भाप्त होता है। वह जगतू के सूछ कारण 
ऋत की प्रथमजा को अनुभव करने ऊूगता है, जिसका तन्‍्तु ही छस निखिल 
जगत के भिन्न-भिन्न रूपों में फेला हुआ है। ऋत के ज्ञान में वह आत्म-ज्ञान 
प्राप्त करता है और फिर देखता है कि वह परमारम-तत्त्त जगव्‌ में और अपने 
में सर्वत्र ओत-ओत है। ््ि 
. .ऋत की प्रथसजा क्‍या दे ? ऋग्वेद के अघमर्षणसूक्त में प्रछु के अभीद्ध- 
तप से ऋत ओर सत्य दो तस्वों की उत्पत्ति वर्णित हुई है। ऋत गत्यात्मक 
तत्व है और सत्य सत्ता, स्थिरता या अस्तित्व का कारण है । एक को शक्ति 
और दूसरे को द्ृष्य कहा जा सकता" है। शक्ति का प्रथम रूप छुद्धि है। छुद्धि- 
तत्व ही ऋत की प्रथमजा है। यही सांख्य और कठोपनिपद्‌ का महत्तत््व है।यददी 
१. जि र&75९5 रे:७75 अपने अन्ध ९ प्रच्राष्ट:58, &ए07्रचते प्र४” ( संस्करण 
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ही वेद के सत्य और ऋत कहे जा सकते हैं । 
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सत्य भर्धाव्‌ स्थिति-परक तत्त्वके साथ विश्व भर में फेला हुआ है। चेज्ञानिक ऐटम, 
एलेक्टरन और फोहोन में गति के जिन कर्पनों या छदहरों को अनुभव करते हैं, 
उनका भी मूल कारण यही है। सर जेम्स जीन्स अपने प्रन्य 7006 (ए४७४०7४ 
एशए९॥४४ के पृष्ठ! १६५९ पर एलेक्ट्रन या ऐस्स में पाये जाने वाले गति के इन 
करपनों को यन्त्र ( मशीन ) के अवयवों की गति से नहीं, प्रत्युत एक नतेक 
की नृत्यसम्बन्धी गतियों से उपमितत करता है। जैसे नर्तन-गतियाँ अपने नतंक 
का ज्ञान कराती हैं, बेसे ही चुद्धितर्व परमाश्मा का ज्ञान कराता है। वेद ने . 


. प्रभु को कवि तो अनेक स्थानों पर कहा है, पर कहीं-कहीं उसे नर्तक का भी . 


जा 


रूप प्रदान किया है, जेसे-- 
इन्द्र हत्‌ नो महोवां दाता वाज़ानां नृतुः । 
महों अभिज्ञु जायमत्‌ ॥ (१४० ८, ९२, पे 9 
परमेश्वर समस्त तेजों और वर्छों के देने वाले हैं। वे महाव््‌ हैं और इस 
निश्चिल जगव्‌ को नचाने वाले हैं। वे इसकी समस्त गति-विधियों में समाये 
हुये हैं और सवका नियमन करने वाले हैं । |  ा 


आत्मज्ञन ' 


“* . ऋत की प्रथमजा प्रथम आत्मज्ञान कराती है। इसी की सहायता से मानव 


अपने वास्तविक रूप को अजुभव करता है। वह देखता है: 
यो सत्यंप्वसत ऋतावा देवो देवेष्चरतिरनिधायि। 
होता यजिष्ठो मह्या शुचध्वे हब्येरप्रिमंनुप ईरयध्ये॥( ऋ० ४, २, ३ ) 


” जो मरणशीर शरीर के अवयवों के अन्दर कभी न मरने वाला, इन्द्रियादि 


देवताओं के बीच अलंगरुप से संयुक्त जासमदेव ऋततरव से रहित होकर 
निहित है, वह भादान-प्रदान करने वाला है, यज़्नीय है और शरीर के अन्दर 
अपनी सहिसा द्वारा प्रदीध्त होने के लिये विराजमान है। रे 
इस आत्मा का शरीर के अन्दर स्वराज्य होना चाहिये। बुद्धि, मन, इन्द्रियाँ 
सब जब आत्मा के शासन में चलती हैं, तभी सच स्वराज्य होता है और तभी 


वास्तविक आनन्द की प्राप्ति भी होती है। वेद के शब्दों मैं-- का आम मय मल 
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स्वादोरिय्या  विधपुेवतो. मध्चः पित्न्ति. गौयें:। 
या इन्द्रेण सयावरीबृष्णामदुन्ति शोभसे चस्चीरहुस्वराज्यम्‌ ॥ 
( प्टरू० १, ८४, १० ) 


जो गोरी अर्थात्‌ हन्द्रियाँ आत्मा के साथ मिलकर चलती हैं, उच्छड्डछ 
' नहीं बनती, स्घराज्य का, जात्मा के राज्य या शासन का अनुसरण करती हैं 
वे चसुरूप बनकर व्यापक स्वादुमय मंछु का पान करती हैं। 


» आसाज्नान से आत्मशक्तियों अर्थात्‌ चुद्धि, सन, इन्द्रियादि को अवूसुत 
शक्तियाँ आप्त हो जाती हैं। वे प्रदीक्त हो उठती हैं । बाह्यकरण भन्तः्करण के 
साथ और ज्न्‍्तःकरण जात्मा के साथ मिलकर अनेक अलौकिक सिद्दियाँ से 
शोमित हो उठते हैं। इस अवस्था में इन्द्रियों का भधिपति इन्द्र कर्थात्‌ 
भात्मा समस्त इन्द्रियरूप देवों को अतिक्रान्त कर जाता है। घबह्द सबके 
ऊपर प्रतिष्ठित द्दोता है और इसी ऊध्च अवस्था में निकट से प्रभु का दर्शन 
करता है। ऐतरेय ७-१६ में इन्द्र (आत्मा ) को सब देवों ( इन्द्रियों ) में 
ओजिष्ठ, यलिए, सहिष्ठ, सत्तम और पारयिष्णुतम कहा गया है । आगे लिखा है- 

हन्द्रो अतितरामिव अन्यान्‌ देवान। 

स हि पुनत्‌ नेदिए्ठ परपश, स हि एनत्‌ प्रथमो विदांचकार ग्रह्म इति । 


»५.४ आात्मपुरुष जिस पुरी में रहता है, वहाँ पाँच चोर भाँत बचाकर 
सदेव चोरी फरते रहते हैं और आत्म-सम्पत्ति को हास की ओर ले जाते हैं । 
ये पाँच घोर हैं: काम, मोह, फ्रोच, लोभ भौर अहंकार । अज्ुुभवी सर्न्तों का 
कहना है कि काम और मोह की नाढ़ियाँ शिर के वाई भोर हैं, करोघ और छोभ 
की नादियाँ दाहिनी भोर हैं तथा अहंकार की नाड़ी शिर के वीचोबीच होती 
हुई ब्रह्मरन्ध तक गई है। सामान्यतया काम जौर मोह का युग्म तममोमय तथा 
क्रोध और छोभ का युग्म रजोमय होता है । ड्ट्न युग्मों में से काम, क्रोध और 
लोभ पर विजय प्राप्त करमी घ्वाहिये, संयम हारा एन्हें सिकोढ़ना चाहिये | मोद्द 
फो सिकोढ़ना नहीं, प्रव्युत्‌ फैलाना चाहिये। इसी से विश्व-वन्धुत्व-भावना फा 
जागरण होता है। धन्तिम पाँचये चोर जहंकार को 'हृदु्न मम कहकर भ््ञु फे 
भागे समविंत कर, देना चाहिये। यह समपंण वष्णवभक्तिमाग में प्रपत्ति संज्ञा 
से भमिहित हुआ है। ये सिमिठाद, फेछाब तथा समर्पण मानसिक रूप से 


१७० भक्ति का विकांस 


भक्ति-सावना के भक्ग हैं भौर भाव्मा को परमात्मों की भोर-ले जाने वाले हैं। 
इनके बिना आर्म-ज्ञान का होना असम्भव है । कर 


शरीर का दमन : 
आत्मिक स्वराज्य में शरीर को विगदने के लिये उन्मुक्त या सच्छुन्द नहीं 
छोड़ा जा सकता। जात्मा की शक्ति शरीर को पशीभूत करने में ही निहित, 
है। वेद कहता हैः 
यो अप तन्वो दमे देव मर्चः सपर्यति । 
तस्मा हृद्दीद॒यद बसु ॥ ( ऋ० ८, ४४, १५) 

- जो शरीर को अपना घर समझता है, थर्थाव्‌ उसकां दमन करके अपने 
चद्ध में रखता है, जो शरीर के लिये नहीं, प्रत्युत शरीर जिप्तके लिये है, वही 
प्रभु की पूजा कर सकता है और उसी को बसु भर्थाव्‌ वासवी शक्ति प्राप्त 
होती है। 

फ्वेद १०७२-५७ में 'रिर्कोंसः तस्वः कृष्वत सवा? अपने शरोरों को तप 
से कृध करने वाले प्रभु के भक्तों का चर्णन है। ऋ० ९-८३-१ में लिखा है: 
'अतप्त तनूने तदामो अश्जुते'--जो कच्चा है, जिसने तप की भह्दी में अपने को 
डालकर पका नहीं लिया, वह उस प्रभु को प्राप्त नहीं कर सकवा।..... 
कमे, ज्ञान ओर प्रेम । 

«“ आत्मा के पास कम, शान और भ्रेम्त तीन ऐसे साधन हैं, जो उसे परमाष्मा 

से मिलाने वाले हैं। इन तीनों साधनों का उच्चेस नीचे लिखे मन्त्र में है : 
सं हि जमे अपिना पिश्रो वि्रेण सन्‌ सता । 
सखा सख्या समिध्यसे ॥ (ऋ० ८, ४३, १४ ) 
है परम-प्रकाश-स्वरुप प्रभो | तुम भ्प्रि चर्थाव्‌ तपरूप कम द्वारा. प्रदीक् 
होते हो | तुम महान्‌ विप्र हो, ज्ञानी हो भर ज्ञान द्वारा ही प्रदीक्त होते हो.। 
तुम सखा हो, परम प्रिय मित्र हो, अतः प्रेम द्वारा भ्रदीध्त होते हो । 

,. > चेद कम, शान भौर प्रेम तीनों साधनों को प्रभुप्राप्ति के लिए स्ावश्यक 
समझता है। परवर्ती साहित्य में वैष्णवों ने प्रेम भथवा सक्ति को कर्म ओर 
ज्ञान दोनों से उच्चतर माना है कौर कर्मको साया का जञ्जाठ समझकर अत्यन्त 
द्वीन स्थान मदान किया है। वेद ऐसा नहीं कहता। नीचे ठिखे मन्त्र में कर्म 
अनिवाय साधन के रुप में वर्णित हुआ है 


| वैदिक भक्ति ९७१ 


कुवन्ेवेह कर्माणि जिजीविशेष्छुत १४ समा; । 
एवं त्वयि नान्यथेतो5स्ति न कर्म लिप्यते नरे॥ ( यज्जु० ४०, २) 

- सतत कर्म करते हुए ही सानव को सौ वर्ष जीने की इच्छा करनी चाहिये। 
कर्म से अलिप्त रहने का एक ही मार्ग है--कर्म को कर्तव्य समझकर करना, 
उसमें आसक्ति था फलाकाक्षा न रखना। इसी से कल्याण की भाप्ति होती है। 
ऋ० ६, ७, ४ के अनुसार तव क्रतुमिः अम्तत्वमायन! जो अपने छिये नहीं 
प्रभु के छिये कर्म करता है वह मोक्ष पाता है । 
कमेहीन की निन्‍्दा - 

: अकर्मा दस्युरभि नो अमन्तुरनन्‍्यमतो अमानुषः । 
स्‍्थ॑ तस्यामितन्रहनू वो दासस्य दुम्भय ॥ 


(६ ऋ० १०, २२, 4 ) 
जो मनुष्य कर्महीन है अर्थात्‌ कर्म नहीं करता, वह दस्यु है। जो कर्म नहीं 
करेगा, स्वयं पसीना वहा कर नहीं कमावेगा, वह द॒स्यु वनकर दूसरों की पेंदा 
की हुई सामगी छीनेगा । वह अमन्तु भर्थाव्‌ सत्य भोर असत्य में भेद करनेचाली 
मननशक्ति से वंचित होकर भन्यन्नत भर्थाव उलठे, भविहित सा्गों पर चलेगा 
ओर इस प्रकार अमानुष बनेगा, सनुष्यता से पतित हो जायगा। भगवान्‌ 
ऐसे मनुप्य का विनाश कर देते हैं । 
जागरूक कमकाण्डी की प्रशंसा 
इच्छन्ति देवा सुन्वन्त न स्वप्ताय सप्हयन्ति । 
'यन्ति प्रमादमतन्द्राः ॥ ( ऋ० <4।२१८ ) 
दिव्य शक्तियाँ निद्वान्प्स्त आणी को नहीं, सतत जागरूक कर्मकाण्डी 
ध्यक्ति को ही चाहती हैं। वे स्वयं प्रमाद-रहित हैं, अतः प्रमादी पुरुष को 
दण्ड देती हैं । -ऋणग्वेद ०», ३३, ११ के अजुसार देवों की मेन्नी उसी व्यक्ति 
को भाप्त होती है, जो परिश्रम करके श्रान्त हो जाता है, थक जाता है ।* ऋग्वेद 
५, ४४, १४ में लिखा है कि जो व्यक्ति जाशत रहते हैं, अमाद नहीं करते, 
उनको ही ऋचार्ये भौर सामस्तुततियाँ चाहती हैं। सोम भर्थाव्‌ अपनी शक्ति 
से सम्पक्ष भ्रभु सी उनके अपने बन जाते हैं । 





- १ न ऋते आान्तस्य सख्याय देवाः। 
२, यो जागार तसचः कामयन्से, यो जागार तमु सामानि यन्ति । 


(७२ भक्ति का विकास 


सथरित्र : 
.... परिसाप्ले दुश्रितात्‌ धाधस्वरा मा सुचरिते भज। 
उदायुधा. स्वायुपोदस्थामह॒तां. जद ॥ ( यज्ञ5 ४, २८) : 
दे प्रभो ! मुझे दुशरित से बाधित करके सुचरित में छंगा दो।. में भपने 
जीवन द्वारा भस्ततरूप सुक्तात्माजों के पथ पर चलकर ऊपर उठे | ऋ० १५, 
३४, ९ में लिखा है कि जो मनुष्य देवों या मुक्तास्मा्ों के मत का अतिक्रमण 
करता है, उनके ब्रत के अबुसार जीवन व्यतीत नहीं करता, चह शातारंमा 
भर्थात्‌ सी मनुष्यों की शक्ति वाछा होकर भी अपने शाश्वत सखा प्रभु से 
दी नहीं, अपने सांसारिक साथियों से भी वियुक्त हो जाता है।' ऋ० १५, 
५७, $ में इसीलिए ग्रार्थना की गई है :--'मा प्रगाम पथों वय्य मा यशादिद् 
सोमिनः। माध्तः स्थु्ों भरातयः ॥ प्रभु हम सत्पथ को छोड़कर असत्पथ 
पर कभी न चले, हम यश्कम का कभी परित्याग न करें, भदान अर्थात्‌ स्वार्थ, 
छोभ, मोह भादि शत्रु हमारे धन्दर न रहरें । 
सत्संकत्प : क्‍ 
यास्ते शिवास्तन्व। काम भद्दाः यात्रिः सध्यं भवति यद्‌ बृणीपे । 
तामिष्टसस्मां अभि संविशस्व, अन्यत्न पापीरपवेशया घियः ॥ 
( अथर्वे ९, २, २५ ) 
है काम ! जो तुर्दरे शिव और भद्द रुप हैं, जिनके द्वारा इच्छित वस्तु 
प्राप्त हो जाती है, उन्हीं के .साथ तुम हमारे अन्दर प्रविष्ट हो जाओ, पापी- 
यसी चुद्धियों और संकल्पों को हमसे दूर कर दो। यजंबेंद अध्याय ३४ के 
प्रथम ६ सन्‍्त्रों में भी सन को शिव-संकछ्प बनाने की प्रार्थना की गई है । 
ब्रह्मयचये : कक 
धह्मचर्येण तपसा देवा श्युमपाप्नत । इन्द्रो ह अ्रह्मचयेंण देवेभ्यः स्वराभरव 
( अथर्व ११, ५, १९ ) 
बहाचय तप द्वारा देवों ने खथु को भार ढाला था। इन्द्र ने सी. ध्रह्मचर्य के 
द्वारा ही देवताओं को तेज और भानन्द प्रदान किया था। झृत्यु को सार डालना 


और अस्त की प्राप्ति करना मानव का प्रसुख उद्देश्य है। गद्याचर्य उसके लियें 
एक भव साधन है । 
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१. न देवानामतित्नतं शत्तात्मा चत जीवति । तथा धुना विवबृते । 


वैदिक भक्ति १७३ 
तप ओर दीक्षा 


._ अद्वमिच्छुन्त ऋषयः स्वर्विदः तपोद्ीक्षामुपनिषेदुरभे । (अथर्घ १९, ७१, १) 

कल्याण की इच्छा रखने वाले आत्मज्ञानी ऋषियों ने दीक्षा महण करके 
तप का अलुष्ठान क्रिया था। मन्त्र सें स्वर्विदः शब्द एक भोर भआत्मशान का 
संकेत देता है, तो दूसरी ओर तृतीय घाम अर्थाव्‌ स्वर्य का भी। आए्मा का 
' भद्र आर्थात्‌ भला मोक्त की प्राप्ति में ही है। इस वेद-मन्त्र में दीजा और तप 


उसके लिये साधनरूप में वर्णित हुए हैं । 


ऋ्रत ओर श्रद्धा 
अभ्यादधामि समि्ध॑ जगने मतपते त्वयि। 


प्रत॑ व अद्धां चोपमि ईन्धेत्वादीज्षितों अहम ॥ (यज्जु० २०, २४) 


हे ब्र्तों के पाठक परमात्मा ! में अपने को समिधा बनाकर तेरे अन्दर 
डाले देता हैँ । थाज से में यद्दी त्त लेता हूँ और श्रद्धा को धारण करता हूँ। 
में दीक्षित होकर छुत्ते प्रदीत करता हूँ । 
_ सत्य; श्रद्धा ओर तप 
अऋध्तवाकेन सत्येन श्रद्धथा तपसा सुतः 
इन्द्रायेन्दी परिज्रव ॥ (ऋ० ९५, ११३, २ ) 
प्रभु को सत्य चचन, सत्य व्यवहार, श्रद्धा और तप द्वारा सम्पादित 
किया जाता है । 
..... हृष्ठा झूपे व्याकरोत सत्याजते प्रजापतिः । 
अध्द्धामनतेडद्धादा २४ सत्ये प्रजापति ॥ (€ यजु० १९, ७७ ) 
प्रजापति परमात्मा ने देखंकर सत्य ओर असत्य को अकग-भरूग कर 
दिया है। उसने जब्त सें अश्रद्धा और सत्य सें श्रद्धा को घारण किया है। 
हसी प्रकोर ऋग्वेद ७, १०७, १२ में लिखा दे कि विज्ञानी पुरुष के सामने 
' सत्य जौर असस्य दोनों ही प्रंतिस्पर्धाएर्चवंक भपने अनेक रूप छेकर उपस्थित 
होते हैं, परन्तु वह समझता है कि इनमें सत्य ही सरल है, अखत्य को तो 
भगवान्‌ वष्ट कर देते हैं । अतः घह सत्य भौर भसरय में विवेक करके सत्य को 
ही भहण करता है । 


१७४ भक्ति का विकास 


व्रत, दीक्षा, दक्षिणा भोर श्रद्धा 
पतेन दीक्षामाम्ोति दीक्षयाप्तोति दुक्षिणाम्‌ । 


दष्तिणा भ्रद्धामाप्रोति श्रद्धया सत्यमाप्यते ॥ (यज्ञु० १९, ३०) 


प्रत अर्थात्‌ नियम-पालन से दीक्षा, दीक्षा से दत्षिणा, ( थोग्यता,औौर... 
निपुणता ), दृक्षिणा से श्रद्धा भौर भ्रद्धा से सत्य प्राप्त किया जाता है। परंसेश्वर 
सत्यरूप हैं। उनकी ग्राप्ति के क्रमिक सोपान बत, दीक्षा, दृ्षिणा और श्रद्धा हैं। 


दान « 
हिरिण्यदा भम्ठ॒तत्व॑ भजन्ते । ( ऋ० १०, १०७, २ ) 
द्वितकर भौर रमणीय पदार्थों का दान देने वाले भसृतरव को ग्राप्त करते हैं । 


ण्॥क ३६ 


शंत हरत समाहर सहस्र हस्त सह्लिर । ह 
कृतस्य कायस्थ चेह् रफ्राति समावह ॥ (अथर्व ३, २४, ५ ) 


मानव, यदि तू सो हाथों से इकट्ठा करता है, तो संद्दश्न हाथों से दान दे । 
इसी प्रकार तेरी तयार की हुई भर भागे होने वाली फसल शृद्धि को प्राप्त 
होगी। दान का महत्व भात्मविकास के लिये हसलिये भी स्वीकार किया गया 
है कि यह मानव को संकीर्णता की ओर जाने से बचा देता है। उदार हृदय 
सद्वृत्तियों का केन्द्र बनता है और सदृवृत्तियाँ ही मानव को प्रकाश की ओर 
ले जाती हैं । जो संघर्ष सत्‌ और भ्सत्‌ के चीच चलता है, वह भासुरी भौर 
देवीभार्वों का संघर्ष है। असुर दान नहीं देते । वे सब कुछ भपने सुख: में ही 
ढालना चाहते हैं! । देव इसके विपरीत दूसरों के लिये जीवन धारण करते हैं 
दान देते हैं । 


अनृण-भावना 
अनृणा अस्मिन्नतृणाः परस्मिन तृत्तीये छोक़े अंतृणाः स्याम् । 
ये देवयानाः पितृयाणाश्र छोका सर्वान्‌ पथो अनृणा भादियेम॥ 
क्‍ ( भथव० ६, ११७, ३ ) 
इस छोक में हम ऋण-रहित हों, परवर्ती लोक में हम ऋण-रह्वित हों 
भोर तीसरे छोकमें भी ऋण-र्वित हों । जो लोक देवयान या पित्याण के मार्गों 
में पढ़ते हैं, उन सब छोकों में हम. ऋण रहित हों। छोक जीवन के ज-77-__ की ऋणभहित हों। छोक जीवन के पश्नात 
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भी हैं और जीवन के अनन्‍दुर भी हैं। एक जीवन में ऋह्मचय से ग्रहस्थ भादि 
में भ्वेश मानों एंक छोक से दूसरे छोक में जाना है। पिठ्याण इृछापूर्त का 
पथ है, जिसमें कर्मकाण्ड के साथ भाव का भी योग होता है। वापी, कृप, 
तड़ाग आदि के निर्माण में अन्दर निहित श्रद्धा की भावना निश्चितखुप से 
कार्य करती है। देवयान ज्ञान अथवा प्रकाश का मार्ग है, जिसकी अन्तिम 
परिणति भाव-योग में होती है। अतएवं पितृयाण अथवा देवयान दोनों मार्ग 
भंक्ति-भावना के सहायक और उसके भद्गीमूत वन जाते हैं । 


यद्च-भावना 
भायुयज्ञेन कह्पताम्‌ , प्राणो यज्ञेन कल्पताम । 
चत्ुयजेन कह्पतास्‌ , श्लोन्र यज्ञेच कस्पताम्‌ । 
मनो यश्ञेन कल्पताम , आत्मा यज्ञेन कस्पतास ॥ (यजुवेंद १८, २९५) 


मेरी भायु, प्राण, दशन-शक्ति, श्रवण-शक्ति, मनन-शक्ति तथा आत्मा सब 
यज्ञ के लिये समर्पित हों । मानव के पास जितनी सम्पत्ति है, चाद्दे वह बाह्य 
सम्पत्ति हो भोर चाहे भान्तरिक, घचह सब यज्ञ के छिये ही अर्पित होनी 
चाहिये। जो व्यक्ति यज्ञ नहीं करता, उसका यद्द छोक भी नहीं बनता, 
परलोक के बनने की तो वात ही दूर है । छम्बी आयु, प्राणवत्ता, पर्यवेक्षण 
सादि से सम्बद्ध कछाये, सुना हुआ ज्ञान, उस सुने हुए का मनन अर्थात्‌ 
तात्विक-विवेचंनच और अन्त में स्वयं आत्म-तत््व सद यज्ञमय बनने चाहिये। 


यश्निद्धि शश्वता तना देच॑ देव यजामहे । ह 
स्वे इत्‌ हयते हविः ॥ ( क्ू० 3, २६, ६ ) 
यदि यज्ञ भिन्न-भिन्न देवों के निमित्त भी किया जाता है, तो भी वह 
भगवान्‌ को ही प्राप्त द्ोता है। गीता ९, २३ में भी इसी तथ्य का' उद्लेख है। 


योग 
युज्ञानः प्रथम भनः तत्वाय सविता घियः। 
अग्नेज्यों तिर्निचाय्य पुथिव्या अध्याभरव्‌ ॥ (यज्गु० ११, १) 


प्रभु-प्राप्ति की आकाँज्ञा रखने चारा साधक पार्थिवता से ऊपर उठकर प्रथम 


१, येष्प्यन्यदेवता भक्ता यजन्‍्ते श्रद्धवान्वितः । 
तेईपि मामेव कोन्तेय यजन्त्यविधिपूर्व॑कंम ॥ 


१७६ भक्ति का विकास 


अपने मत फो और तत्पश्चात्‌ बुद्धि को उस परम तत्व के साथ योग द्वारा संयुक्त 
कर देता है। हसी योग से उस धप्रिरुप, परम प्रकाशमय प्रभु की ज्योति उसे 
प्राप होती है। इस स्थछ के भागे के अन्य मन्त्र भी थोग का वर्णन करते हैं। 
सत्तन्ने | 
 ” स्वस्तिपन्था मनुषरेस सूर्याचस्ुमसाविव । 
पुनदंद्ता अप्नता जानता संगमेमहि ॥ ( ऋ० ७५, ५१, १५ ) 
सूर्य भौर चन्द्र की भाँति हम कश्याणकारी मार्ग पर उलें भौर . दानी, 
सहिंसक तथा ज्ञानी पुरुषों का सत्संग कर । सत्संग सत्‌ भर्थात्‌ भले पुरुषों की 
संगति करना है। हम जिस प्रकार के व्यक्ति की सद्गति में रहँँगे, उसके विचार 
एवं भाचरण का प्रभाव हमारे ऊपर भ्वश्य पढ़ेगा। सासंग इस रूप में हमें 
सत्‌ की भोर भद्ृत्त करेगा, जो भक्तिमार्ग के किये तथा धन्त में अद्धान्म्राप्ति के. 
लिये परमावश्यक साधन है। 


. - मेन्रीपू्ण व्यवहार : 
इते दृ०४हमा मिन्नस्य मा चछुपा सर्वाणि भूतानि समीक्षन्ताम । 
मित्रस्याहूं चचुपा सर्वाणि भूतानि समीक्ते मिन्नस्य चत्तुपा समीक्तामदै॥ 
€ यज्ञु ० ३६, १८ ० 
हे दृढ़ बनाने वाले, झे ऐसा दृढ़ बना दे कि सब प्राणी मुझे मित्र की 
दृष्टि से देखें। में स्वयं सब प्राणियों को मित्र की दृष्टि से देखता हूँ. भौर 
चाहता हूँ कि हम सब भापस में एक दूसरे के प्रति मैन्नी-पूर्ण व्यवहार रखें। 
निर्भेयता 
जभय॑ मिन्नादभयममित्रादभय॑ शातादमय पुरो यः। 
अभय नक्तमभ्य दिवानः सर्चा जाशा मम मिन्न॑ भवन्तु ॥ 
छः ( अथव १९, १५, ६) 
मित्र, शत्रु, परिचित, अपरिचित सबसे हम असय हों। रात्रि और दिन 
में हम निर्भय रहें । समस्त दिशायें हमारे मित्ररुप में हों। 


संमत्वभावना 
../ ध्यवहार में हम किसी भी प्राणी को अपने से नीच न समझे। हम सबका 


पिता परमात्मा है। उसी के हम सब पुत्र हैं। हसी विधार को ध्यान में 
रसकर हमारा ध्यवद्टार होता चाहिये। वेद कहता है 


वेदिक भक्ति १७७ 


अज्येह्प्तों भकनिष्ठास एते संश्रातरों घावृर्रः सौ|॥भगाय। 


युवा पिता स्वपा रुद्र एुषां सुदुधा पृक्षिः सुदिना सरदूभ्याः ॥ 
( ऋ० ५, ६०, ५ ) 


५.” हममें कोई बढ़ा नहीं, कोई छोटा नहीं, कोई झँचा नहीं, कोई नीचा 
नहीं। हम सव भाई की भाँति मिलकर सोभाग्य के लिये उद्चति करें। 
कल्याणकारी श्रेष्ठकर्मा रद परमेश्वर हम सब के पिता हैं और हम सबको सुख 
देने वाली, उत्तम दूध पिछाकर पालन करने वाढी प्रकृति दही हम सब की 
माता है। 

मुदिता: 

/ विश्वदार्नी सुमनसः स्थाम पश्येम नु सूर्यकुधन्तस । ( ऋ्० ६, ५२, ५) 
/ हम सदेव सुमनस, शानन्दित, मुद्रित रहते हुए सूर्य के उदय को 
देखते रहे । 

करुणा ८ | ; 
प्रथम जो दान के अन्तर्गत वेद-मन्‍्त्र उद्धत्‌ किया गया है, वह भी इसके 
अन्तगंत भा सकता है। करुणा में मुफ्य भाष दीनों पर दया करना है, 
यथा-- . 

पृणीयात्‌ इत्‌ नाधमानाय तब्यान्‌, द्वाघीयांस भनुपश्येत पन्‍्थाम । 

ओोहि वत्तन्ते रध्येवः चक्रा अन्यमन्यमुपतिष्ठन्त शायः ॥ 
(ऋ० १०, ११०; ५ ) 
धनी पुरुषों को चाहिये कि वे दीन थाचक फो क्षवश्य दान दें। इस 
विषय में वे जीवन-मार्ग को विशाल समझें। घन तो रथ के चक्र की भाँति 
ऊपर नीचे भाता जाता रहता है। वह एक के पास स्थिर होकर कभी नहीं 

रहता | ऋगेद २, १२, $ में प्रभु को “यो रप्स्थ चोदिता यः कृशस्य” दृद्धित . 
और दुबंछ का प्रेरक र्थाव्‌ उन्नायक कद्दा गया दे । 


पवित्रता 
शुद्धा! पूता भवत यशियासः । ( ऋ० १०, १८; ३ ) 
हमें शुद्ध, पविन्न और यज्ञिय बनना चाहिये। - हज 
प्षथावयमादित्य मरते तवा नागसोअद्तिये स्थाय । (यज्ञु० १२, १२). 
प्रभो | हम खंड अवस्था की प्राप्ति के लिये पाप-रद्वित भर्थाव, पविन्न बनें। 


२३, २४ भ० वि० 


रे 
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परभातमच्ात्र 
| वेदाहमेत पुरुष महान्तमादित्यवण तमसरपरस्ताव । 
तमेव विदित्वा$तिसत्युमेति नान्‍यः पन्‍था विद्यतेष्यनाय॥ 
( यजछु० ३१, १८ ) 
ऋषो भक्तरे परमे ध्योमन यस्मिन देवा अधि विश्वे निपेदुः । 
यस्‍्तत्त पेद किसूवा करिप्यति य दृत्तद्विदुस्त इमे समासते ॥ 
( ऋ० १, १६४, ३५९ ) 
जो साधक भन्धकार से परे, प्रकाशस्वरूप उस परम पुरुष को जान छेता 
है, वही झृत्यु को भतिक्रान्त कर पाता है। अपने घर, प्रभु के पास पहुँचने के 
लिये धन्य कोई भार्ग नहीं है। अक्षर, परम व्योम में समस्त फतचायें सन्निहित 
हैं। उसी में समस्त देव विराजमान हैं । जो हस अछर घह्म को नहीं जानता, 
वह ऋचाओं के पाठ से कया भ्राप्त कर सकता है ? जिन्होंने इस भविनाशी ब्रद्ष 
को ज्ञान लिया है, पे ही आनन्द-धाम में समासीन हो सकते हैं । 
. “मन और बुद्धि का योग 
है युक्षते मन उत युक्षत्ते घियो विप्रा विप्रस्थ बृहतों विपश्चितः । 
वि होता दे वयुनाविदेक इन्मही देवस्प सबितुः परिष्ठुतिः ॥ 
री ( यजु० ११, ४ ) 
५,” ध्यापक ज्ञान घाले विप्र उस महाचेतन ज्ञानी के साथ अपने मन भार 


बुद्धियोँ को संयुक्त कर देते हैं। उस देव की महती स्तुति उन्हें घारों भोर से 
धारण कर लेती है । 


ज्ञान ओर कमे का योग 


प्रजापतेराबूतो ब्रह्मणा चसंणाहं कश्यपस्य ज्योतिषा वर्चसा च 
जरदृष्टिः कृतवीयों विहायाः सहस्रायुः सुकृतश्रेयम ॥ 
( अथवचें० १७, १,:२७ 2 
मेंने प्रजापति परमात्मा के महान्‌ ज्ञानरुपी कवच से धपने को भाच्छा- 
दित कर लिया है। उस सर्व-दक्षी प्रभु के तेज और प्रकाश से सुरक्षित मैं बृद्धा- 


वस्था पयन्त; सहल्न वर्षों की आयु को भी भोगता हुआ तथा पावन कर्म 
करता हुआ जीवित रहूँगा । 


पेदिक भक्ति १७६ 
विद्याग्वाविदाज्षा यस्वह्नेंदीभय९) सह ! 
अविधया रूस्युं तीर्तवा विधया5टतमश्नुते ॥ ( यजु० ४०, १४ ) 


जो विद्या और भ्विद्या, ज्ञान और कर्म दोनों को साथ-साथ जानता है, चह 
कर्म से झृत्यु को पार करके ज्ञान द्वारा अमृत अवस्था को प्राप्त करता है । 
हृदय भर मूर्धा का योग--- ु 
सूर्धानमस्थ संसीव्याथर्वा हृदय घ यव्‌। ( अथर्व १०, २, २६ ) 


अथर्व का अर्थ है भविचक्ित अवस्था, जिसे वेद अया भी कहता है। 
इस अवस्था में सूर्धा अथवा मस्तिष्क जो बुद्धि का केख है, हृदय के साथ जो 
भाव का केन्द्र है, एक हो जाता है! 


वास्तविक ज्ञान और कम से शून्य प्राणी आवागमन के क्ेश सहता है 
य है घकार न सो अस्य बेद, य हे ददृश हिरुगिन्नु तस्मात्‌। 
स्‌॑ मातुयोंना परिदीतोी अन्तः, घहु प्रजा निऋतिमा विवेश ॥ 
( ऋ० १, १६४७, ३२ ) 


जिसे न अपने कर्म का ज्ञान है, न जो कुछ देखता है, उसे ही जानता है. 
जिसका किया हुआ और देखा हुआ अर्थात्‌ ज्ञान और कर्म दोनों ही ब्यथ् हैं 
वह माता के गर्भ में बार-बार झिल्ली या अशान से ढका जाकर वार-बार जन्म- 
मरण के चक्र में पढ़ा हुआ घोर कष्ट पाता है। 


विस्तृत अनुभवी; कशामबुद्धि, पाप-शुत्य ज्ञानी ही अमृतरूप अ्रभ्ु को 
प्राप्त करते । 
नूचच्सो अनिमिपन्तों अहंणा बुहृद्देवालो अर्ृतत्वमानशुः । 
ज्योत्तीरथा अधिमाया अनागसो दिचो वर्ष्माणं वसते स्वस्तये ॥ 
( क्रर० १०, 5२, ४ ) 
मनुष्यों की पहिचान रखने वाले, संतत जागरूक, दिव्य-गुण-सम्पन्न, ज्योत्ति- 
रूपी रथ में रमण करने चाले, ध्यापक बुद्धि बाले, पाप-रहित जीव ही दिव्यता के 
सर्वोच्च शिखर पर कल्याण के लिये निवास करते हैं। गीता ४-३८ के भनुसार 
झान के सहृश पविन्न करने वाली जौर कोई वस्तु नहीं है। ज्ञानी परुष अपनी 
ज्ञानाप्मि द्वारा समस्त मलिनिता को भस्म कर देवा है ।: 
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सुझत, यज्ञ और ज्ञानामि द्वारा स्वगे, नाक और थी की क्रमशः प्राप्ति : 


ईजानश्वितमारुत्तद्पति नाकस्य प्रष्ठाव दिवमुत्पतिष्यनू । 
तस्मे प्रभाति नभप्तो ज्योतिषीमान्‌ स्वर्गः पन्‍थाः सुकृते देवयानः॥ 
( अधथर्व० १८, ४, १४ ) 
पुण्य कम करने घाल्े ग्राणी के भागे स्वर्ग की जोर ले जाने बाला देवयान 
मार्ग इस अन्धकारमय संपतार में प्रकाशित हो उठता है। ईजानः अर्थाद्‌ 
यजनश्ील देवता नाक की पीठ पर बेठ जाते हैं और चित्स्वरूप अप्नि का भारोहण 
करने वाले साधक नाक से भी ऊपर प्रकाश-परिषूर्ण दौ छोक को प्राप्त कर छेते हैं, . 
अपर उद्कर प्रकाश में विचरण करने छाते हैं। इस सन्त्र में जिन तीन मंगल- 
भयी स्थितियों का निर्देश है, उनका उदलेख परवर्ती साहित्य में उपलब्ध नहीं 
होता। स्वर्ग, नाक भौर थी छोक में क्‍या अन्तर है, इसे हृदयंगम करने के लियि . 
चेदिक ऋषि की अनुभूति चाहिये । धैष्णव आचायों ने बेकुण्ठ के विभाग तो 
भनेक किये हैं, परन्तु उन विभागों सें ऋज्ञार की सजा अधिक दिखाई देती है। 
भारतीय साधना भौर सूर साहित्य” में हमने पद्मपुराण तथा बम वर्तपुराण के 
जो उद्धरण इस सम्बन्ध में दिये हैं, थे राधा और कृष्ण के इसी शह्ारी रूप 


से अधिकतर सम्बद्ध हैं। उनमें स्वर्ग, नाक भौर थौ जैसा विभाग दिखाई 
नहीं देता । 


साधन में जुटे रहो ओर ज्ञान की रक्षा करो 


अप्रत्ीती जयति सन्धनानि, प्रतिजन्यानि उत था सजन्या। 
भवस्थवे यो वरिवः कृणोति बद्धाणे राजा तमबन्ति देवाः ॥ 
| ( पट० ४, ५०, ९ ) 
जो साधक साधना-पथ पर चल कर पीछे की ओर पैर नहीं हृदाता, चह 
प्रतिजन-सम्बन्धी तथा समाज-सम्बन्धी समस्त ऐश्वयों को प्राप्त कर लेता है । 
इसी के साथ जो रफ्ता की कामना रखने वाले ज्ञानी ब्राह्मण की सेवा और रज्ता 
करता है, उसकी रचा भौर सहायता देवता करते हैं । 
रे 
ज्ञानपूषक त्याग 
शहुरे विवितयन्तो अनिमिषं न्णं पान्ति । । 
भा इदां पुर विविधुः ॥ ( है०५, १९, २ 9 


५ 


पैदिफ भक्ति १६१ 


प्रो ज्ञान-पूवक त्याग करते हैं, भथवा ज्ञान का भी अभिमान नहीं रखते, वे 
सतत जागरूक रह कर भाग्मशक्ति को बचा लेते हैं भोर ऐसी पुरी में प्रवेश 
, करते हैं, जो भमेद्य है। साधारण नगरों में चोरों के भाक्रमण प्रायः होते रहते हैं, 
परन्तु जिस दृढ़ नगरी में त्यागी मद्दात्मा ज्ञान का सम्बछ लेकर प्रवेश करते हैं, 
वह नगरी भूमण्डल की साधारण नगरियों से विचिन्न है। यह नगरी अध्याध्स 
क्षेत्र की अयोध्या है, जिसके साथ कोई युद्ध नहीं कर सकता, जिपके ऊपर 
कोई जांक्रमण करने का साहस नहीं कर सकता । छोकिक तथा मानसिक चोर 
इस नगरी के वाहर भले ही उचुछ-कूद मचा छें, परन्तु इसके अन्दर अवेश पाना 
उनके लिये सर्वथा भसम्भव है । 

श्रेमा भक्ति 

« कर्म और ज्ञान की सम्पत्ति के. साथ वेद ने प्रभु-प्रेम को भी महत्ता दी 
है। हस सम्बन्ध में कुछ संकेत हम इसके पहले ही कर चुके हैं। जिन स्थक्ों 
पर बेदिक मन्त्रों में कम॑ भोर ज्ञान द्वारा जमुत तत्त की प्राप्ति का वर्णन है, 
वहाँ प्रभु में प्रवेश पाने के छिये द्वारोद्धाटन जैसा दिद्धार्थ समप्तनना चाहिये। 
स्वयं कर्म कर्म के जटिल जाछ को काटमे वाछा है। ज्ञाव की अप्नि भी वासना- 
जाऊ को भस्म करती है और भक्ति भी समस्त कर्म-कछाप को प्रभु-भपित 
करके उसे ज्ञीण कर देती है। अतः तीनों साधन भिन्न-भिन्न स्वरूप के होते 
हुये भी अन्त में एक ही उद्देश्य के साथक सिद्ध होते हैं। तीनों पुक-हूसरे 
के पूरक भी हैं। कर्म-काण्ड सालिन्य का परिक्ञालन करता है, ज्ञान अकाश 
देता है, सार्ग-प्रदर्शन' करता है कौर भक्ति-सावना - क्षात्मा को परमाध्मा के 
समीप आसीन कर देती है । नीचे जक्लित वेद-मन्त्र एकान्त प्रेम-्भ्रवण सक्ति- 
भावना को .अंभिष्यक्त करते हैं 


शनि $ 


फो नानाम चंचसा सोम्याय, मनायुर्वा भवति घस्तउस्राः। 
क इन्द्रस्य युज्य कः सखाय॑ आन्न॑ वष्टि कवये क ऊती ॥ 
( ऋ० ७, २५, २ ) 


यहाँ कोन है, जो, उस सोम्य प्रभु के, आगे स्तुतिवचनों द्वारा प्रणत होता 
है १ऐसा कौन है, जो उसके मनन की, उसे मन में छाने की इच्छा करता 
| है और उसकी क्रिरणों को भपने अन्द्र धारण करता है ? प्रेप्ता कौन है, जो 


श्घर भक्ति का विकास 


प्रसु के साथ रहने की, उसका सखा बनने की और उसके आतृ-भाव की कामना 
करता है ? है कोई ऐसा प्रभु का प्यारा भक्त, जो उस महान्र्‌ कवि के लिये भपने 
हृदय में भक्ति-भावना रखता हो ' 


इमे दि ते ऋह्मकृतः सुते सा मधी न मछ आसते | 
_इन्द्रे काम॑ जरितारों बसूयवों रथे न पादुमा दछुः ॥ (ऋ० ०, ३२, २) 


प्रभो! ये हैं तेरे उपासक, तेरे भक्त ! ये प्रत्येक सवन में, तेरे कीत॑न-गान में 
ऐसे तन्‍्मय होकर येठते हैं, जेसे मधुनमक्तिकाये मधु को चारों भोर से पेर कर 
श्ैठ जाती हैं। तेरे अन्दर बस जाने की कामना रखने वाले तेरे ये स्तोता भपनी 
समस्त कामनारओं को तुछ्ते सोंपकर बसे ही निश्चिन्त हो जाते हैं, जसे कोई 
व्यक्ति रथ में पेर रखकर निमश्चिन्त होकर बेठ जाता है । हे 


. हस्ते दूधानों नृग्णा विश्वानि भमे देवान्धात्‌ शुह्दा निपीदन । 
विदुन्तीसन्न नरो घियन्धा हृदा यत्तप्टान्‌ मम्त्रां अशंसन्‌॥ 
( ऋ्र० 9, ६०, २ ) 
प्रभो ! जब ये भक्त तुम्हारे स्तुति-गीत्ों को हृदय से गाते हैं और सुर 
अपनी बुद्धि में धारण कर प्राप्त कर लेते हैं, तो तुम भी हनकी द्वदयरूपी गुह्ा में 
बेठे हुए, इन दिव्यता-सम्पन्न भक्तों को अपने घर में, अपनी शरण में रख 
लेते हो । उस समय इन भक्त देवों के लिये तुम समस्त ऐश्रय अपने हाथ में 
लिये रहते हो । अपना ऐश्वर्य देकर इन्हें भी अपने समान इंश्वर बना देते हो । 


चुअते मन उत युझ्ञते घियो विश्रा विग्रस्य बृद्दतो विपश्चितः । ..* 
विद्वोत्रा दधे वंचुनाविदेक इन्मही देवस्प सवितुः परिष्टतिः॥ 

( ऋ० ५, ८4॥, १.) 
प्रभो ! तुझ महान्‌ शञानी के शान से श्ञानी बने हुए ये भक्त अपने मन 
भपनो बुद्धि को तेरे साथ जोड़ देते हैं। एकमान्न तू ही इनके ज्ञार्तों और 

सह्ृद्पों को जानता है। तू ही इनको अपने अन्दर धारण करता है, इन्हें 
शरण देता है। इनके योग-प्ेम का पुक्मान्न तू ही विधाता है। बाहर के 
संसारी व्यक्ति तो इन्हें मन भोर बुद्धि दोनों से पायल समझते हैं, परन्तु 
तेरे ये प्यारे भक्त उनकी असत्‌ मान्यताओं की ओर कुछ भी ध्यान नहीं देते | 
हे समप्रेरक देव ! तेरी कीर्ति, तेरी स्तुति-महदिसा महान है.। 


वेदिक भक्ति १८ 


यस्मादइते न सिद्धथति यजश्ञों विपश्रितश्वत। 

स धीनां योग मिन्वति ॥ ( ऋ० १, १८, ७ ) 
यस्सानन ऋते विजयन्ते जनासो थे युध्यमाना अवसे हच्न्ते । 
यो विश्वस्य प्रतिमान बभूव, यो अच्युतच्युत स जनास हन्द्रः ॥ 

(ऋ० ३, १२, ९) 
जिस प्रभु की कृपा के बिना बढ़े से बड़े ज्ञानी का यज्ञ भी सफल नहीं 
होता, वह अभु भक्तों के चुद्धि-योग में सहज ही व्याप्त हो जाता है। 

.. धुद्ध करते हुए साधारण जन, या वासनाओं से संघर्ष करते हुये, प्रकृति 
से मोर्चा लेने वाले साधक पग्र-पग पर जिस भरभ्लु को पुकारते हैं, जिसकी 
सहायता के बिता यहाँ किसी को भी विजय प्राप्त नहीं होती, जो विश्व के 
प्रत्येक पदार्थ के साथ तद्गुप होकर सर्वत्र अपने विशुद्ध रूप में विध्यमान है, 
चह परम शक्तिशाली, साधक का एकमात्र बल, परमेश्वर साधक के मन से 
कभी न हटने वाले अच्चुत पाप-पुंज को पल भर में च्युत कर देता है, भक्त 
को पविन्न चना देता है । 

य उद्गीचीनद्र देवगोपाः सखायस्ते शिवतमा अद्ाम। 

व्वाँ स्तोपास व्वया सुवीरा द्राधीय आयुः प्रतरं दुधाना। ॥ 

( कट० १, ५३, ११ ) 
है सर्दंचीण, सर्वव्याप्त प्रभो ! श्रेष्ठ ऋचार्थों में तेरा श्रेष्ठ गान गाने चाले 
हम भक्त, दिव्य शक्तियों की रक्ता करते हुये तेरे आनन्द से आनन्दित और 
सखा-साव को आआप्त करने में समर्थ हों। वीर्य-सम्पन्न होकर, दीर्घायु को धारण 
करते हुये हम सब नित्यशः तेरी स्तुति-भक्ति में ही निरत रहें । 
उरूुं नो लोकमनुनेषि विद्वान्‌ स्ववंत्‌ ज्योतिरभयं स्वस्ति । 
ऋष्वा त इन्द्र स्थविरस्थ वाहू उपस्थेयाम शरणा बृहन्ता ॥ 
( ऋ० ६, ४७, < ) 
है परमश्यसम्पक्ष परमेश्वर ! तुम सब कुछ जानते हो। गप्रभो, हमें भी 
तुम उन विस्तृत छोकों में ले चको, जहाँ आनन्द है, प्रकाश है, नि्मयत्ता 
है और कर्याण है.। नाथ | आपकी भ्लुजायें समस्त कष्टों को नष्ट फरने वाली हैँ । 
उन्हीं भुजाओं की विशाल छाया में हमें भी भाश्नय दो। है परस आश्रय ! 
अपनी शरण प्रदान करो । 


१८९ भक्ति का विकांस 


पिद्ठि। 
उदीध्व जीवो असुरन आगाव अप प्रागात्तम आ श्योतिरेति । 
आरेक पन्‍्यां यातवे सूर्याय जयन्म यन्न प्रतिरन्‍्त आयुः ॥ 
(%० १, १३१, १६ ) 
तपश्चर्या में मिरत साधक, स्तुति और प्रार्थना में लीन उपासक, प्रभु के 
विरद में व्याकुल भक्त ! उठ, जिस छचय को सामने रखकर तू साधना-प्रथ 
का पथिक बना था, श्रपत्तिपू्षक प्रभु की भाराधना से मरन हुआ था, अशरण- 
शरण के चरणों में प्रणत हुआ था, उस छच॒य की सिद्वि-वेछा सामने प्रस्तुत . 
है। तू माया की मार से मरा पढ़ा था, जीवन के लिये प्रभु को पुकार उठा 
था, तेरी पुकार सल्ली थी, अन्तरतक से मिकली थी। प्रभु ने उसे सुना और 
तुप्ते वरदान दिया। देख, तू जीवित है, प्राण का तेरे भन्दर संचार हो रहा हद 
भर तुप्ते मारने वाली माया मरी पढ़ी है। तम दूर हो छुका है। ज्योति 
पझिलमिलाती हुई चली भा रही है। ध्योतिएुंज सूर्य को जिस मार्ग से भाना 
है, वह मार्ग उन्मक्त हो चुका है। उसके अवरोधक नष्ट हो गये। शव पूं 
ऐसे स्थान पर खड़ा है, जहाँ जद़त्व का ठंढापन नहीं, विनाश नहीं, झृस्यु 
नहीं, पस्युत भायु ही भायु है, जीवन ही जीवन है, चेतन्य ही चैतन्य है। 
भक्त ने चेतन्य की ऊप्मा अनुभव की। उसने जपने अन्दर और बाहर 
प्रकाश ही प्रकाश देखा, जेसे वह प्रकाश के धन्दर ही बैठा हो, अथवा स्वयं 
ही प्रकाशस्वरुप हो गया हो। ज्योतिर्मय अभ्रु की कृपा से विश्वरत होकर 
भक्त गाने लगा : " 
अद्वर्िद्वि पितुः परि मेघा शतस्य जप्रम । 
धहं सूर्य हवाजनि ॥ ( ऋ० ८, ६, १० ) 
मैंने निश्चिरूप से अपने पिता ऋतरूप प्रभु की मैधा को चारों थोर से 
पकड़ लिया है। यह मेधा घारणावती है, प्रकाशवती है। इसके प्रकाश को 
पकड़ कर में सूर्य जेसा ही हो गया हैँ । 
१. मोक्ष की अवधि एक परान्त काछ तक की मानो गई है । परान्त काल ३६ हजार 
गार सृष्टि के बनने छोर दिगढ़ने का समय है। इस बोच में जीव वो जन्म-मरण के 


क्लेशदायक चक्र फा भन्तुमव नहीं करना पढ़ता। वेद ने इसी देतु हते लम्ता 
जीवन कहा ६ । । 


१८६ भक्ति का विकास 


सोम प्रभु का मधु अथवा भम्तानन्द है। जिसे यह मिल गया, उस पर. 
हिंसा का या काम-क्रोधादि शत्रुओं का भाक्रमण नहीं हो सकता, “क्योंकि वहाँ 
तक इनकी पहुँच ही नहीं हो पाती । वह इनकी सीमा को अतिक्रान्त करके 
असीम में प्रवेश पा जाता है। 


दिवो नु मां वृहतो अन्तरिक्षात्‌ अपां स्तोकोथ्म्यपप्तद्‌ रसेन। 
समिन्द्रियिण पयसाइइमग्ने, इन्दोभियश! सुकृतां कृतेन ॥ 
( भथचे० ६, १२४, १ ) 


घुछोक से बृहत्‌ अन्तरिक्त में होता हुआ तुम्दारे भनुम्रहरूप जल का एक 
स्वढप बिन्दु अपने समस्त रस के साथ मेरे ऊपर गिरा। उसे पाकर, है परम 
: दयाछु देच ! मुप्ते ऐसा अनुभव हुआा, जेसे मेरे समस्त सुकृत सफल हो गये 
हों। में कृतार्थ हो गया। मुझे आात्मशक्ति, ज्ञान, वेद-मन्त्र तथा यज्ञ सबका 
फल एक साथ प्राप्त हो गया। इस कृत-कृत्यता ने मुझे भाननद से संयुक्त 
कर दिया। 
तुम्हारी करुणा का कण एक। 
आज मिला हे मुझे भाग्य से, भागे कष्ट भनेक ॥ 
उस प्रकाशमय बृहत्‌ स्वर्ग से भन्तरिक्ष में जाया | 
जछ का बिन्दु रसीला मेरे लिये सघन घन छाया ॥ 
उसकी सरस मधुर वर्षा में मेंने सब कुछ पाया। 
- ज्ञान, भाष्मवल, वेद-पशफल, सकल सौल्य सन भाया॥ 
नाथ ! तुम्दारी स्वत्प बूंद से जन्म-जन्म की प्यास चुझ्ली । 
में सनाथ हो गया, तृप्ति की अब न रही भाश्वा उलझी ॥* 
न घाटवद्विकू अपवेति मे मनःस्वे इत्‌ कार्म पुरुहृत शिक्षिय। 
. राजेब दस्म निपदोअधि वहिपि, अस्मिन्‌ व्सुसोमे भवपानमस्तु ते ॥ 


( प््ट० १०, ४ 7 [ $ ९ ) 
हे बहुतों के द्वारा धुकारे गए प्रशु ! तुम्हारी भोर गया हुआ मेरा मत जब 
किसी अन्य की जोर नहीं जांता । मेरी समस्त कामनायें अब तुरहारे ही अन्दर 
केन्त्रीमूत हो गयी हैं । दे परमशोभा-सम्पत्त ! अब तुम मेरे हृदयरूपी सिंहासन 
लि 36952 अप 2 कम आकलन सी के कि सिएक हक कल मकर कक 
१. लेखक की लिखी भक्ति तरक्निणीः से उद्धृत । 


डे शा 


वेदिक भक्ति १६४७ 


पर राजा की भाँति विराजमान हो जाओ भौर यहीं मेरे निर्लित सोमस्वरूप 
अप्मापण को स्वीकार करो । 


आज मिछा तट-धाट री, हब उच्चुल संदति-सरिता में। 
5 इन मादक चंचछ लहरों ने, डाछ रुप के जार सलोने ॥॥ 
. स्रींद लिया मुझकी उर अन्तर, बन्द विदेक-कपाद री ॥ 
अघ में अटका; श्रप्त में भठका, झेल झेल झटके पर झटठका। 
'विहढ़ख उठा, प्रभु करुणा जागी, पाई पावन बाटढरी॥ 
- भव सन नहीं हटाये - हटता, बार बार प्रभु ही प्रभु रदता। 
भय न लुभावा मोहक गति से सुन्दर सरिता-पाट री ॥ 
“न्योछावर बॉकी झाँकी पर, जीवन का स्वस्थ निरन्तर | 
: आश्रित सकछ मनोरथ मेरे, बन्नठछ चित की चाट री ॥ 
- हृदुयासन पर देव विराजणे, समहर मड़छ बादन वबाजे। 
'सोस-पान, उल्लास-हास्त के शोभित सुखकर॑ ठाव री॥* 





१. हेखक को लिखी 'मक्ति तर्षिगीः ते उद्धृत 


१८६ भक्ति का विकास: 


सोम प्रभु का मधु अथवा भद्धतानन्द है। जिसे यह मिल गया, उस पर 
हिंसा का या काम-क्रोधादि शत्रुओं का भाक्रमण नहीं हो सकता; क्योकि वहाँ 
तक हनकी पहुँच ही नहीं हो पाती । वह इनकी सीमा को अतिक्रान्त करके 
असीम में प्रवेश पा जाता है। 


दिवो नु भां दृहतो अन्तरिज्षात्‌ अपां स्तोकोअ्म्यप्तद्‌ रसेन। ' 
समिन्द्रियेण पयसाउ्दमग्ने, छुन्दोमियशेः सुकृतां झृतेन॥ 
( अ्थवं० ६, १२०७, १ ) 


घुलोक से बृहत्‌ अन्तरित्त में होता हुआ तुम्हारे भनुप्रहरूप जल का एक 
स्वढ्प बिन्दु अपने समस्त रस के साथ मेरे ऊपर गिरा। उसे पाकर, हे परम 
: दुयालु देव ! मुझे ऐसा अबुभव हुआ, जेसे मेरे समस्त सुकृत सफल द्वो गये 
हों। में क्ृतार्थ हो गया। मुझे आस्मक्षक्ति, ज्ञान, वेद-मन्त्र तथा यज्ञ सबका 
फल एक साथ प्राप्त हो गया। इस क्ृत-क्ृष्यता ने मुझे भाननद से संयुक्त 
. कर दिया। 
तुम्हारी करुणा का कण पुक। 
जाज मिला है मुझे भाग्य से, भागे कष्ट अनेक ॥ 
उस प्रकाशमय बृहत्‌ र्व॒ग से भन्तरिक्ष में आया। 
जल का बिन्दु रसीछा मेरे लिये सघन घन छाया ॥ 
उसकी सरस मधुर वर्षा में मेंने सब कुछ पाया। 
ज्ञान, भाष्मवल, वेद-पशुफर, सकल सौख्य मन भाया।॥ 
नाथ ! तुम्हारी स्वत्प बूंदु से जन्म-जन्म की प्यास चुझी। 
में सनाथ हो गया, तृप्ति की भव न रही भाशा उल्ली ॥* 
न घास्वद्विक अपवेति मे मनःत्वे इत्‌ काम पुरुहत शिक्षिय । 
. राजेव दस्म निषदो5धि बहिंपि, भस्मिन्‌ व्सुसोमे भवपानमस्तु ते | 


(ऋ० १०, ४२१, २ ) 

हे बहुतों के द्वारा पुकारे गए प्रशु ! तुस्दारी ओर गया हुआ मेरा मन जब 

किसी अन्य की भोर नहीं जांता । मेरी समस्त कामनायें अब तुर्दारे ही अन्दर 

केन्द्रीभूत हो गयी हैं। दे परमशोभा-सम्पत्न | व तुम मेरे हृदयरुपी सिंहासन 

सी 2 री  क3 आ अमल ीक कपल कट + किक तक दे: मत ले 7 
१. लेखक की लिखी 'भक्ति-तरन्निभी! से उद्धत । 
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वेदिक भक्ति १४७ 


पर राजा की भाँति विराजमान हो जाओ भौर यहीं मेरे निर्किस सोसस्वरूप 
क्षप्मापंण को स्वीकार करो। ढ 


आज़ मिला तद-धाद री, इंब उच्च संचति-प्रिता में। 
- इन मादक चंचल लहरों ने, डाल रूप के जाल सकछोने॥ 
खींच लिया सुझ्को उर अन्तर, बन्द विवेक-कपाट री ॥ 
अघ में अठका, अम में भठका, झेल झेर झटके पर झठका। 
:बविछख उठा, प्रभु करुणा जागी, पाई पावन बाठरी॥ 
क्षव मन नहीं हटाये हट्ता, बार बार प्रभु ही प्रभु रटता | 
 क्षद न लछुभाता मोहक गति से सुन्दर सरिता-पाट री ॥ 
- न्योह्ावर बाकी झाँकी पर,- जीवन का स्वस्थ निरन्तर । 
' आधित सकल मनोरध मेरे, 'बल्चठ चित की चाट री॥ 
_ हृदयासन पर देव विराजे, मनहर मडल वादन बाजे। 
'.. सोम-पान, उद्बास-हास के शोभित सुखकर॑ ठाठ री॥* 


+ 
हण अनिवनननपनीजनीनटनीने नव म.. 


१. ऐैसक को लिखी 'मक्ति तरज्िगी! से उद्धत। 


वदिक भक्ति पर एक दृष्टि 


वेदिक भक्ति के जिय रूप का विवेचन हमने अभी किया है, उससे प्रकट 
होता है कि प्रभु निराकार होते हुए भी निगुंण और सगुण द्विविध रुप वाढ़े 
हैं। प्रकृति और जीव के गुणों से ऊपर होने के कारण थे नियुंण भर अपने 
स्वाभाविक शुर्णों से युक्त होने के कारण वे सग्रुण हर । समुण का पर्थ न तो ; 
साकार है भोर न नराकाररुप में अवतरित होकर ज्ञीव-समान-धर्मा होना। 
गैंव अवतार नहीं, तो प्रतिमाओं के रूप से उसकी अर्चा सी वेद-विहित' 
नहीं दिखाई देती। शिवलिंग के भ्रतिरिक्त, जितनी प्रतिमा पूजा-पद्धति में. 
प्रयुक्त होती हैं, वे सब की सब किसी न किसी ऐतिहासिक - महापुरुष या देवी. 
के साथ सम्बन्ध रखती हैं । शिव-छिंग बरद्माण्ड का प्रतीक है। लिंग का अर्थ ही 
संस्कृत भाषा में चिह् या प्रतीक है। शाडिग्राम की घटिया भी. प्रतीकार्थ 
रखती है और उसका कुछ ओपधि-परक उपयोग भी बताया ज्ञाता है। 
प्रतीकोपासना वेद में तो नहीं, पर उपनिषद्‌-साहिस्य में कहीं-कहीं उद्विज्वित 
हुई है। प्रतिमा-एजद का क्षोई पत्ता वेदिक-वादाय में उपलब्ध नहीं होता। 
वेद ने 'न तस्य प्रतिमा अस्ति! कहकर प्रभु की किसी भी प्रकार की प्रतिमा 
का स्पष्टर॒प से प्रत्यास्यान कर दिया है। 

प्रतिमा-पूजन यदि प्रतीक-पद्धति तक ही सीमित रहता, तो विशेष हानि 
नहीं थी; परन्तु जब चह प्रतिमारुप में ही समवध्तित हो गया, उसके द्वारा शुणों 
के बोध भथवा भावनराशि तक साधक ढी बृत्ति, ल पहुँच सकी, सो यह 
निःसन्‍्देह शोचनीय है। प्रतिमा को स्नाम कराना, फूल, चन्दन, अक्षत्त आदि 
द्वारा उप्तकी अर्चा करना, झद्धार-प्रसाधन आदि द्वारा उसे सुसजित करना, 
सुझाना और जगाना, भोग लगाना और चरणाम्त लेना भादि ऐसी बाते हैं, 
जो प्रतिमा-पूजन के साथ अनिवार्य रूए से संझूमन हैं। पाश्चरात्र संददिताओं। 
में इनका विरादू विधि-विधान वर्णित हुआ है।* “पद ते इज है।' अध्ु को छोवकर प्रतिमाओं को छोड़कर प्रतिमाओं 


२ एस० एन० दाप गुप्ता: 4 मां#7ए 0 एकंबा ?४080787% भाग ३, 
४ २१-२२ इस सम में देखने योग्य ह्ट। । ह 


वैदिक भक्ति पर एक दृष्टि. (८६ 


फो ही सब कुछ समझ लेना, उन्हीं की अर्चा-पूज्ता में छझम जाना एक ऐसा 
का है, जो निश्चितरूप से मानव की चेतना-शक्ति फो कुण्ठित करने बाला है। 
भागवतकार ने सम्भवतः हसी भाधार पर हसे हेय तथा गहिंत कहा है।' 


../जो साधन साधक के अन्दर चेतना के शफुलिक् उद्दुद्ध न कर सके, वह 
साधना की दृष्टि से एकान्त-भ्रान्त एवं नितान्त निरर्थक है। वेद का भर्थ ज्ञान 
है। प्रभु शानस्वरुप हैं, सर्वोत्तम प्रकाश हैं और भानन्द के धाम हैं। वैदिक 
भक्तिपद्धति साधक को चेतना के, ज्ञान के, उत्तज्ञ शिसरों तक ले जाती है, 
जहाँ आनन्द का स्रोत है। वह प्रतिसा-एंजन की भाँति देव-विग्रह को दैव- 
-भन्दिरों में बन्द नहीं कर देती, प्रध्युत उसकी व्याप्ति बद्याण्ड भर में भनुभवे 
फराती है। देवाधिदेव परमेश्वर इस प्रह्माण्ड में तो व्याप्त हें ही, इस बअज्याण्द 
को. अतिक्रान्त करके भी विद्यमान हैं । मद्माण्ड उनकी महिमा का केवछ पुकांश 
है। ध्रक्षाण्ड में समोगुणं भौर रजोगुण से उपर सतोगुण है। तमोगुण में पार्थिव 
स्थूरलता, जडत्व और विष्कियत्व दे। रज्ोगुण में प्राणवत्ता, क्रियाशीठता तथा 
ध्पेज्ञाकृत सूच्मता है। सतोगुण में इससे भी अधिक सूच्मता और प्रकाश है। 
इस प्रकार ब्रह्माण्ड अपने सूच्मतम रूप में प्रकाशमय है। सतोगुंण से ऊपर 
पास्मतत् की स्थिति है। यह भी प्रकाशमय है. भौर सद्‌ के प्रकाश से उत्तर 
धर्थाद्‌ श्रेष्ठतर है। परन्तु उस सर्वोत्तम ध्योति, प्रकाश्वस्वरुप, तेज:पुश्न प्रभु के 
प्रकाश के सामने इनमें से किसी का प्रकाश नहीं ठहर पाता। उसका परेण्य 
सर्ग, स-श्रेष्ठ पकाश अन्य समस्त तेजों का स्रोत है, ज्योतियों का उद्म है। 
इस अकाश से ज्ञान है, निर्भयता है, जीवन है, आनन्द है। भर के प्रकाश का 
जो व्यक्ति ध्याव भौर धारण करता है, वह निर्भय, ज्वलन्त जीवनमय तथा. 
आनन्दमय घन जाता है। वेदिक भक्ति के स्वरुप का अध्ययन पाठकों को इसी 
स्थिति का शान कराता है। | 
प्रभु की उपासता सानव-निर्मित प्रक्रोष्ठों में, परिमित प्राकार्रों में नहीं की 
जाती चाहिये, क्योंकि चेतना भीर भावना की उन्मुक्त उड़ान परिमिति के पाशों 
में भकद कर धयरद्ध हो जाती है। भावना के स्वच्छुन्द विहार के लिये बन्धनों 
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१६० - भक्ति का विकास . 


से मुक्त सरिता-तट का सड़्स तथा गिरि-शिखर का ' अधिष्ठान ही सहायक हो 
सकता है। वेद हसी हेतु हन दोनों दशाओं की भोर संकेत करता हुआ 
उपलछ्ठण द्वारा भन्‍्य समान-धर्मा दशाओं का भी विधान करता है! । 


प्रभु तक पहुँचने के लिये भक्त जिन साधनों का अवेलग्बन लेता है, उनमें . 
ज्ञान, कम एवं भक्ति दीनों का सामझरय है। भक्ति वहाँ ज्ञान भौर कर्म का 
पिरस्कार नहीं करती । योग, याग, तप, प्त, श्रद्धा, दीक्षा सबकी चहाँ मान्यता 
है, सबकी सद्दायता की छपेत्ता है। महर्षि पतअञलछि ने अपने योगदरशन में 
योग के साथ श्ञान, कर्म ोर भक्ति तीनों को स्थान दिया है। यर्मों भौर नियमों 
में तो ये अम्तभुक्त हैं ही, इनसे पथक भी योगदर्शन में इनका चण्णन जाया 
है। इस सरयन्ध में सूत्र १-१६,२३,२७ और २८ देखने योग्य हैं। बस्तुतः 
ज्ञान, कम भोर भक्ति एक दूसरे के पूरक घनकर, पारस्परिक सहयोगं द्वारा 
साधक को अकाशपु्ष, सुधासिंधु, भानन्द के भागार थ्रमु तक पहुँचाने वाले हैं । 
परवर्ती सक्तिकाल में उन्हें यह स्थान प्राप्त नहीं हो सका। चेद-काठीन उश्चासन क्‍ 
से वे च्युत कर दिये गये हैं और परिस्थितियों के भ्रभाव ने उन्हें भक्ति के समान _ 
स्तर पर बेठने से चंचित कर दिया है। 


वेद जितने उत्साहवधंक शब्दों में ज्ञीव को उद्योधन देता है, परवर्ती भरक्ति- 
काल'में इसका अभाव भी खटकता है। वेद साधक को कामी, कुटिल, पापी, 
निर्यल और कायर नहीं कहता । वह उसे उसकी वास्तविक शक्ति से परिचित 
कराता है। जीव इंस पत्ती के समान ऊर्ध्वगमनशील है, अंधोगति उसके 
स्वभाव में ही नहीं है। प्रकृति का संसर्ग उसे पतन की भोर प्रेरित करता है। 
अतः इस संसग से उसे दूर रहना चाहिये। इससे बचने का सुगम मांग है-- 
प्रकृति की अकृति को पहिचान लेना, जो प्रश्नत्तिमार्ग द्वारा ही सम्भव है। इस 
प्रवृत्ति में साधक को भ्कृति का सेवक नहीं, स्वामी बनना चाहिये और साधना 
द्वारा शनः शनेः अक्ृति के सूचमतर स्तरों पर आधिपत्य प्राप्त करते हुए पूर्ण 
स्वाधीनता की ओर अग्रसर होना चाहिये। स्वाधीनता स्व अर्थात्‌ अपने में प्रति 
छित होने का नाम है। यही अवस्था जानन्द-धाम प्रभु तक: पहुँचाने चाली।है। 
. बंदिक भक्ति के साधनों में प्रदृत्ति एवं निव्वत्ति, अभ्यास तथा वैराग्य दोनों 
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सम्मिलित हैं । परवर्ती भक्तिकार में निदृत्ति को प्रधानता ग्राप्त हो गई है। 
वेद शरीर को घलिष्ठ, यशस्वी और पतिन्न बनाने का भादेश देता है, समाज के 
साथ मेन्री-पूर्ण व्यवहार तथा उदारता-पूर्वक अपने सुख के साथ सबके सुख की 
कामना करने का निर्देश करता है। उसे अपने चारों ओर दृष्टि रखनी है और 
' साथ ही अपने में केन्द्रस्थ भी होना है। यह बचेदिक व्यक्तिवाद भौर समाजवाद 
का समन्वय है, जिसमें एक ओर व्यक्तिवाद की समाज-निरपेक्तता दूर द्वोती 
है भोर दूसरी भोर उसकी घोर स्वसापेक्तता। च्यक्तिवादु का भयक्लर तथा 
हाविकारक रूप एकान्त स्वार्थलिप्सा है, जो समाजवाद की सापेक्षत्रा द्वारा 
ही नष्ट हो सकता है। व्यक्तिवाद का ऊर्जस्वित तथा श्रेयस्कर रूप शरीर, मन 
एवं घुद्धि को निवंछ बनाकर आत्मा की पवित्रता सम्पादन करना है । 


वेन्थम, मिल भौर सिजविक के उपयोगितावाद में “अधिक मनुष्यों का 
अधिक सुख” धार्मिक, राजनेतिक, सामाजिक तथा प्राकृतिक दवावों और. विभी- 
पिकाओं से रक्षा पाता है । बेद सानव के सर्वाड्रीण विकास को रूचय सें रखकर 
किसी दबाव की करपना नहीं करता। वह साधक को कल्याण-सार्ग में जुटा 
कर सबके सुख की थोर दृष्टि रखने के लिये प्रेरणा देता है और उसकी स्वेच्छा 
को ही सबकी मड्डछ कामना का रूप प्रदान करता है। मिल का आन्तरिक 
दुबाव या नेतिक-भावना इस अवस्था के निकट है । 


पी० डब्ल॒० ब्रिग्मेंन ने अपने अन्ध 'फ्िशी९०म0ा3 ० 8 शिएशंशं४४ 
के पूछ ७७ पर व्यक्तियाद के जिस उदात स्वरूप की ओर विद्वानों का 
ध्यान भाकर्पित किया है, वह भी ध्यान देने योग्य हैे। उसके विचार में शिक्षा 
की सबसे महत्त्तपूर्ण जोर अन्तिम समस्‍या मानवों को सामाजिकता से आगे 
अपने व्यक्तिगत धरातऊू को समझ लेने की है, जिससे वे सामाजिक जीवन के 
अतिरिक्त व्यक्तिगत जीवन का साक्षाव्‌ करते हुये स्वाधीनतापूर्वक जीवन 
व्यतीत करना सीख सके 0 चेदिक भक्ति व्यक्ति के इस उदात्त स्वरूप को तो 
हृदयंगम करा ही देती है, वह इससे एक पथ भौर जागे रखती है। वह 
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१६० भक्ति का विकास 


से मुक्त सरिता-तट का सद्रम तथा गिरि-शिखर का णधिष्ठान ही सहायक हो 
सकता है। वेद हसी देतु इन दोनों दुशाओों की भोर, संकेत करता हुभा , 
उपलक्ण द्वारा धन्य समान-धर्मा दशाओं का भी विधान करता है* ।: 


के शटल क 
२८६ ७+भ+ 
मजक क की. ोज 


खान, कर्म एवं सक्ति स्ीनों का सामझरप है। भक्ति वहाँ कांच कौर कर्म का 
तिरस्कार नहीं करती । योग, याय, तप, धत, श्रद्धा, दीक्षा सबकी बहा मान्यता 
है, सबकी सहायता की णपेत्ता है। महर्षि पतक्षल्ति ने अपने योगदर्शन में 
योग के साथ ज्ञान, कर्म कोर भक्ति तीनों को स्थान दिया दे । यर्मों और नियमों 
में तो ये अन्तर्भुक्त हैं ही, इनले एथक भी योगदर्शन में इनका वर्णन जाया 
है। इस सम्वन्ध में सूत्र १०१६,२३,२७० और २८ देखने योग्य हैं। चस्तुतः 
ज्ञान, कर्म ओर भक्ति एक दूसरे के पूरक घनकर, पारस्परिक . सहयोग द्वारा 
साधक को प्रकाशपुञ्,, सुधासिंधु, भानन्द के आगार प्रश्ु तक पहुँचाने वाले हैं । 
परवर्ती भक्तिकाल में उन्हें यह स्थान प्राप्त नहीं हो सका । बेद-कालीन उद्यासन 
से थे ध्युत कर दिये गये हैं और परिस्थितियों के प्रभाव ने उन्हें भक्ति के समान 
स्तर पर बेठने से चंचित कर दिया है । 


प्रसु तक पहुँचने के लिये भक्त जिन साधनों का भवरस्थन छेता दे, उनसें 


वेद जितने उत्साहवर्धक शब्दों में जीव को उद्दोधन देता है, परवर्ती भक्ति- 
काल'में इसका अभाव भी खटकता है। वेद्‌ साधक को कामी, कुटिल, पापी, 
निर्बल और कायर नहीं कहता । वह उसे उसकी घास्तविक शक्ति से परिचित 
कराता है। जीव हंस पक्षी के समान ऊध्वंगमनशील है, भधोगति उसके 
स्वभाव में ही नहीं है। प्रकृति का संसर्ग उसे पतन को भोर प्रेरित करता है। 
अतः इस संस से उसे दूर रहना चाहिये। इससे घचने का सुगम मांग है-- 
प्रकृति की प्रकृति को पहिचान लेना, जो प्रशृत्तिमार्ग द्वारा ही संम्भव है। इस 
प्रकृत्ति में साधक को प्रकृति का सेवक नहीं, स्वाभी बनना चाहिये और साधना 
द्वारा शनेः शनेः प्रकृति के सूचमतर स्तरों पर आधिपत्य प्राप्त करते हुए पूर्ण 
स्वाधीनता की भोर अग्रसर होना चाहिये । स्वाधीनता स्व अर्थात्‌ अपने में प्रति- 
छित होने का नाम है। यही अवस्था झानन्द-धास प्रभु तक पहुँचाने चाली.है । 


' चैंदिक भक्ति के साधनों में प्रवृत्ति एवं निश्वत्ति, "अभ्यास तथा बेराग्य दोनों 
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वादक भक्ति पर एक हॉष्ट २१६१ 


सम्मिलित हैं। परवर्ती भक्तिकाल में निबृत्ति को प्रधानता प्राप्त हो -गई है । 
वेद शरीर को घलिषए्ठ, यशस्वी और पविन्न बनाने का भादेश देता है, समाज के 
साथ मैन्री-पूर्ण व्यवहार तथा उदारता-पूरवंक अपने सुख के साथ सबके सुख की 
फामना करने का निर्देश करता है। उसे अपने चारों ओर दृष्टि रखनी है और 
' साथ ही अपने में केन्द्स्‍स्थ भी होना है। यह वेदिक व्यक्तिवाद भौर समाजवाद 
का समन्वय है, मिसमें एक भोर व्यक्तिवाद की समाज-निरपेक्षता दूर द्ोती 
है ्षोर दूसरी ओर उसकी घोर स्वसापेक्षता। व्यक्तिवाद का भयछुर तथा 
हानिकारक रूप एकान्त स्वार्थलिप्सा है, जो समाजवाद की सापेज्षता द्वारा 
ही नष्ट हो सकता है। व्यक्तिवाद का उर्जस्वित तथा श्रेयस्कर रूप शरीर, मन 
घुद्धि को निबंठ बनाकर आत्मा की पविन्नता सम्पादन करना है। 


वन्‍्थम, मिल भर सिजविक के उपयोगितावाद में “अधिक - मनुष्यों का 
अधिक सुख धार्मिक, राजनेतिक, सामाजिक तथा - प्राकृतिक दबावों भौर:विभी- 
पिकाओं से रक्षा पाता है। बेदु मानव के सर्वाज्नीग विकास को छच्य में रखकर 
किसी दुवाव की कल्पना नहीं करता । चह .साधक को , कल्याण-सांगग में जुटा- 
कर सबके सुख की भोर दृष्टि रखने के छिये प्रेरणा देता है, और -उसकी स्वेच्छा 
को ही सबकी मद्गल कामना का रूप प्रदान करता है। मिल का: आन्तरिक 
दुबाव या नेतिक-भावना इस अवस्था के निकट है। 


. पी० उब्लु० ब्रिगमेन ने अपने अन्य 'फिशी९कातणा3 ०0 8 ?॥एथंशइए 
के पृष्ठ ७७ पर ज्यक्तिवाद के जिस उदात्त स्वरूप की ओर दिद्दानों का. 
ध्यान भाकर्षित किया है, वद्द भी ध्यान देने योग्य है। उसके विचार सें शिक्षा 
की सबसे महत्वपूर्ण फौर अन्तिम समस्या मानवों को सामाजिकता से भागे 
अपने ध्यक्तिगत धरातऊ को समझ्न लेने की है, . जिसमें वे सामाजिक जीवन के 
अतिरिक्त व्यक्तितत जीवन का साज्षात्‌ करते हुये स्वाधीनतापूर्वकः जीवन 
व्यतीत करना सीख सके ।? चदिक भक्ति व्यक्ति के हंस उदात्त स्वरूप को तो 
हृदयंगम करा ही देती है, . वह. इससे एक पग और भागे रखती है। वह 
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व्यक्ति को समाज से एयक करके नहीं देखती ।. उसके अनुसार साधक का जो 
घ्वरूप बाहर समाज के भन्तर्गत दिखाई. देता है, घह. भन्तरास्मा-निरपेत्त नहीं 
है । उसका उन्भव भान्तरिक स्वाधीनता में हुआ है। पेद 'यदन्तरं तदू बा, 
यद्‌ वाद्य तदन्तरम”” सिद्वान्त का समर्थक है। इसी हेतु चेदिक भक्ति में साधक 
फा विचार, उश्लार और आचार भर्थात्‌ जान्तरिक और थाह्मरुप, ध्यक्तिंगत 
और सामाजिक रूप एक है । द 


| « चैदिक भक्ति के तीन अंग हैं; स्तुति, प्रार्थना कौर उपासना। सागवत 
भक्ति के, जिसका निरूपण हम आगे चलकर करेंगे, नवधा भेद चेदिक भक्ति 
में समग्र रूप से अन्तभुक्त नहीं हो पाते । इसका एक कारण भागवत भक्ति का 
शर्चा शर्थात्‌ मूर्तिपुज़ा से सम्बद्ध होना है। भागवतों' की नवधा भक्ति को 
यद्यपि सन्त सुन्द्रदास ने अपने ग्रन्थ 'ज्ञानसमुद्रः के. द्वितीय उद्धास में निर्मुण 
भक्ति पर भी घटा दिया है, पर यह कार्य उन्ददोंने पार्थिव पूजन के रूंप में नहीं, 
मानसिक पूजन के रूप में अहण किया है। हमने बेदिक भक्ति के सीर्नों ड्ढों 
को गुण-कीर्तन, प्रार्थना, ध्याकुछकता, साधन और सिद्धि नाम के पाँच भी में 
विभक्त किया है । इस विभाजन से वचेदिक भक्ति में स्थान पाने चाली दे भाव- 
नाये भी पाठकों के समप्त भा जाती हैं, जो सगुण एवं साकार अवतारी इृष्टदेचों 
के सम्बन्ध में भागवत भक्तों के हदय से निःयत हुई हैं।... ५ «४ 


घेद ने भक्त के लिये जिन साधनों का प्रतिपादन किया है, थे जगव-झ्ञान, 
जात्म-श्ञान और परमात्म-जश्ञान से सम्बद् हैं। ऋग्वेद ८-०३-१४ के जमुपतार 
भक्त को अप्नि, विप्र और सखा के क्रमशः कर्म, छान और प्रेममाव को सम्पा- 
दित करने का निर्देश प्राप्त द्वोता है। कम के द्वारा चह जागतिक प्रपश्न से, 
छान द्वारा कम के बन्धन से और प्रेम द्वारा शान का भाष में समापेश कर छेने 
से मुक्ति पाता है। यह भावापत्ष मुक्ति भी अस्त में प्रभु के दर्शन, ज्ञान और 
आनन्द्रुप से ही मण्डित है। घनन्‍्त्ईष्टि की जो व्यापकता और गग्भीरता 
घंदिक भक्ति-पदति क्के साधनों में पमभिष्यक्त ट्र्‌इृ हरे घह्द परवर्ती मुनियों फ़ी 
बाजी में परिछक्षित नहीं होती । अनृण भावना का चघतुर्दिक-रपर्शी वर्णन, शान- 
पूवक ध्याग का प्रतिपादन, योग, चज्ञ भौर ज्ञान का समन्वय पेसे साधन हैं, 
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जो परवर्ती भक्तिकाल में अपदृस्थ ही नहीं, तिरस्कृत भी हुये हैं। वेद ने इन 
सबको साधनों के अन्तर्गत स्थान दिया है औौर जैसा हम लिख जुझे हैं, इनके 
सहयोग से सिद्धि को निश्चितरूप से स्वीकार किया है। 

सिद्धि का जेसा दर्णन बेद्‌ में उपलष्ध होता है, वेसा अन्यत्र कहीं भी नहीं, 
और वह अम्यन्न उपलब्ध हो भी नहीं सकता। परवर्तीकाल के सानव ऋषियों 
की क्रान्त दृष्टि अथवा साक्षातकार की भूमिका तक पहुँच ही नहीं सके । इस 
क्षेत्र में मानव का विकाप्त नहीं, द्वास हुआ है। गड्गाजल की जो पविन्नता हिसा- 
लय के अश्बल में है, वह हरद्वार में नहीं ओर जो हरद्वार में है, चह प्रयाग भोर 
काशी में नहीं। कछकत्ते के पास तो उसका नाममात्र रह गया है। वेद के 
तपःपूत ऋषि जिसे साज्ञात्‌ देख सके थे भोर अपनी निमंल परन्तु समर्थ वाणी 
में जिसकी अभिव्यक्ति कर सके थे, उसकी थोढ़ी-सी झलक ही बाद के अधिकांश 
साधक और भक्त दिखा सके हैं। सम्भवतः वे प्रश्ु-प्राप्तिर्प सिद्धि तक पहुँच ही 
नहीं संके। सत्‌ की ज्ञॉकी देख कर ही वे शांन्त ओर सन्‍्तुष्ट हो गये हैं । 


-._ .बैदिक भक्ति में जिस सिद्धिरूप मोक्त की अवस्था का वर्णन है, उसमें जीव 
का अहंभाव वना हुआ है। आचार रामानुज और बल्लभ ने भी मोक्ष अथवा 
लीलाधाम-प्रवेश में जीव की भहम्भमावना तथा उसके पृथक भरस्तित्व को 
स्वीकार किया है। साकार इष्टदेव की भावना वेदिक भक्ति में दिखाई नहीं देती 
पर भरभ्ठु के जिस रूप की वहाँ मान्यता है, वह भी कोरी कदपना पर भाश्रित 
नहीं है। उसकी सत्ता है, एक व्यक्तित्व है, जो निराकार है। वेद प्रेम-परक, 
प्रकृति-परक तथा दुर्शन-परक कुछ ऐसी रहस्यमयी भावनायें भी प्कद करता 
है जो खसामी सम्प्रदायों की साधना में प्रकट हुई हैं। ऋग्वेद १-२४-१० में 
ध्ूपि कहता है : 

“मी य ऋक्षा निहितास उच्चा नक्त दुच्शे कुद दिद्‌ दिचेयुः १? 

जो तारे रात्रि से चमक रहे थे, वे दिन निकलते ही कहाँ चले गये ? 

यजु० १७, २०तथा ऋग्वेद १०-८१०४ में ऋषि कोतूहलपूर्चवक जिज्ञासा से 
भरा प्रश्न करता है : 

(क्रिंस्विद्‌ वन क उ स घछृक्त भास यतो थावा एृथिवी निष्टतत्ष॒ः ९ 

अरे ! वह कौन-सा वन है ? वहाँ का कौन-सा छूच्च है जिसके उपादान से 
इस दावाष्टथ्वी का निर्माण हुआ है ९ 
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अथर्व १०-७-३७ का ऋषि घाहर प्रकृति के भौर शन्दर मन के धाश्रयकारी 
रूपों को अनुभव करके गा उठता है; 


कर्थ बातों नेलयति कर्थ न रमते मनः। 
किसापः सच्य भ्रेप्सन्तीः नेलयन्ति कंदाचन ९? 


धरे | यह वायु क्‍यों घली ही जा रही है ९ ठहर क्यों नहीं जाती ९ ये बाहर 
जल के प्रवाह बढ़ते ही जा रहे हैं, ये विश्राम क्‍यों नहीं लेते? और यह 
अन्दर की प्योत्ति, यह मन, क्यों भागा-भागा फिरता है ) एक ही स्थान पर 
रमण क्यों नहीं करता ९ 


हसी प्रकार प्रभ्न-प्राप्ति के रूप में आत्मा के जो उद्धार वेद में अभिव्यक्त 
हुए हैं, थे भी हम साधारण मानों के लिये कम रहस्यमय नहीं हैं। वेद 
में जीव की प्रभु से विरहावस्था का भी अत्यन्त करुण, ममस्पर्शी तथा हृद्य- 
द्वावक वर्णन उपछन्ध होता है। “व्याकुछता' शीर्षक में इस सम्बन्ध के मन्त्र 
पाठकों को मिलेंगे । चेदिक भक्ति हस प्रकार परवर्तीकारू की भागवत, शेव 
भादि भक्ति-पद्धतियों से कई भंशों में मिन्नता एवं समता रखती दे । 
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ब्राह्मण ओर भक्ति 


ऐेत्रेय ब्राह्मण : प्रत्यक्ष. अथवा अनुमान के द्वारा जब इृष्ट की प्राप्ति और 
अनिष्ठ के परिहार के छिए कोई उपाय नहीं सूझ पड़ता, वब वेद ही हमारा 
सहायक बनता है। वेद का चेद्त्व इसी में निहित है कि वह अलौकिक उपाय 
का ज्ञान कराता है। ब्राह्मण अन्थ वेद की ध्याख्या करने वाले हैं, जिनमें 
_ ऐतरेय ब्राह्मण का सम्बन्ध ऋग्वेद के साथ है। कहा जाता हैं कि एक महपि 
के कई पत्नियाँ थीं। उनमें से एक का नाम इत्तरा था। इसी इतरा का पुत्र 
महिदास था, जिसे पेतरेय भी कहा जाता है। एक दिन किसी यज्ञ-सभा में 
उस महर्षि ने महिदास की अवज्ञा करते हुए अन्य पत्नियों से उत्पन्न पुत्रों को 
अपनी गोद में बिठा लिया । ऋषि का स्नेह भी सहिदास पर नहीं था। इस 
घटना से महिदास अत्यन्त खिलन्न हुआ। उसकी खिन्नता से आहत होकर 
इतरा ने अपनी कुलदेवता-भूमि का स्मरण किया। भूमि देवता ने दिव्य मूर्ति 
धारण करके यश्सभा में महिदास को दिव्य सिंहासन पर बेठाया भौर उसे 
पाण्टित्य-प्रचीणता का चरदान दिया । उसी वरदान के परिणामस्वरूप ऐत्तरेय- 
घराह्मण का निर्माण हुआ। इस ब्राह्मण में ४० ध्षध्याय हैं। सर्वप्रथम चार 
संस्था वाले ज्योतिष्टोम यज्ञ का वर्णव है। उसके पश्चात्‌ गी, ज्ादित्य और 
आह्विरसों के अयन का उर्लेख है। उसके पश्चात्‌ द्वादश यज्ञ आदि भाते हैं। 
यज्ञों में ज्योत्तिष्टोम यज्ञ की प्राथमिकता है । 


ऋग्वेद दिव्य शक्तियों की स्‍्त॒ति का वेद है। ऐेतरेय घाह्मण के प्रारम्भ में 
ही निम्नाक्षित घावद भाते हैं : 


आओोश्म अप्निव देवानाम अवमः विप्णुः परमः, तद॒न्तरेण सर्वा अन्या देवताः ॥ 

दिव्य शक्तियों में सबसे नीचा स्थान अग्नि का है ओर सबसे उत्तम स्थान 
विष्णु का है। यास्क ने अपने निरुक्त में भी ज्योतियों का वर्णन करते हुए 
अग्नि को प्रथ्वीस्थानीय और विष्णु की धौस्थानीय लिखा है। यथ्पि अग्नि 
कौर विप्णु शब्द्‌ पृथ्वी की अग्नि भोर घोलोक के सूर्य के वाचक हैं, तथापि 
दोनों छराव्द एक परमात्मा का अर्थ भी देते हैं और पेसी दो कोरटियों के 
प्रतिपादक हैं, जिनके बीच में हन्द्र, चायु आदि सभी प्रधान देवता सुरक्षित 
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रहते हैं। जो मध्य में रहता है, वह अपनी अवम और परम दोनों कोटियों 
के द्वारा गृहीत होता है। अतः भग्वि और विष्णु के बीच में आने वाले देवता 
भी उनसे प्रथक्‌ नहीं कहे जा सकते । इसीलिये ऐतरेय ब्राह्मणकार कहता है : 
'अग्निय सर्वा देवताः । विप्णुः सर्वा देवताः ।? . 
इस प्रकार एक ही दिव्य तत्त अन्य समस्त दिव्य तत्वों का बाचक बन 
जाता है। पौरोडापिक काण्ड में तेत्तिरीय कहते हैं 


'ते देवा: अग्नो तनूः सन्‍्यद्धत । तस्मात्‌ भाहुः अग्निः सर्वा देवताः । 
सोमिक काण्ड में भी छिखा है : 


देवासुरा! संयता आसन । ते देवा विभ्यतः भग्नि प्राविशन। तस्मात्‌ 
आहु! अग्नि: सर्वा देचताः ।? 


विष्णु शब्द विष्लू धातु से निष्पन्न होता है, जिसका थर्थ है ध्याहि। 
इसीलिये कहा जाता है : 'भूठानि विष्णुः भुवनानि विप्णुः । ह 


यास्क ने निरुक्त में यह भी छिखा है कि एक द्वी आत्मा विभिन्न देवताओं 
के नामों से स्तुत् हुई है, अर्थात्‌ अग्नि, विष्णु, इन्द्र आदि नास उसी एक 
परम तस् की व्याख्या करने वाले हैं । घ्राह्मण अन्थों सें जिन यज्ञों का विषरण 
प्रस्तुत किया गया है, वे सी मूलतः इसी परम तत्व की व्याख्या करते हैं ।' 
अग्नि और विष्णु यदि दो देवकोटियाँ हैं, वो वही सोमयाग के भादि और 
अन्त भी हैं। यज्ञों के द्वारा मानो दिव्य शक्तियों की परिचर्या की जा रही है। 
गायत्री, ब्रिष्ठप्‌ और जगती छुन्द भी इन्हीं दिव्य शक्तियों के साथ सम्बद् हैं। 
न. केवल छुन्दोविधान, प्रत्युत भोश्म भक्तर की तीन मात्राय, पेद्न्नयी, त्रिछोकी 
आदि भो इनके साथ सम्बन्ध रखती हैं। इसी आधार पर ज्ञानकाण्ड, कर्म- 
काण्ड और उपासना या भक्तिकाण्ड का भी प्रवर्तन जाय॑ जाति सें हुआा। 
अतः यज्ञ भक्ति के विरोधी नहीं, प्रत्युत अविरोध भाव से उसके साथ साथ 
चलने वाले हैं । ऐतरेय ध्राह्मण के शब्दों में : 

द 'पजायते प्रजया पशुनिः यः एवं वेद ! 

जो ऐसा जानता है, वह प्रजा और पशुओं द्वारा समृद्ध होता है । 

यशकर्ता दीक्षित होकर जब यज्ञ का आरम्स करता है, तो वह सर्वप्रथम - 
उस परमतस्व के वाचक ओइम्‌ नाम का उच्चारण करता है। यदि कार्यकर्ताओं 
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से किसी अकार की त्रुटि हो जाती है, तो वह पुनः उच्कस्वर से ओश्मे नाम 
का उच्चारण करता है। यज्ञों में जो आहुतियाँ दी जाती हैं, उनकी निरुक्ति 
करता हुआ पऐतरेय ब्राह्मणकार कहता है : 


्ु 5 ६ न 
आहूततयो वे नाम ऐता यत्‌ आहुतयः एतामनियें देवान्‌ यज़मसानों हयति, 
तत्‌ भाहुतीनाम आाहु तित्वम ।? 


अर्थात्‌ आहुतियों का नाम आहुति इसलिए है कि इनके द्वारा थजमान दिव्य 

शक्तियों का भाह्यान करता है। दिव्य शक्तियों का आह्वान स्वतः दिव्यता की 

ओर ले जाने वाला है। भक्तिकाण्ड भी मानव की इसी सिद्धि का सर्वश्रेष्ठ 

उपाय है और वह यज्ञ के अन्द्र सम्मिलित है। आचाय साथण ने ऐत्तरेय 
ब्राह्मण २४८ की भूमिका में छिखा है : 


हंर्श यजन यद्स्ति तत्‌ क्रियमाणस्य यज्ञस्य अदितिद्वारा देवेपु प्रज्ञानाय 
संग्पधते । तत्च देवप्रश्ञानं यजमानस्य स्वर्गलोकावगभाय भचति ॥? 


यज्ञ की प्रक्रिया घास्तव में देव-प्रज्ञान के लिए ही है। यह देवगप्रशान सुख- 
विशेष की ओर ले जाने वाला है। पोछे हम भक्तिकाण्ड को भानन्दमय कोश 
के साथ सम्बन्ध रखने वाछा लिख ही लुके हैं । 


मानव के सभी कर्म विविध शक्तियों के आधार पर कल्पित हुए हैं । इसका 
संकेत तृत्तीय' खण्ड के भारम्स में इस प्रकार उन्लिखित है : 


. देव विद्वः कल्पयितव्या इत्याहुः ताः अल्पमाना अनु मनुष्य विशः 
कल्पन्ते इति सर्वा विज्वः कह्पन्ते कदपते यज्ञी5पि ॥ 


दिव्य शक्तियों में ब्राह्मण आादि जातिभेद हैं। भग्नि और बृहस्पति ब्राह्मण 
हैं। इन्द्र, वरुण, सोम, रुद्र, यम, रृत्यु, ईशान क्षत्रिय हैं। बसु, रुद्र, आदित्य, 
विश्वेदेव, मरुत वेश्य हैं। ऊपा शूद्व है। इन्हीं दिव्य शक्तियों के कार्यों को 
. दुंखकर मानव जाति में धराह्मण जादि चार बर्णों की कदपना की गई है । यज्ञ 
का विधान भी इन्हीं विविध शक्तियों के आधार पर किया गया है। उपासना- 
काण्ड भी एक :प्रकार का यज्ञ ही है। यह्ष में जप का विधान भक्तिकाण्ड 
की ही भांति है। ऐतरेय ब्राह्मण, दुशम घध्याय के छुठे खण्ड के आरम्भ में 
ऋषि लिखता दे + 
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'होतू जप जपति उपांशु ज़पति ।! 
सायण ने इसकी व्याण्या में छिखा है 


होतुः कर्तव्यों यो जपः तस्र अनुतिष्ठेत ओछछरपन्दुन एवं परे! दृश्यते न सु 
श्दः श्रयते ताइशं उपांशुत्व तस्य जपस्य शो सावोम इति एतस्मात्‌ आहावात्‌ 
पूर्वेभावित्व॑ विधत्ते 


कलॉँकार के जप का विधान ब्राह्मण-युग की विशेषता कही जा सकती है। 
उपासना में जिस प्रकार दिव्य तत्व का ध्यान किया जाता है, उसी प्रकार 
यज्ञ के भन्दर भी करना पढ़ता है। ऐतरेय ब्राह्मण ११।८ के प्रारम्भ में 
ही लिखा है; 


'यस्ये देवताये हविग्ृंद्दीत स्थात्‌ ताम ध्यायेत्‌ ।? 


जिस देवता के लिए हविदी जाती है, उसी देवता का ध्यान करना चाहिये । 
आचाय सायण ने इसके भाष्य में लिखा है: देवता क्षर्थात्‌ दिव्य शक्ति आँखों 
से दिखाई नहीं देती । अतः उसका मानस प्रत्यक्ष करमा विवछ्तित है, जो 
ध्यान द्वारा ही सम्भव है । 


ऐतरेय ब्राह्मण के २५ थे भ्ध्याय के सप्तम खण्ड में ओडम की उत्पत्ति 
भर उसकी महत्ता वणित हुईं है। प्रजापति ने कामना की : में प्रजा उत्पन्न 
करूँ भीर बहुत हो जाऊँ।' उसने तप किया और तप करके पृथ्वी, अन्तरिक्ष 
और थी तीनों छो्कों को उत्पन्न किया। तीनों छोकों के तप्त होने से त्तीन ' 
ज्योतियाँ उत्पन्न हुईं । पृथ्वी से भरग्नि, जन्तरिक्त से घायु भौर चौछोक से 
आदित्य । पुनः इन तीन ज्योतियों के तप्त होने से तीन बेद्‌ उत्पन्न हुए। 
अग्नि से ऋग्वेद, वायु से यजुवंद और आदित्य से सामबेद उत्पन्न हुआ तीनों 
वेदों के तप्त होने से तीन शुक्र उत्पन्न हुए। ऋग्वेद से भूः, यजुवेंद से भुवः 
और सामवेद से स्वः । इन तीन शुक्रों के तप्त होने पर 'अ'कार, 'उ'कार और 
कार तीन वर्ण उत्पन्न हुए, जिनका एकधा समकरण भोरेम कहलाता है। 
यह ओंकार स्वगं-प्राप्ति का देतु है । 


ऐतरेय ब्राह्मण अंक्ति-सम्बन्धी स्वत्प सामग्री देता है। ऊपर जो कुछ 
लिखा गया है, उससे यह स्पष्ट हो गया होगा। ओश्म और उसके' जाप का 
महत्व हस ब्राह्मण में अवश्य मिलता है। 
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ऐतरेय व्राह्मण का सम्बन्ध ऋग्वेद के साथ है, जो ज्ञानकाण्ड का चेद है। 
शान को भावना तक पहुँचने में देर छगती है। जब तक छान भाषना में 
परिणत न हो, तव तक वह सबसे दूर-दूर रहता है। अतः ऐतरेय ब्राह्मण में 
भक्ति-भावना की सामग्री का यदि अभाव या स्वत्पांश है, तो कोई भाश्व्य की 
घात नहीं, मूछ का परित्याग करना सबके लिये अप्तम्भव है। समस्त वेदों, 
विद्याओं तथा स्वर॒ समूहों का मूल भोश्सू है। भतः उस्तकी महत्ता ऐत्रेय 
ब्राह्मण में भी असंद्ग्धरूप से वर्णित हुई है। 
शत्तपथ ब्राह्मण : शतपथ बाह्मण के रचयिता महर्पि याज्वद्क्य हैं । वैदिक 
चाज्याय का इनके साथ विशेष सम्बन्ध है । कहा जाता है, इन्होंने सर्वप्रथम महामुनि 
शाकर्य से ऋग्वेद का अध्ययन किया, परन्तु आनत देश के राजा के सम्बन्ध में 
किसी विवाद के उठने पर गुरु ने इनकी अत्यन्त भव्सना को। अतः गुरु की 
आह्या और उनके शाप से भयभीत द्ोकर इन्होंने शाकल्य से पढ़े हुए ऋग्वेद 
का परित्याग कर दिया। इसके पश्चात्‌ अपने सातामह महामुनि वेशस्पायन से 
इन्होंने यजुवेंद का अध्ययन किया | परन्तु उनसे भी याज्षवद्क्य का झगड़ा 
हो गया भौर परिणासतः इन्हें अधीत यजुबंद को भी छोड़ना पढ़ा। अन्त सें 
मानुप गुरु से न पढ़ने की प्रतिशा करके इन्होंने २४ छाख गायत्री के पुरश्चरण 
और तपस्या द्वारा भगवान्‌ जादिश्य को प्रसन्न किया भौर इनसे चारों वेदों का 
ज्ञान प्राप किया। 
याश्षवत्त्थ विश्वामित्र के चंश में उत्पन्न हुए थे। इनके पिता चारायण, 
'दैवरात, अहरात, यश्वलक), वाजसनिः आदि कई नामों से पुकारे जाते हैं । 
हनकी दो पत्नियाँ थीं मेत्रेयी ओर कात्यायनी । काध्यायनी से कास्यायन नाम 
के पुत्र का जन्म हुआ था। कास्यायन का ही दूसरा नास पारस्कर भी कहा 
जाता है। कार्यों को इतिहास-परम्परा के जाधार पर वेशम्पायन राजा जनमेजय 
के समकालीन हैं। अतः उनके दोहिन्र याज्षवद्षय महाभारत युद्ध के छगभग 
१०० चर्ष घाद के माने जा सकते हैं । 
घेद के दो सम्प्रदाय हैं। ब्रद्म-सम्प्रदाय ओर आदित्य-सम्प्रदाय। याज्ष- 
घल्कवय दूसरे सम्प्रदाय के प्रवर्तक हैं। इनके बनाये हुए शतपथ बाह्मण की भी 
दो शाखाएँ प्रचलित हैं : साध्यन्दिन शतपथ और काण्व घातपथ। श्रथस में 
१४ भौर दूसरी में १७ काण्ड हैं। पहली शाखा का प्रथम काण्ड दूसरी शाखा 


२०० भक्ति का विकास 


का दूसरा और दूसरी शाखा का प्रथम 'काण्ड पहली छाखा का दूसरा काण्ड ' 
है। मध्य सें किंचित्‌ वेपरीत्य भी है। अन्य काण्डों में भी पर्याप्त वेषम्य है । 


शतपथ ब्राह्मण यजुरवंद के मम्त्नों और शब्दों की व्याख्या करता है। यथा ! 
'मेष्या वा जाप: । बच्चो वा आपः । योपा वा आपः । ज्योतिवं हिरण्यम । अमृत 
हिरण्यस्‌ ।! निरुक्तकार ने इस प्रकार की शुण-कदपना को भक्ति भाम 
दिया है ।* ' 


यह एक प्रकार की शाब्द-भक्ति कह्दी जा सकती है। जैसे भक्तिकाण्ड में 
प्रभु के नाना गुणों को लेकर उनकी स्तुति की जाती है, वेसे ही यहाँ शब्द की 
स्तुति है। स्तुति का अर्थ ही गुण-कथन है॥। अतः गुण-कल्पना की क्रिया में 
स्तुति का मूंठ अर्थ निहित है। शतपथ बाह्मण में यह गुण-कथन वाहुल्य से 
पाया जाता है । 


यजुवेंद्‌ कमंकाण्ड का वेद है। अतः उसके घाह्मण में भी याज्षिक कर्म- 
काण्ड की ही प्रधानता है। आधान, पुमराधान, भप्निहोत्र, आग्रयण, दाक्षायण- 
यज्ञ, चातुर्मास-यज्ञ, दशपूर्णमासेष्टि, सोसयाग, चाजपेययाग, राजसूययाग, 
पयनयाग, अश्वसेध, पुरुषममेध, सर्वसेध, साकमेध, प्रधासयाग, मंहाहविर्याग, 
दशरात्र, पित॒मेध, शतरुद्गिय होम, पद्चमहायज्ञ आदि विविध प्रकार के यज्ञ 
विपुर विवरण के साथ इस ब्राह्मण में वर्णित हुए हैं। यज्ञ करने के समय घत 
का उपायन णोर विसर्ग भी किये जाते हैं। यज्ञ में दीक्षित व्यक्ति को मन तथा 
शरीर दोनों से पविन्न बनने के छिये त्रत करना जावश्यक होता है। यज्ञ में 
प्रयुक्त पदार्थों को भी चह पविन्न रखता है और उनमें बेदी करे यज्ञसाव की 
करपना करता है । शतपथ ब्राह्मण के हवियंज्ञ नामक काण्ड के प्रारस्स में ही 
इस मतोपायन तथा पविन्नीकरण का उल्लेख हुआ है। भक्तिकाण्ड के लिये 
ये दोनों ही काय सुदृढ़ भूमिका का निर्माण करते हैं। 


याज्षवल्क्य कहते हैं : 'भत को प्राप्त हुआ पुरुष बीच-बीच में- आदवनीय 
तथा गाहपत्य अमि के सामने खड़ा होकर जरू का भाचमन करे। इससे अन्तः- 
करण में पविन्नता भात्री है। त्रत्ती पुरुष सत्य बोले। घह भर्य में उत्पन्न 
जर्थात्‌ वन्‍्य भोपधि अथवा घृक्ष के फल भथवा नीहि, यवादि का भोजन करे। 


१. ( निरुक्त ७, ७, २४) 


त्राह्मण ओर भक्ति २०१ 


वह आहवनीय अथवा गाहंपत्य जागार से भूमि पर सोवे । यही श्रेयस्कर उप- 
घार है। जो घती बनता है, पह देवों को ग्राप्त करता है? । 


“देवों की आ्राप्ति चस्तुतः दिव्य-्यु्णों की प्राप्ति है, जिस पर थार्य संस्कृति 
में बहुत बल दिया गया है। सानव-जीवन का प्रसुख उद्देश्य ऊध्द-गमन करना 
है। विकास की स्थिति में ऊध्व-गमन दिव्यता की ओर घलना ही है। जिस 
प्रकार यज्ञ के मूल में इस पावन उद्देश्य को सन्निहित किया गया है, उसी 
प्रकार अन्य अनुष्ठानों के अन्दर भी । भक्ति-सार्ग का भी यह परम पविन्न सोपान 
है। भक्त देवों के देव प्रभु के निकट पहुँचने ही का तो प्रयत्ञ करता है । 


जि 


अय॑ मे पविन्न योह्यं पवते । 
$ ०७ ७३७०५ 'सोड्य पुरुषेन्त; प्रविष्ठः भाड़ प्चं भत्यद्धर ष्च | शत र्‌ 


यही पवित्र है, जो पावन कर रहा है। यह पुरुष के अन्दर प्रविष्ट है, 
सामने भी है भौर पीछे भी । 


जैसे भ्राण भन्‍्द्र जाता है, भपान बाहर निकलता है, व्यान सर्वाज्ष में व्या्त 
है, वैसे ही परमदेव अन्दर, वाहर, सामने, पीछे सर्वन्न च्याप्त हैं। प्राण शरीर 
को पवित्र करता है। परमदेव भाप्मा को पवित्र करते हैं। अतः शतपथ वाह्मण 
की उक्ति भक्तिकाण्ड के निकट ही है । 


वृत्रो € वा इद सब वृत्वा शिश्ये | ३४४; तमिन्दध्रो जधान । श५ 


जो आत्मा को चारों ओर से जाच्छादित कर लेता है, उसे पाप से भाद्वृत 
बनाता है, वही चृत्र है। इस उक्ति के भनुसार पाँचों कोष ही बृत्र हैं, क्योंकि 
चही आत्मा को जाच्छादित करने वाले, वारक परदे हैं। इन्द्र इस चृन्न के भाव- 
रण को नष्ट करते हैं। आत्म-साह्ताव्कार ही पाँच कोशों को ऊपर पढ़े रहने से 


हटाता है। 


१. अतसुपेध्यन्‌ अन्तरेण आहवनीय॑ च प्राछ्ध तिष्ठनू अप उपस्पृशति । 
तथद॒प+ उपस्थशति**“*'तेत पूतिरन्तरतः ११ 
स वे सत्ममेव बदेत १॥५ ु 
सवा भारण्यमेव अद्लीयाद्‌ । या वा आरण्या ओपधयः यद्दा वृक्ष्यम ११० 
से आहवनीयागारे वा एवा रात्रि शयीत, गाहपत्यागारे वा 
“ देवान्‌ वा एवं उपावर्तते यो अतमुपैति ४११ 


२६, २७ स० चि० 
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यजमान जैसे-जैसे यज्ञ को आगे बढ़ाता है, वेसे-वैसे वह इस वारक ६६ से 
न्ञाण पाता जाता है। भक्तिकाण्ड भी इस रुप में यक्ठ ही है। शतपथ ब्राह्मण 
में लिखा दे : ह ; 


चात्रन्त ने पौणमासम्‌ । इन्द्रो हि एतेन घुन्नमहन्‌ । 
जथ एतदेव चृन्नहत्यं यत्‌ आमावस्य ( १, ५, २, १२ ) 


घुन्न, सत्‌ के वारक, को ही आमावस्य कहते हैं। इन्द्र पूर्णिमा के द्वारा 
वृन्न का वध करता है। पूर्णिमा १६ कलाओं से युक्त चन्द्रमा को प्रकाशित 
फरने वाली है। अतः इन्द्र ( जात्मा ) जब १६ कलाओं से पूर्ण वन जाता है, 
तभी उसके ऊपर पढ़े हुए समस्त आवरण, जो अमावस्या के सदृश हैं, नष्ट. 
होते हैं। जब सम्पूर्ण चन्द्रमा आाकाश में चमकता है, तथ पूर्णिमा है। जब 
सम्पूर्ण रूप से छिप जाता है, तव भ्षमावस्या है। ज्ात्मा जब भपने स्वरूप 
में भवस्थित होता है, तो मानों उसकी सोलहों कलायें चमक रही हैं, परन्तु . 
जैसे-जैसे ये कछायें तिरोहित होती जाती हैं, वेले ही वेसे वह भपने स्वरूप 
को विस्टृत करता जाता है, यहाँ तक कि भन्‍्त में सभी कलछायें तिरोहित हो 
जाती हैं और अमावस्या का घृत्र आकर उसे भाच्छद्धादित कर लेता है। उस समय 
आस्मारुप चन्द्रमा की कलायें अस्त हो जाती हैं। वह भन्नाद नहीं रहता, भन्न 
वन जाता है । जो दूसरों के भोग की सामग्री वन गया, वह अपनी कठृत्व-प्रभा 
से वश्चित हो गया। उसमें वह चमक कहाँ, जो भोजक में है, कर्ता में है ।* 

यजुवेद्‌ का निम्नांकित पद यज्ञ और भक्ति दोनों पर घट सकता है : 
देव्याय कर्मणे शुन्धध्वस् | १,१६४ 


देवकर्म के लिये अपने को पवितन्न करो। यज्ञ भी देन्य कर्म है और भक्ति भी । 
दोनों में प्रवेश करने से पहले मानव अपने को पविन्न करता है। पविन्न होने का 





१. एप वे सोमो राजा देवानामन्स यघ्चन्द्रमाः 
स॒ यत्र एप एतां रात्रि न पुरस्तात्‌ न पश्चात्‌ 
ददशे, तत इमं लोकम आगच्छति 
स श्हैव अपश्च भोपधौश्च प्रविशति 
स वे देवानां बसु, अन्न हि एपाम्‌ 
पद यत एप ए्ता रातिस्‌ इद अमा वसति, तस्मादमावस्या नाम। शतपथ १,५,१,५. 


ब्राह्मण ओर भक्ति । २०३ 


अर्थ व्ाक्षी व्रत्ति का सम्पादन है। इसी हेतु शतपथ ब्राह्मणकार लिखता है: 
'ब्राह्मणो हि रक्तसामपहन्ता? $, ७, ६ आर्थात्‌ ब्राह्मण ही राक्षर्सों, दुष्कर्मियों 
या पार्षो का विनाशक है। प्राह्मण भी जब अपने आपको ब्रह्मखूप भगिन में 
रख देता है, तभी यह शक्ति उसे प्राप्त होती है। मूलतः यह शक्ति अग्नि की 
है, परम पवित्र प्रभु की है। इसी हेतु यजुवेंद १, १८ में लिखा है, 'अरने मद्म 
शुभणीष्व! है भग्निर्प परमात्मा ! इस बाह्मण को ग्रहण करो, क्योंकि “अग्निर्शि 
रक्तसामपहन्ता”! शतपथ २, १, ९ आपही पाप-विनाशक हैं, “अग्निः पावक्र 
ईड्य” शतपथ १, ३, ३२, ३८ आप ही पविन्न करने वाले और स्तुति करने 
के योग्य हैं । 


इतपथ व्राह्मण में यज्ञ की वड़ी महिसा है। छिखा है + 'अय॑ सहावीयों 
यो यज्ञ भापद” जो यज्ञ को प्राप्त करता है, पद महावीयबाद्‌ है। फिर 
लिखा है: ब्राह्मणा भस्य यशस्य प्रावितार/ १-४-२-१२ आहद्मण इस यज्ञ 
के रक्षक हैं । चह्दी इसको प्रकट करते हैं और वही इसका विरतार करते हैं । 


यज्ञ में स्वस्ययन जप का भी विधान है। यह जप कब्याणपूर्वक यज्ञ 
का सम्पादन कराता है। जप करनेवाला सब जगत्‌ के उत्पादक परमदेयव की 
सन्निधि में अपने को रखता हे और कहता है; 'यूयं अजुबूत, यूयं यजतः 
देव ! आपही धतावें और आप ही इस अजुष्ठान को संपूर्ण करें, 'वसूनां रातौ 
स्थाम, रुद्राणां उर्वायाम्‌ , स्वादित्या अदितये स्थामानेहसः १--४-२-१७ हम 
वसु, रद्द और आदित्य रूप आप देव के संरक्षण सें रहेँ। हमसे कभी पाप 
न हो, हम निष्पाप रहें । हम देवों के लिये प्रिय, ब्राह्मणों के लिये प्रिय तथा 
समस्त प्रजा के लिये प्रियवाणी का उच्चारण करें | १-४--२-१८, १९, २० 
यज्ञ के समय किसी से ह्वेप करना पाप साना गया है। लिखा है : 
: धह्ढे देवानामाग आस ! कनीयः इत्‌ लु अतो हिपन्‌ ।' शत्तपथ १--४-६-४ 


जो द्वेप करता है, चह कनीय है, निकृष्ट हे। वह देवताओं के प्रति पाप 
करता है। हद्वेषी व्यक्ति के जन्‍्दुर दिव्य शक्तियाँ भरविष्ट नहीं हो पातीं। चह 





१. शतपथ ब्राह्मण में राक्षतों छा एक विशेषण नाष्ट्‌ दिया है, जिसका णथे है अपनी 
और दूसरों की दानि या नाश करने वाले। जो दूसरों को द्वानि पहुंचाता है, वह 
आन्तरिक रूप से भपती भी द्वानि करता है। , 


२०४ भक्ति का विकास 


दिष्यताः से चंचित हो जाता है।. फिर लिखां हैः “यज्ञेन ह थे देवा इसमां 
जिति जिग्यु! ।! 9७५१२ चज्ञ के द्वारा ही देव इस जीत को जीतते हैं। 
देवों की दिव्यता द्वेप-भाव पर विजय प्राप्त करने में ही निहित है। भक्ति . 
काँड में भी द्वेप पर विजय प्राप्त करने की परम आवश्यकता है। भक्त के 
पाल यह धमूल्य साधन के झूए में रहती है। शतएथ में 'हिपन्त॑ आहव्य॑ 
हनानि! वाक्य यज्ञ के प्रकरणों में कई थार आया है। उसका भाव यही 
प्रतीत होता है कि द्वेष आप्मा का आतृध्य है, गान है। इसका वध करना 
ही श्रेयस्कर है। द्वेप भस्तर है, प्रेम देव है। दोनों ही प्रजापति की सनन्‍्तान 
हैं और दोनों को ही पिता का दाय भाग प्राप्त हुआ है। ध्तः एक--दूसरे 
का आतृष्य है। भक्ति काण्ड की पूजा पद्धति द्वेंप भाव को भी दूर कर देती 
है। लिखा है: 


'ेड्चेन्तः भ्रास्यन्तः चेरं?। १-५-१-३ मानव जब परम देव की भचना 
करता है भौर पर्यात्त परिश्रम करता है, तब उसे हेप पर विजय प्राप्त होती 
है। पवित्र प्रभु तक पहुंचने के ये साधन भपना विशेष मूल्य रखते हैं। धर्चना 
भक्ति का ही अंग है । 


सह अप्निरुवाच : 'सय्येव वः सर्वेन्यों जुहवतु , तद्दोड्ह मयि आ 
भजामि' हति। तसस्‍्मात्‌ अप्नी सर्वेभ्यो देवेब्यो शुद्धति; वस्मादाहु। अप्मिः' सर्वा 
देवता ४ १--०-२०-२० 


अथ हद सोस उवबाच 'सासेव वः सर्वेभ्यों जद्दत तद्ठो5्ह॑ सयि आभ- 
जामि! इति । तस्मात्‌ सोम॑ सर्वे्यो जुहृूति | वस्मादाहुः 'सोमः सर्चा देवता 
१-७-२-२१५ 


जेसे अभि में समस्त दिव्य शक्तियां निहित हैं, वेसे ही सोम में भी । जो 
अप्नि का तेज धारण करने के पश्चात्‌ सोम की सौम्यता को घारण नहीं करता, 
चह एक प्रकार से धधूरा है। अज्ञ में अप्ति और सोम दोनों का जोड़ा है, 
दोनों को साथ-साथ आहतियाँ दी जाती है। भक्त भी क्ग्नि भौर सोम दोज़ञों 
को अपनाता है। घह अग्नि तत्व के द्वारा असत्‌ पर विजय प्रा करता है 
जौर सोम तस्व के द्वारा सत्‌ का जाधान करता है। सोम ब्राह्मणों का, बाह्मी 
प्रबत्ति सर्पादन करने वार्ों का राजा है। इसकी शोभा.( विराजता ) बाक्षी 


त्रां्रण और भक्ति २०४ 


बृत्ति र्थाव्‌ सत्‌ के धारण करने में ही है। भक्ति इसी सत्तोगुण पर आधारित 
है। आत्मा में जब अग्नि और सोम दोनों तत्वों का समावेश हो जाता है, 
तब वह इन्द्र अर्थात्‌ ऐश्वय॑वानत्र चनता है और उसमें निखिल दिव्य शक्तियाँ 
आकर निवास करने लगती हैं। पर जेसा हम भक्ति के विवेचन में लिख 
चुके हैं, भक्त इस ऐश्वय से, ईश्वर-भाव से अथवा देव-संसर्ग से भी ऊपर 
उठता है। दिव्यता की तीन सर्वोच्च कोटियों, बह्मा, विप्णु और महेश्ञ के स्तरों, 
से भी ऊँचा जाता है । अतः हमारी समझ में यज्ञ भी भक्ति का एक झुझ्य अंग 
साना जाना चाहिये, क्योंकि शतपथ ब्राह्मण में यज्ञ-रूप पताधन के द्वारा जिस 
साध्य की प्राप्ति कह्दी गई है, वह थी, दिव्य शक्तियों के धाम, से भी ऊपर 
है। 'यशेन वे देवा दिवम्‌ उप उदुक्रामन्‌! ( १-६-१-१ ) यज्ञ से देव थो 
को भी निकट से उल्लंघन कर जाते हैं। थो के पास पहुँचकर वे वहीं नहीं 
रम जाते, उसका भी भतिक्रमण कर जाते हैं । 


“./ भक्ति का साय प्रियत्व जथवा प्रेस का मार्य है। श्रद्धा इसका मुख्य अंग 
है। शतपथ ब्राह्मण ( २-४-२-४६४ ) में लिखा है : 

'अहं वः प्रियो भूयासम इत्येव एतदाह ।? 
“ यह देवों का प्रेम-भाजनत्व कैसे प्राप्त होगा ? याज्ञवस्क्य यजुवेद की 


ऋचा इसके पूर्व उद्छत करते हुए छिखते हैं : 

...” उप व्याम्ने दिवे दिवे दोषावस्तर्धिया वयम्र । नमो भरन्त एमलसि!” 
( ३-२२ ) नमः एवं अस्मा एतत्‌ करोति । यथा एन न हिंस्थात्‌ । जिससे देवों 
का प्रेममाव साधक या याश्षिक के भ्रति चना रहे, इसी हेतु प्रति प्रातः ओर 
साय साधक पभुु के आगे ग्रणत होता है। प्रणति, नमस्कार का भाव मानव 
को भहन्ता भौर दग्भ से बचाता है तथा हिंसा-द्त्ति से दूर रखता है। इस 
प्रकार उसके अन्दर निरभिमानिता, जो देवी-सम्पदा है, वनी रहती है। 
याज्षवस्क्य ने इस स्थऊ पर प्रार्थना-विषयक भौर भी कई मंत्र उद्ष्टत किये हैं । 


यज्ञ में पवित्र बनने की प्रार्थना अनेक थार की गई है। याज्षवल्वय 
यज॒वेंद्‌ ( ७-४ ) की ऋचा को उद्छत करते हुए लिखते हैं : 


.(चित्पतिर्मा पुनातु । प्रजापतियें चित्पतिः। प्रजापतिर्मा पुनातु! । 
चित्पति प्रजापति ही है। वह मुझे पविन्न करे। चाकप्ति प्रजापति है । 
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बह मुझे पविन्न करे। सबको उत्पन्न करने वाला सविता देव मुझे पवित्र 
करे । मेरी पवित्रता में किसी प्रकार का छिद्र या दोप न रहे । ( ३-१०३-१३२ ) 
इसी प्रकार यज्ञ का म्रत छेने पर याज्षिक प्रार्थना करता है : 


'थे देवा मनो जाता सनोयुजो दरक्रतवः। ते नोअवन्तु ते नः पान्तु तेस्यः 
ध्वाष्टा' । यजुर्चेंद ( ४-११ ) ह 
मनन से उत्पन्न, मनन के साथ संयुक्त, यश करने में दत्त जो देव है, वे 
3 


हमारी रछा करें, हमें पविन्न करें। उनके लिए में स्याग-ब्त की दीछ्ा 
लेता हैँ। ( ३-२-१-१८ ) 


प्रार्थना की भावमयिता से याश्षिक का शरीर यज्ञिय हो जाता है। इरय॑ 
ते यश्षिया तनू | यजञु० ( ४-१३ ) 


'अथ यहीतितः अवत्यं वा व्याहरति, कुष्यति वा तन्मिथ्या करोति, धर्त 
प्रमीणाति, भक्रोधो छोव दीक्षितस्थ! ( ३-२०-१-२४ ) 


दीक्षित होकर जो यश्ञकर्ता तविहीन वा प्रत-वाह्य बातें करता है, या 
क्रोध करता है, वह मत का विनाश करता है। दीक्षित को भक्रोध होना 
घाहिये। भक्त भी भक्ति की दीहा में इसी पथ का पथिक होता है। शतपथ 
( ४-२-१ ) के आरम्भ में आस्मा का वणन है: द | 


आत्मा ह वा भस्य क्षाप्रयणः सोथस्य एप सर्वभेव सर्वे हि अयम्‌ भाध्मा 
तस्मादनया भृल्लातिः ।१, 5 


'वूर्ण गृह्माति, सर्च वे पूर्णम्‌ , सर्वमेप ग्रहः, तस्माव पूर्णम गृह्माति, रे. 
विश्वेभ्यो देवेश्यो ग्वाति, सब वे विश्वेदेवाः, सर्वमेप अहः । तस्साव्‌ विश्वेश्यो 
देवेध्यो गृलाति, २. सर्वेपु सबनेपु गृह्माति, ४, भाव्मा वा भाग्रयणः आत्मनों था 
इमानि सर्वांणि अंगानि प्रभवन्ति, ७. 


है भक्त याशिक की भाँति भात्मा को सबसे भागे रखता है। उसे यह 
समम प्रसार आस्मा का या भात्मा से ही निकला हुआ दिखाई देता है। जतः 
वह इस सबके द्वारा आत्मा को ही महण करता है। आस्मा से यह जगव्‌ पूर्ण 
हो रहा है, भत्तः वह पूर्णरूप से इसे महण करता है। विश्वेदेव उसी आत्मा 
के स्फुलिंग हैं, अतः वह निखिल दिव्य शक्तियों के द्वारा उसे महण करता है । 
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वह सभी सबनों, यक्षिय अवस्थाओं में उसे ग्रहण करता है । भाव्मा ही सब 
में प्रमुख है । आत्मा से ही ये समस्त अंग उपपन्न होते हैं । 


७ ५ ४-२-२-$ ) में लिखा है; आत्मा अनिरुक्त है, यह प्रशंसनीय है, 
अजर ओर अमर है। अतः इसे भ्रहण करना चाहिये। समस्त उकथों अर्थाव्‌ 
कथनीय साधनों हारा इसे प्राप्त करना चाहिये । 


( ४-२-३-२१ ) में गायत्री की प्रशंसा की गई है और लिखा है: 
एवम्‌ हयमस्‌ गायत्री यजसानाय सर्वान्‌ कामान्‌ दोह्ाता5हृति तस्माद्ले 
गोपायन्ति! । 


गायन्नी का जाप गुप्तमाव से चुप रहकर किया जाता है। यह गायत्नी 
यजमान या जपकर्ता की समस्त कामनाओं को पूर्ण करती है। गायत्री 
कामपधेलु है, जो अपने समस्त वस्सरूप साधकों को दूध पिछाकर, कामनाओं 
की वर्षा कर सुरक्तित रखती है । 


( ४-२-६-१२ ) में ओरेस का वर्णन है। यह जो शथ्ावापृध्वी के 
थीच में सरसता है, वह कहाँ से आई १ यह समस्त प्रजा जिससे रसवत्ती 
है, जिसके जीवन से जीवन अहण करती है, वह कौन है ? 'सचे ओश्मः 
वह ओदेम्‌ है। 'तद्धि सत्यम! वह निश्चितरूप से सत्य है। 'तददेवा विदुः? 
उसे देव जानते हैं। तस्मात्‌ ओशेम! प्रतिग्रणीयात्‌ १३. अतः ओरेम की 
ही स्तुति करनी चाहिये । 


( ४-७५-८ ) के छुठे और आठवें प्रकरण में ब्रह्मा भौर मेन्नावरुण के 
मंत्रजाप का उल्लेख है । 

काण्ड ८, प्रपाठक २ के छुठे ब्राह्मण में श्रजापति समस्त भूर्तों को पापरूप 
रुत्यु से झुक्त करके सनन्‍्तानोत्पत्ति की कामना करता है और प्राणों से 
कहता है : 


“तुम्हारे साथ इन प्रजाओं को उत्पन्न करूँ?। प्राण बोलेः 'हमलछोग किसके 
द्वारा स्तुति करेंगे! । १, प्रजापति ने कहा: हम भोर तुम दोनों ही हस 
स्तुति के साधन हंंगे!। इसके बाद वाणी, आ्राण, मन, शीर्ष प्राण, नवप्राण, 
अंगरुलि, वाहु, पाद भादि अनेक अंगों से स्तुति किये जाने का उल्लेख है । 
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अन्त में ३३ अंगों से जो स्तुति की गईं है, उसे मूर्धन्य स्थान पर प्रतिष्ठित 
किया गया है। ३३ अंगों में दूश हाथ की अंगुलियों, दश पेर की, दश श्राण, 
:द्वो प्रतिष्ठा और एक आत्मा का परिगणन है। यही रतोस सर्वश्रेष्ठ दै। 
इसी से अजापति परमेष्ठी अधिपति घनता है। 'परमे निरतिशये स्थाने 
तिए्ठति इति परमेष्टीर जो सबसे उत्कृष्ट स्थान में स्थित होता है, उसे पर- 
मेष्ठी कहते हैं। पर्वाग-समर्पय द्वारा जो स्तुति की जाती है, उसका यह 
महत्व है। हो 
शतपथ ब्राह्मण के भक्ति-स्बन्धी जो वाय्य ऊपर उद्छत किये गये हैं, 
उनसे सिद्ध होता है कि यह ब्राह्मण भक्ति के कतिपय अँगों का विधदू वर्णव 
करता है। . देप से दूर रहना, सब से प्रेम करना, दिव्यता ओर पविन्नता 
की भोर प्रयांण करना, जोश्मू तथा भन्त्रों का जाप करना, मत-परारयण 
बनना, भास्मतत्॒ को प्राप्त करना, यज्ञ करना, क्रोध भ करना भादि ऐसे 
साधन हैं, जो भक्ति के अनिवार्य अंग कहे जा सकते हैं। याज्ञिक कमे- 
काण्ड का विस्तत्त विवरण देते हुए भी, शवपथ आह्मण, इस प्रकार, भक्ति- 
काण्ड की पचुर सामग्ी प्रस्तुत करता है । 


आपय त्राह्मण 


सामवेद के आठ ब्ाह्मणों में आपेय ब्राह्मण की गणना है। किसी-किसी 
के मत से प्रोढ़, पड्चिंश और मन्‍्त्रीपनिपत्‌ तीनों मिलकर छान्दोग्य ब्राह्मण 
कहलाते हैं, जिसमें ४० प्रपाठक हैं । सामविधि, आपेय, देवत, संदितो- 
पनिषत्‌ भोर वंश नाम्न के पाँच ब्राह्मण सामचेदीय अनुग्याह्मण कहलाते हैं। 


आपय ब्राह्मण के अध्ययन से गायन्न, गेय, आरण्य, महानाग्न साममों 
के नामों का श्ञाव होता है। ऋषि और देवतासस्बन्धी ज्ञान भी हससें 
निहित है। इसको बिना पढ़े सकल सामवेद का ज्ञाता भी ऐसे वेद के समान 
है, जो ठृण, गुल्मादि का ज्ञान नहीं रखता । 


इसके भथम भपाठक में ओश्म की सहिमा इस प्रकार वर्णित हुई है : 


अथातः उपदेशः ओख पति एतव्‌ परमेष्ठिनः प्राज़ापश्यस्थ साम । परसेष्ठिनो 
वा बाह्य ब्रह्मणो वा ब्रह्मवाचो वा सत्यं साम । स्वरस्य वा छोकस्य द्वारविवरणं 
देवानां वा ओकखयस्य वा पेद्स्य भाप्यायनम्‌ । 


सायणाचार्य इसके भाष्य में छिखते हैं : 


क्षय प्रणवस्य चेदन्नयसारत्वात्‌ वेदान्तरूपसामादो प्रयोक्तव्यत्वात्‌ ओम इति 
उद्वायति इति भोमित्येतत्‌ प्राजापत्यस्य प्रजापतिः हिरण्यगर्भः तत्युन्नस्य परमेष्ठिनः 
सम्वन्धि साम | तेन दृष्टध्वात्‌ परमेष्ठि साम इति धन्वर्थ्ंज्ञा इृत्यथः॥ जथवा 
म्राह्मस्य, बह्म स्ंजगत्कारणं परमात्मा, तत्पुन्नस्य परमेष्ठिनः स्वभूत्ं साम । अथवा 
बह्यवाक्‌ , मह्म इच वाक्‌ , तस्य, शददु-मद्मयसग्बन्धि, एवं बहुनां ऋषीणां सम्बन्ध- 
प्रतिपादनात्‌ पुपामन्यतमस्य नाग्ता । किन्तदेतव्‌  भ्रणवाख्यं सास इृत्यथ्थ : 


. प्रणव चेदन्नयी का सार है। वेदों का अन्तिम रूप सामवेद है। उसके 
आदि में प्रयोक्तत्य होने से ओम ऐसा गाया जाता है। अजापति दिरिण्यगर्स 
है। अतः उसका पुन्न परमेष्ठी प्राजापत्य कहलाता है। उससे सम्बन्धित साम 
ओख है अथवा स्व जगत के कारण परमात्सा को' ब्रह्म कहते हैं, उसके पुत्र . 
परमेष्ठी फो ब्राह्म कहा जाता है। उसी का स्वभूत साम जोम है।, अथवा 
ओम अह्म का ही साम॑ है, अथवा प्रह्म का अर्थ वाणी दै, ब्रह्म की ही भाँति 


२१० भक्ति का विकास 


उसकी वाणी है। धत्तः भोम शब्द प्रह्म-सम्बन्धी साम है, इस साम की 
संज्ञा प्रणव है। 


यही साम व्याहृतियों में गाया जाता है। इसी को सत्यसाम कहते हैं। 
व्याहृतियाँ ओम की ही' ध्यास्या करती हं। यह भोम्‌ साम स्वर्ग का द्वार 
है, ज्योति है। भूः, भुवः, स्वः तीन महदव्याहतियाँ त्रयी विद्या का सार हैं। 
समस्त वेदों द्वारा प्रतिपा्य अप्नि थादि देव इन्हीं महाव्याहतियों के रूप हैं। 
उन समस्त देवों का भोक, निवासस्थाम, भोम्‌ साम है। यह वेद का 
आप्यायन भर्थाव्‌ प्रवर्ईन है । 

आपय घाह्मण के अन्त में देव-त्त, सोम-मत, दीघतमस-म्रत, पुरुष-बत 
दिशा-अत, कश्यपत्नत, आदित्य-मत आदि ब्रत दिये हैं। सामवेदीय मत 
अन्य ब्र्तों में विशिष्ट हैं। इनका सम्बन्ध गानों से है। आदित्य-बत वह 
साम है जो शाण्डिलीपुत्र के मत से २ बार धर वार्ष्यायणीपुत्र के मत से 
२२ बार गाया जाता है। कश्यप-्रत दशानुग्रान का होता है। पुरुष-बत 
दो प्रकार का है : पंचाजुगान ओर एकानुगान । दिज्ञावत दशानुगान होता है । 


सामवेद की गीतिकायें औ होह, हुम्मा जादि खबरों में गाई जाती हैं, 
जिन्हें स्तोम कहते हैं। ये तेरह अकार के हैं: 'दाउ? ( ममुष्यलोक का 
पाचक ), दाह! ( चायुछोक ), 'अथ! (चंद्रछोक ), इहः ( भात्मा ), 
है! ( अप्रिरूप ), 'ऊ! ( सू्यरूप ), 'ए! ( आवाहनबोधक ), 'भौहोगि! 
( विश्वेदेव ), हिं? ( प्रजापतिस्वरूप ) स्वर! ( प्राणरुप ), था! 
( अन्नरुप ), वाक' ( विराटरूप ) और 'हुं? ( ब्रह्मरूप )। १-१३-१, २, ३। 
- ये स्वर कही सन्द्र, कहीं उच्च और कहीं सम होते हैं। विशेष ध्वनियों, 
सें छपेठा हुआ गाव मच को भाकर्पित कर लेता है। गान के साथ एक हुआ 
मन अपनी दोड़ छोड़ कर एकतानता में रम जाता है, वित्त की क्रृत्तियाँ 
अपने आप निरुद्ध हो जाती हैं और इस प्रकार उनके एक स्थान पर केम्दित 
हो जाने से अद्भुत शान्त्रि प्राप्त होती है। जगव्‌ का जंजाल तभी तक 'कष्टप्रद 
है, जब तक मन उसमें फँसा हुआ है। ज्ञव मन इस जाल से निकल जाया, 
तो दुःख कहाँ ! दुख-दाह से वचा हुआ भन ही शान्ति का हेतु है। सामवैद- 
इसी हेतु समस्त पेदों का रस कहछाता है, क्योंकि यह सन को सरस संगीत 
की लह्टरियों में हुवो कर रस-रूप ब्रह्म के साथ तप कर देता है। इसीलिए 
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इसे भक्तिकाए्ड का वेद . भी कहते हैं ! व्याहृतियों में स्वः के साथ इसका 
सम्बन्ध है, जिसका अर्थ आनन्द होता है। भक्तिकाण्ड का भी आनन्द्मय 
:कोप से सम्बन्ध है, ऐसा हम पीछे छिख छुके हैं। 

जिस प्रकार घृहदारण्यक उपनिषद्‌ शतपथ ब्राह्मण का एक भाग है और 
यज॒वेंदीय है, उसी प्रकार दान्दोग्य उपनिषद्‌ छान्दोग्य ब्राह्मण का भाग है 
ओर सामवेदीय है । इस उपनिषद्‌ के अनुसार ओदश्स अविनश्वर उद्भीथ है। 
हमें उसी की उपासना करनी चाहिये। ओदश्मर्‌ की इतनी स्तुति-गीतिका क्‍यों 
है? इसका उत्तर देते हुए छान्दोग्य के ऋषि कहते हैं; इन भूतों का रस 
पृथिवी है। पथिवी का रस जल है। जल का रस ओषधि है। ओषधियों 
का रस पुरुष है। पुरुष का रस वाणी है। वाणी का रस ऋचा है। ऋचाओं 
का रस साम है कौर साम का रस उद्बीथ है, प्रणव या शोश्म्‌ का गान है। 
यह रखीं में सर्वश्रेष्ठ रस है, परम और पराध्य है, परम बह परमात्मा का 
धाम है। छान्दोग्य १-२-३ 

ओश्म्र से ही न्नयी विद्या प्रकट हुई है। इसीलिये 'ओश्म! ऐसा सुनाया 
जाता है, ओइमस” ऐसा कहा जाता है और “ओश्म्व ऐसा गाया जाता है। 
इसी अच्र ओव्म्‌ की सहिमासयी रस-धारा से साधक की उन्नति और बृद्धि 
होती है। ओशेम्‌ का श्रावण, शंसन ओर गान क्रमशः ऋग्वेद, यज॒वेंद भर 
सामवेद से सम्बद्ध हे। ओोश्स में ऋक और सास, वाणी और आण दोनों 


संयुक्त हैं 
जात्मानमन्ततः उपछत्य स्तुदीत कार्म ध्यायन्‌ अग्रमत्तोध्म्याशो ह यदस्मे 


स॑ काम) सम्झेत यत्कामः स्तुवीत इति यत्कासः स्तुवीत इति । १-३-१२ 
अन्त में प्रमाद्रहित होकर अपनी कामना को ध्यान में रखते हुए प्रश्न 
के समीप ध्यान द्वारा तन्‍्मय भाव से स्तुति करनी चाहिये। इस प्रकार स्तुति 
करने चाछा साधक जिस कामना से स्तुति करता है, वह कामना पूर्णरूप से 
सफल हो जाती दे । 
यदा वा ऋचम भाप्नोति जोशेम्र्‌ हत्येव अतिस्वरत्ति, एवं साम, एवं यज्ञ, 


एप उ स्वरो यद्‌ एतव्‌ अक्तरम एुतस्‌ अस्ृतस्र अमयस्र , तत्मविश्य देवा अम्वताः 
असयाः अमवन्‌ । ४. 

सय एवदेव विद्वान्‌ अक्षरं प्रणेति एतदेव अच्षरम स्वरम भख्तम 
प्रविशति तत प्रविश्य यदझता देवाः तदम्तो भवति । ५. प्रथमस्य चतुर्थः खण्डः 
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जो व्यक्ति फकम्बेद को जान जाता है, वह उच्च स्वर से भोश्म का 
उच्चारण करता है। इसी प्रकार सामवेद्‌ भोर यजु॒बेंद के ज्ञाता भोश्म्‌ का 
ही गान गाते हैं। इससे सिद्ध होता है कि जो यह भकार रूप भप्तर 
परमात्मा है, पही ऊपर कहा हुआ स्वर है, पही झृत्यु से पार करनेवाला 
अभय धाम है। उसी का जाश्नय लेकर देव अमर और निर्मय हुए | शेकार 
को इस रुप में जानकर जो भक्त भेकारवाची अविनश्वर प्रभु की स्तुति करता 
है, और एकमात्र इसी अस्त रूप, अभय तथा भविनाशी परमास्मा के 
स्वरुपभूत इस भोश्म्‌ स्वर में प्रविष्ट हो जाता है, उसकी शरण प्रहण कर 
लेता है, वह इस साधना द्वारा उसी जस्त तत्व को प्राप्त कर लेता है, जिसे 
देवताओं ने प्राप्त किया था । ह 

अथ खल यः उद्बीथः स प्रणव, यः प्रणवः स्‌ उद्गीथः इति असो वा 
आदित्यः उद्यीथः एप अणवः भोशेस्‌ हृति छोप स्वरन्नेति । १-५-१ 

निश्चितरूप से जो उद्गीथ है, ग्रेय परमदेव है, वही प्रणव है भौर॑ं जो 
प्रणव है, वद्दी उद्गीथ है। इस प्रकार नाम और नामी का अमेद है । 


यह णो भादित्य है, वह भी उद्बीथ है और वही प्रणव भी है। भर्थाव्‌ 
जो साधक जादित्य में परमात्मा और उनके वाचक भोश्म की भावना करता 
है, वह भोशेम स्वर का उच्चारण करता हुआ वहीं पहुँच जाता है, सफल-काम 
दोता है। एक वार कोषीतकि ऋषि मे सूर्य को रूचय करके ऑकार का 
भलीभाॉति गान या जाप किया था, ठो उन्हें पुत्र की भराप्ति हुई थी। अन्य जो 
कोई साधक इसी प्रकार जोरेस का जाप करेगा, उसे भी पुत्रों की आपति होगी । 

इसी प्रकार प्राण, हृदय जादि को रूचय करके भ्ोश्मू का जाप 
किया जा सकता है। इन्दोग्य के इस स्थक पर उद्बीथ की अनेक मकार से : 
प्यास्या की गई है, यथा 'उत्! उत्थान या प्राण का वाचक है, 'गी? वाणी का 
धोतक है जौर “थः भन्न का, स्थिति का धोधक है। 'उत्तः स्वर्ग है, तो 'गी' 
अन्तरित्त है और 'थः भूछोक है। 'उत' भ्ादित्य है, तो 'गीः वायु है और 
थ! सप्नि है। 'उत्ः सामवेद है, तो 'गीः यजुवेंद है' औौर 'थ! ऋग्वेद है । 
अकारवाची प्रभु की जो इस प्रकार उपासना करता है, उसके लिये वाणी 
के निखिल रहस्य प्रकट हो जाते हैं, वेदों का भाशय स्पष्ट हो जाता है और 
चह भोग-सामग्री, तथा भोगने की शक्ति से सम्पन्न हो जाता है। १-३-६-० 
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हसी के आगे साधक को सात वातें स्मरण रखने का आदेश दिया गया 
है, जो इस प्रकार हैं: 

१--जिस साम के द्वारा साधक स्तुत्ति करना चाहता है, उसे याद रखे । 

२--वह साम जिस ऋचा में प्रतिष्ठित हो, उच्त ऋचा को ध्यान में रखे । 

३०--जिस ऋषिने उस ऋचा का साज्षात्‌ किया है, उसका स्मरण करे । 

४--लसामगान द्वारा जिस देवता की स्तुति करनी हो, उसे स्मरण रखे । 

५--वह ऋचा जिस छुन्द सें है, उस छुन्द्‌ को याद रखे । 

६--लामवेद के जिस सतोन्न-समूह से स्तुति करनी है, उसे ध्यान में 

रखे और, 
७--जिस दिशा की कोर मुख करके स्तुति करनी है, उस दिशा का भी 
ध्यान रखे । 

ये बाते तान्त्रिक-साधना में जौर भी अधिक विकसित हुई हैं । चन्नयानी 
वोद्द ही नहीं, शक्ति के उपासक शाक्तों में भी इनका जो विकास दिखाई देता 
है, उसका मूल बीज इसी प्रणव या उद्दीथ की उपासना-विधि में सुरक्षित है । 
छान्दोग्य के इस स्थक की समता आय ब्राह्मण की इन पंक्तियों से की जा 
सकती है : 

यो ह वा जविद्त-आर्पेयच्छन्दो देवत-आ्राह्गणैन मंत्रेण याजयति वा 
अध्यापयति वा स्थाणुं व््॑ति, गत॑ वा पद्यति भ्र चा सीयते, पापीयान्‌ भवत्ति, 
यातयामानि अस्य छुन्दांसि भवन्तिर । १-१ 

जो व्यक्ति छन्द, ऋषि, देवत, विनियोग भादि के बिना जाने ही मंत्र का 
जाप करता है, या अध्यापन करता है, चह चत्तपोनि को प्राप्त करता है, या 
गत में गिरता है, वा/नष्ट हो जाता है, पापी बनता है। उसके छुन्द्‌ वासी 
और फीके हो जाते हैं। इसके विपरीत यह भी कहा गया है कि जो उपर्युक्त 
वार्तों को जान कर जाप करता है, वह स्वर्य, यश, पुण्य, पुत्र,पशु, अर्मवर्चस्व 
शयु, अत्न ( भाक्‌ प्रातराशिक ) आदि सब कुछ पा जाता है। वह परलोक 
में सहस्र दिव्य वर्षों तक एक-एक ऋषि का अतिथि - वना हुआ जमिनन्दित, 


९-आचाय॑ सायण ने श्सके भराष्य में किसी स्मृति का निम्नांकित छोक उद्धृत 
किया है : । 
अविदिला ऋषि छन्‍्दों देवत॑ विनियोगकर्म्‌। 
योध्ध्यापयेज्जपेद्ापि पापौयान्‌ जायते तु सः। 
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पूजित ओर प्रतिनन्दित होता है। इस लोक में वह पंक्तिपावन भौर तेजस्वी 
बनता है। 

सामवेदीय छान्दोग्य उपनिषद्‌ में उद्गीथ, प्रणण या साम की उप[सना के 
अनेक प्रकार चर्णित हुये हैं । सास का अर्थ साधु या शुभ होता है। सामो 
पासना साधु, शुभ या कल्याण करने वाली है। इसमें हिंकार, प्रस्ताव, 
उन्नीय, प्रतिहार और निधन पाँच विधान हैं। प्रस्ताव या स्तुति-पराठ का _ 
सम्बन्ध आ्रण से, उद्बीथ था उद्बात का सम्बन्ध सूर्य से भोर प्रतिहार का 
सम्बन्ध भन्न से है। हिंकार प्रारम्मिक स्वर भरना है और निधन गान का 
अन्त है। साम सा और अमर से मिल कर बना है। सा एथिवी है, तो अप्नि 
थम है। अन्तरिक्त सा है, तो वायु अम है। घुलोक सा है, तो सूर्य अम है। 
नत्तन्रमण्डल सा है, तो चन्द्रमा भम् है। साम्‌ ऋक्‌ में प्रतिष्ठित है। ऋग्वेद 
की ऋचाय ही सन्तनित होकर सामवेद की गीतिकायें वन जाती हैं ।. 

सामवेद उपासना का वेद कहा जाता है। इसके प्रारम्भिक मंत्र कतिपय 
सष्टि-विद्या-सम्बन्धी मंत्रों को छोड़ कर, प्रायः सब के सच उपासना से सम्पन्ध 
रखते हैं) सामवेद के कई ब्राह्मण हैं, परन्तु हमने यहाँ केवल भर्पेय प्रोह्मण 
की लेकर ही भक्ति के सम्बन्ध में कुछ ॒ विचार श्रस्तुत किये हैं । आपेय ब्राह्मण 
प्रणव, अकार तथा ऊद्बीध की मुक्त-कण्ठ से स्तुति करता है। उसने उद्बीथ 
की उपासना-विधि का भी उल्लेख किया है। इस विधि के ,अशुकूर जाप 
करने चवाछा छोक तथा परलोक दोनों में समाइ्त होता है और उसे परम 
सत्ता:के समीप बेठने का श्रेय भी उसे मिलता है। 

(“साधक का ज्ञान जब भावना का रूप धारण करता है और उसमें भपने 
स्वस्थ को भगवान्‌ के चरणों में समर्पित कर देने की आकांक्षा जागृत हो 
उठती है, तो उसके आन्तरिक-रूप सें संकोच के स्थान पर विस्तार आ जाता 
है। राग में भी कुछ इसी प्रकार की अवस्था उप्पन्न हो जाती है। भक्ति-भावगा 
इसी हेतु संकोच से हटकर विशाल जौर उदार रूप धारण करती है। 
सामवेद जो ऋग्वेद की ऋचाओं से कई गुना बढ़ कर बोछा जाता है और 
उसका एक-एक दाब्द दूर-दूर तक अनेक वर्णों भौर मान्राओं में फेछ जाता 


है--उसका यही कारण-विशेष है। ज्ञामी के समत्त भक्त की महत्ता भी इसी 
हेतु भधिक है । 


>>0९पेकीटीट0-+ 


गोपथ ब्राह्मण 


गो-पथ-आ्राह्मण का सम्बन्ध भथर्व वेद के साथ है। जिस प्रकार अथर्ववेद 
के सम्बन्ध में अन्य वेदों की अपेत्ता निर्माण की तिथि परवर्ती काछू की मानी 
जाती है, उसी प्रकार गोपथ ब्राह्मण को भी विद्वान्‌ अन्य ब्राह्मण ग्रन्थों के 
पश्चात्‌ वना हुआ सानते हैं। इस ब्राह्मण के पूर्व भाग प्रपाठक १, कण्डिका २९ 
के अन्त में निम्नांकित शब्द जाये हैं-- 


“एतस्मात्‌ व्यासः पुरोवाच! । 


ये शब्द सिद्ध करते हैं कि इस ब्राह्मण का निर्माण व्यास के बहुत वाद 
हुआ है। इसी प्रपाठक की कण्डिका ३५ में मोदूगह्य और मेत्रेय का चार्चा- 
छाप दिया है। श्रीमद्भागवत में भी ये दोनों नाम भाते हैं और वौद्धघर्मा- 
वलम्वियों के तो ये विशेष परिचित नाम हैं। भतः ऐसा गतीत द्वीता हे कि 
इस. ब्राह्मण की रचना श्रीमद्धागवत के रचना-काल के आस-पास ही हुई 
होगी। प्रथम अ्रपाठक की कण्डिका २७ में पौराणिक देवन्रयी अपने विशिष्ट 
रंगों के साथ विद्यमान है, जिसमें ब्रह्मा का रंग छाल, विष्णु का काला और 
| ईशान अर्थात्‌ महादेव का कपिल वर्ण वर्णित है। सम्भव है, ईद्यान को शर्व 
दैवता के साथ मिला कर उनका रंग शुद्ध स्फटिक के समान आगे चछकर कल्पित ' 
कर किया गया हो। महादेव को शुद्ध भस्माद्ृत तथा कांचन-सलन्निभ भी 
कुछ स्थानों पर कहा गया है। नेमिपारण्य के << सहख ऋषियों के नेता 
शौनक भी प्रपाठक ३, कण्डिका < में विद्यमान हैं। उत्तर भाग के प्रपाठक १ 
की कण्डिका १४ में मांस-भक्षण का निषेध किया गया है, जो उन दिनों के 
भागवत-प्रसाव को सी सूचित कर सकता है। भागवर्तो के नारायण (७-३१) 
भी इसमें विद्यमान हैं। उत्तर भाग के प्रपाठक हे की कण्डिका १४ और ६५ 
में इन्द्र, सूय और अग्नि को स्तुतियाँ भी पाई जाती हैं। गोपथ ब्राह्मण में 
अन्य ब्राह्मणों की भाँति वेद और यज्ञ' के विषय ही भ्रमुख रूप से वर्णित 
हुए हैं। गोपथ ाह्मण के दो भाग हैं; पूर्व और उत्तर। पूर्व में पाँच मोर 
उत्तर में छः प्रपाठक हैं। अथर्ववेद्‌ का * घाह्मण- होने के कारण उसकी. 
दाधिक्री, पवमानी, भाहनस्या, भादित्या, आंगिरसी, ऐन्द्रावाहस्पत्य आदि 
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फ्रवार्भों का विशेष प्रयोग भी इसमें उन्चिखित है। उत्तर भाग के प्रपाठक ६ 
में बुडिल और गोश्ल जैसे मुनिर्यों के नाम सूचित करते हैं कि इस ब्राह्मण के 
निर्माता का सम्बन्ध विदेशों के भी साथ था। यज्ञ-सम्बन्धी विचरणों के साथ 
इस ब्राह्मण ने गायत्री का जाप, भोरेम को सहत्न वार जपने की महिमा तथा 
प्रत्येक कार्य के प्रारम्भ में ओरेस्‌ का उच्चारण करने का भादेश दिया है। 
भगवान में विशास रखने बालों का महत्त, यज्ञों के अन्दर भी आत्मिक यज्ञ 
से भात्यन्तिक सुख की प्राप्ति ( प्रपाठक ५-८ ), स्तोत्रों द्वारा झष्यु का पराभव 
( उत्तर ३-१२ ) आदि कुछ ऐसे तत्त्व भी हैं, जिन्हें भक्ति-काण्ड के भन्तर्गंत 
स्थान प्राप्त हो सकता है । 

ओरेम का सहस्र बार जाप : 

'तत्‌ एततू भ्चर ब्राह्मणों थ॑ कार्स इच्छेत्‌ ब्रिरात्नोपोषितः प्रादसुखों वाग्यतो 
घहिंषि उपविश्य सहसक्ृत्वा जावर्तयेत सिद्धयन्ति अस्य कषर्थाः सर्वकर्माणि 
वा ( १-२२ ) ' 

जो इस एकात्षर भविनाशी ओश्मू नाम की ऋचा का एक सहस्र वार 
कुशासन पर बेठ कर, पूर्व की भोर मुख किये, घाक-संयम-सहित तथा तीव 
रात्रि तक उपवास करता हुआ जाप करता है, उसके समस्त अर्थ और काम 


सिद्ध द्वोते हैं । 


ओशेम्‌ का जाप असुरत्व से देवत्व की रक्षा करता है : 

ये देवा देवयजनस्थ उत्तराधे असुरेः संयतता जासन्‌ , तान्‌ झोॉकारेण 
भग्नीधीयात्‌ देवाः असुरान्‌ फ्राभावयन्‌ , तत्‌ यथत्‌ पराभावयन्त तस्मात्‌ 
झ्लंकारः पूर्व उच्चते यो ह वा एतं जेंकारं॑ न वेद अवज्ञः स्यात्‌ इति। क्षय य 
एवं बेद ब्रह्मदशः स्यात्‌ इति। तस्माव्‌ जौंकार/ ऋषि ऋण भवति,. यहुपि 
यजु॥ सार्नि साम, सूत्रे सूत्र, बाह्मणे ब्राह्मण, श्कोके श्लोकः, प्रणवे प्रणवः 
( १०२४ ) । | 
वे देवता देव-्यजन के उत्तराध में असुरों द्वारा घेर लिये गये। तब 
देवताओं ने यशवेदी से ककार के द्वारा ही उन असुरों को पराभूत किया, 
क्योंकि असुर भोंकार के द्वारा ही परामृूत्त किये गये, जतः सर्वप्रथम जोकार 
का ही उद्दारण करना चाहिये। जो इस जॉकार को नहीं जानता, वह प्रभु 
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का प्यारा नहीं वनता, परन्तु जो इसे जानता है, वह भ्रश्लु का प्यारा बनता 
है। इस्तीलिये ऑकार को ऋचार्ओों की ऋचा, यज्ञों का यज्ञ, साम का साम, 
सूत्र का सूत्र, ब्राह्मण का ब्राह्मण, श्लोक का श्छोक भौर प्रणव का प्रणव 
कहा जाता है। थोंकार के जाप का, इसी हेतु, इतना महत्त्व आर्य ऋषियों 
के अन्तर्गत सान्यवा प्राप्त कर सका है। इसके जागे कंडिका २८ के निम्नांकित 
शब्द भी इसी साव का समर्थन करते हैं । 


्प्स ( ओश्स्‌ ) एम्यः उपसीय प्रोवाच सामिकास्‌ एवं व्याहृतिम्‌ भादितः 
आदितः शणुध्वस््‌ '"* '''तस्मात्‌ ब्रह्मवादिनः भोंकारं आदितः कुवेन्ति! । 


उपचीत हुए ब्रह्मवादियों से ऑकार बोला : 'मेरी ही व्याहृति को प्रत्येक 
कार्य के प्रारम्भ में घोलो?। इसी हेतु ब्रह्मगादी ऋषि ऑकार का उच्चारण 
सभी कार्यों के आदि में करते हैँ। कण्डिका ३० में ऑकार को अध्यात्म, 
आत्म-भेपज्य और आत्मकेवल्य कहा गया है। ओश्मू के जाप का फल सोक्त 
है, ऐसा सभी सनीषियों ने स्वीकार किया है। ग्रपाठक २, कण्डिका १७ में 
लिखा है; 'उपयज्ञः भात्रेयः कि भवति! १ णर्थात्‌ यज्ञलरूप पूजनीय प्रझु 
के पास जाया हुआ आतन्नेय भर्थातव्‌ ब्राह्मण क्या होता है, क्या फल प्राप्त 
करता है ९ द ह 

आदित्य हि तमो जम्माह तव्‌ भत्रिः अपनुनोद' 


आदित्यरूप प्रश्नु के उपासकों के मार्ग में तमरुप विपन्न भाते हैं, तो 
नित्य रक्षक परमास्मदेव उन विज्नों को सा से हटा देते हैं। प्रश्ु का भक्त 
अपनी कुशलर-क्षेस प्रभु पर छोड़ देता है। अत्तः विश्न-वाधायें उसे मार्ग से 
विचलित नहीं कर पाती । 


प्रपाठक्त ७ की कण्डिका १९, १३ और १४ में प्रातः, साध्यन्दिन और 
तृतीय सवन की कुछ स्त॒तियाँ दी हुई हैं, जो विशुद्ध रूप से भक्ति-परक हैं । 
इन्हें हम नीचे उद्छत करते हैं 
'श्योनोडसि गायत्रच्छुन्दा अनुत्वा आरसे स्वस्ति सा संपारया।.... 
, है सोम ! अपनी शक्ति से समचेत परमात्मन्‌। क्षाप गायत्रच्छन्द भर्थात्‌ 
गेय अथवा स्तुतियोग्य और जआानन्दुपूर्ण हें। शाप परम ज्ञानरूप सासर्थ्य 
शे८, २६ भ० वि० 
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रखते हैं। सैंने आपही का सहारा लिया है। आप कद्याण के साथ , मुप्त 
पर छगा दें । 


'अथ साध्यन्दिने पवमाने चाचयति सम्राठसि त्रिष्॒प्‌ छन्दा अलुत्वा आरमे 
स्वस्ति भा सगपारथ! । 


सम्यक प्रकार से प्रकाशमान प्रभु ! छुम देहिक, देविक एवं भीतिक 
तीनों तापों से हम सब की रक्ता करने वाले हो। हम अपनी वाणी, मन 
और आत्मा तीनों के द्वारा भापकी स्तुति करते हैं। आप आननद-धास हैँ । 
मैंने आपही की शरण ग्रहण की है। भाप ही मुप्ते कल्याणपर्वक् हुस भवसागर 
से पार करे । 


शथ भार्भवे पवमाने चाचयति स्वरोधइसि ग्रयोड्सि जग्रच्धन्दा भजुर्वा 
आरसे स्वसरिति सा सम्पारय । 


प्रभु ! आप सघर हैं। आप यहीं नहीं, घु-लोक तक संचरण कर रहे हैं । 
आप सर्व-ध्यापक हैं। आपसे वढ़ कर गय अर्थात्‌ सर्वत्र पहुँचा हुआ भौर 
कोई भी नहीं है। आप ही समग्र विश्व के आरणाधार हैं। आप अनन्त भानन्द्‌ 
वाले हैं। मेंने आपका ही जवलम्बन लिया है। आपही मेरा कल्याण करें। 
मुझे पार 'छगावे | 


उत्तर भाग प्रपाठक ३, कण्डिका ११ में लिखा है: 


“अमृत वे अणवः जम्तेनेव तत्‌ झुप्युं तरति,..... 
ब्रह्म ह वे प्रणव: महाणा एवं अस्से तद म्रह्म उपसन्तनोतिः 
प्रणव, सदेव अभिनव वना रहनेवाछा अकार, अस्त है। इसी प्रणव 
ओश्सू के द्वारा साधक रुस्यु को पार करता है। प्रणव, ओश्म, सब से 
बढ़ा है। इसी महान्‌ ब्रह्म के द्वारा प्रश्भु का ज्ञान चारों ओर फेलता है। 
अर्थात्‌ भोकार समस्त ज्ञानों की निधि भोर सोत है। प्रजाकाम तथा प्रतिष्ठाकाम 
मानव अणव की ही उपासना करते हैं । 





कामना 


१. शतप्रथ १९-२-१०३, ४, ५ में भी कुछ शआब्दान्तर के साथ ये स्तुतियों 
हुईं हैं। 


|] 
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उत्त भाग प्रपाठक ५, कण्डिका ७ में सामवेद्‌ को सब वेदों का रस 
कहा गया है। सामवेद उपासनाकांड का चेद है। उसे सब वेदों का रस 
कहने से स्पष्ट सिद्ध होता है कि गोपथ ब्राह्मण का रचयिता भक्ति-काण्ड 
को जश्ञानकाण्ड का सार समझता है, अथवा नीरस ज्ञान-काण्ड में यदि 
सरसता का संचार किसी प्रकार से होता है, तो वह प्रकार भक्ति या 
उपासना ही है। 

अथो सर्वंपां वा एप! चेदानां रसः यत्‌ साम, सर्वेपामेव तत्‌ वेदानां 
रसेन अभिषिचति' । 

इस प्रकार गोपथ ब्राह्मण में भक्ति-काण्ड-परक जो पंक्तियाँ उपलब्ध 
होती हैं, उनमें प्रभु के ओश्सू नाम का तथा उस्चके जाप का महत्व प्रतिपा- 
द्त हुआ है। भक्ति को ज्ञान का रस कहना केवक तथ्य पर ही प्रकाश 
नहीं डालता, याज्षिकों की भक्ति के सम्बन्ध में प्रभाह आस्था को भी प्रकट 
करता है । 


उपसंहार 

'वारों वेदों से सम्बन्धित चार ब्राह्मणों की क्लो भक्ति-विषय्रक सामग्री 
हमने ग़त परिच्छेदों में दी है, वह अपने-अपने बेदु के जनुकूल ही है । 
ऐतरेय माह्मण ऋगवेद का धाह्मण है, और ज्ञान-काण्ड से सम्बद्ध हे। भतः 
उसमें भक्ति-काण्ड से सम्बन्धित सामग्री का प्रायः अभाव है।.. 

शतपथ ब्राह्मण यज॒वेंदु के साथ सम्बद्ध है, जो कर्मकाण्ड का चेद्‌ है 
और श्रेष्ठम कर्स करने का आदेश देता है। कर्म अपने सूचमरूप में ज्ञान 
ओऔर उपासना दोनों के अन्दर निहित है। उसकी स्थिति दोनों के बीच में 
है। अतएव वह दोनों जोर जाता है और दोनों के साथ अपना सम्पर्क 
स्थापित करता है। शतपथ ब्राह्मण भी इसी हेतु ज्ञान तंथा उपासना दोनों 
काण्डों की सामग्री रखता है। उसमें दी हुई निरुक्तियाँ तथा कुछ भाग्यायिकार्य 
प्ञानकाण्ड का उद्घाटन करती: हैं । उपासना-सम्बन्धी सामग्री भी उसमें 


पुष्कल है, जो यथास्थान दी जा चुकी है। सामवेद के ब्राह्मण स॑ उपासना किलर 


का रूप स्पष्ट हो उठा है। गो-पथ श्राह्मण भक्ति को ज्ञान का रस कहकर 
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इस सम्बन्ध में सामवेद की भतिंष्ठा को ही वर्द्मान करता है ! 


जथ हागाक करती ५4 ंबआं। ं आरके है 2१ ७७ 
#+ >«4 ०  न्न 
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उपनिषद ओर भक्ति 


वैदिक बाद्यय में उपनिषर्दों का विशेष मूल्य है। इनकी संख्या १०४८ 
मानी जाती है, परन्तु विभिन्न सम्पदायों की विभिन्न उपनिपदे हैं ओर ये सब 
मिलकर इस संख्या से कहीं अधिक हैं। प्रामाणिक उपनिषद्‌ ग्यारह हैं 
ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्डक्य, श्वेताश्वतर, तत्तिरीय, ऐतरेय, छान्दोग्य 
| भोर बृहदारण्यक। उपनिपदों में तपापूत ऋषियों के ध्ाध्यात्मिक भन्ुुभव 
वर्णित हैं, जिन्हें पढ़कर सांसारिक दुर्खों से दुग्ध मानव शान्तिराभ करता 
है। ब्राह्मण अन्धों के यज्ञकांड सम्बन्धी विस्तृत विवरणों का यहां एकान्त 
अस्ाव है । कतिपय उपनिपद्‌ तो यागों का विरोध भी करती हैं। शब्दों की 
जो मिरुक्तियाँ भौर विद्वत्ता का जो प्रदर्शन वहाँ है, वह भी यहाँ दृष्टिगोचर 
नहीं होता । ऋषियों ने अपनी प्रातिभ एवं प्रश्ञात्मक शक्ति से जिस सत्य का. 
प्रत्यक्ष दर्शन किया, उसी सत्य का इन उपनिषदों में प्रतिपादन हुआ है। 


/ उपनिषदों के ऋषि सूर्त और असूत, सत्य और अस्त दो रूपों का प्राय 
उद्लेख करते हैं ।* जो मूर्त है, वह प्रत्यक्ठ है और चही मध्य है। जो भमृत 
है, वह परोक्त है और चही भम्दत है। मूर्त साधन है तो जूते साध्य । 
अमूर्त से ही मूर्त का प्रभव है, ऐसा कथन भी उपनिपषर्दों में प्राप्त होता दे 
वृद्ददारण्यक के द्वितीय भ्ध्याय के प्रथम ब्राह्मण के अन्त में लिखा है: जेसे 
मकद़ी ( उर्णनामि ) के अन्दर से तन्तुजाल और अप्नि से छुद्द विस्फुलिंग 
निकलते हैं, उसी प्रकार अमूर्त आत्मा से आ्राण, छोक, देव, भूत सब प्रकट 
होते हैं। जो जिससे निकलता है, वही उसका साधन है। अत्तःप्राण भादि | 
सब उसी श्षमूर्त आत्मा को जानने के साधन हैं । 


आस्मा सबच्चिदानन्दस्वरूप है, अनन्त है, शाश्वत है, सर्वशक्तिमान्‌ है, 
समग्र विश्व जौर उसके बाहर भी केन्द्रस्थ ज्योति है। यह सर्वव्यापक हे 
मानव-जीवन की चेष्टाओँ और प्रयत्ञों का एकमान्न अन्तिम रूचय है। यही. - 
हमारी पूजा, प्रशंसा और श्रद्धा का भाजन द्वोना घाहिये। 


घृष्ददारण्यक : ३ : ३२ में याशवद्क्य कहते हैं: एपाञ्त्य परमा गति; 
एपाउस्य परसा संपद , एपो5स्य परमो छोकः, एपोडस्य परम आनन्द, पुतस्येव 





१, बृहृदारण्यक, द्वितीय अध्याय, तृतीय ब्राक्षण । 
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आनन्दस्य अन्यानि भूतानि मात्राम्पजीचनिति !! आत्मा ही मानव की परम 


(7 सक+9 ५ कम चानडा। 


गति, परम सम्पत्ति, परम छोक और परम आनन्द है। भात्मा के आनन्द का 
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रुघु अंश पाकर ही अन्य भूत जीवन धारण कर रहे हैं । 


जिसने इस आंत्मा को नहीं जाना, उसका दर्शन, श्रवण, वचन, स्पश, 
मनन आदि सभी व्यर्थ हैं। कठोपनिषद्‌ का ऋषि कहता दै : 'इह चेद्शकद्दोदूं 
प्राक्‌ शरीरस्य विखसः । ततः सर्गेंषु ोकेषु शरीर॒तबाय करुपते ।! २: ह : ४. 
दरीर छोड़ने से पहले ही यदि मानव इंस आत्मतत्व को जानने में समथ 
हो गया, तो ठीक है, अन्यथा वह जन्‍्म-सरण के चक्र में घूमता रहता है। 
'अनाथनन्त महतः परं भुव॑ निचाय्य तन्स्त्युमुजात्‌ प्रमुच्यते ।! १: ३ : १५ 
जन्म-मरण के चक्र से छूटने का एकमात्र साधन इस भनादि, अनन्त, महत्‌ 
से भी परे, निश्चछऊ आत्मतरव को जान लेना है । 


इस आत्सा को केसे जानें? उपनिषद्‌ के ऋषि इस प्रक्ष का समाधान 
कई प्रकार से करते हैं। दम यहाँ भक्तिक्षेत्र से सम्बन्धित समाधानों पर ही 
विचार करेंगे । 





भक्तिसावना : आत्मसाक्षात्कार के लिये भक्ति की महत्ता आयः सभी 


रू है. ० ३. बम ३ १६ ५६+ #४+ हर ५ 


2ै33०+००>«००ना+"कनना था -नआान कान ९१० कम ] 
सम्प्रदायों को सान्‍्य है। भक्त अपने आराध्य देव को भक्तिसाचना द्वारा अवगत 


करना चाहता है। ज्ञानमार्ग की दुरूहता, योगपषथ की जटिल॒ता तथा वाम 
मार्ग की वीभध्सता से घबड़ाकर सरकऊ बृत्ति का साधक भक्तिभाव को ही 
अपनाता है। अन्य पथों पर सीमित साधक-दुन्दु ही चक सकता है, पर भक्ति- 
पथ सबके लिये उन्मुक्त है। इस मार्ग सें साधक को अपनी मनोतृत्ति केवर 
एक ओर से दूसरी ओर मोड़ देनी पड़ती है। भक्त अपने इष्टदेव की आराधना 
में अपने सर्वस्व को समर्पित कर देता है। वह किसी से प नहीं करता, 
सबके प्रति प्रेममाव रखता है, क्योंकि उसका प्यारा प्रभु सबके अन्दर 


/४४ ० ी। 


विद्यमान है। वह विनयज्ञील है। उसका अस्तित्व प्रभ्नु की पूजा के लिये है। 
इसके. अतिरिक्त उसकी अपनी कोई भी कामना नहीं। भक्त का जीवन 
भगवन्मय होता है। उसके अन्दुर प्रभु-दर्शन की उत्कट छालसा रहती है और 
उसकी बॉँकी झाँकी पर, स्वत्प झलक पर, चह आनन्द-विभोर हो उठता है। 


भक्तिमार्ग सरस मार्य है। तेत्तिरीय उपनिषद्‌ का ऋषि कहता है “यहे 
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तत्सुकृत रसो वे सः। रस हि भय लब्ध्वा भानन्दी भवंति ॥! ७,२. प्रश्न निश्चय 
है रफ-रुप हैं। भक्त इन्हीं रस-रुप प्रभु को पाकर भानन्दपूर्ण हो जाता है। 
'अद्ी वाचों निवर्तन्ते अआप्य मनसा सह । आनन्द प्रह्णों विद्वान न विभेति 
कुतश्रनेति ॥” ९,३ जहाँ बाणी-विछाप्त, शान-कथन और सनन नहीं पहुँच 
पाते, हाथ-पर मारकर छौ८ भापे हैं, वहाँ ब्रह्मानन्द को प्राप्त करने चाठा साधक 
सब ओर से निर्भय हो जाता है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ प्रभु के उपासक की रूप 
निम्नांकित शब्दों में उपस्थित करती दे: 'स दा एप एवं पश्यन्‌ एवं मस्वानः 
एवं विजानन आत्मरतिः आत्मक्रीढः भात्ममिथुनः जात्मानन्दः स स्व॒राइभवरति 


कक पक ा 


तस्य सर्वेषु छोकेषु कासचारों भवति ।! ७:२५: ३२. प्रश्न का उपासक सर्वत्र प्रभु 


हे र७]/॥ ४ के केन. 


को ही देखता है, प्रभु का ही चिन्तन करता है, उसी का बोध बरता है। वह, 


? 2 06 


था 2४% ५402: 


स्वरा है, समस्त लोकों में उसकी यथाकाम गति होती है। द्रृहृदारण्यक 
उपनिषद्‌ प्रभु के भक्त को बालक के समान बनने का उपदेश देती है + तस्साद्‌ 
ब्राह्मण: पाण्हिस्य॑निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेव !! ३,५, मद्म की भोर जाने बाला 
साधक अपने पाण्डित्य का परित्याग करके बालभाव से रहे | जैसे बालक निरीह 
होता है, सांसारिक ऐपणाओं में आसक्त नहीं होता, उस्ती प्रकार भक्त भी 
निरीह भोर निरणह होता है। बालक अपनी सुरक्षा के लिये माँ पर भवलस्बित .. 


४74./*- है. 


है, बैसे. ही भक्त अपने - प्रभु परं। परमदेव की कृपा ही भक्त का संवस्थ है ४४ 
भक्त को प्रभु की भराप्ति प्रभु के प्रसाद से ही सम्भव होती है। कठोपनियद्‌ 
का ऋषि कहता है : 'नायमाह्मा प्रवचनेन रभ्यो, व मेघया न बहुना शुतेन । 
यमेबेष ब्णुते, तेव रस्यः, तस्थेप भात्मा विश्वुणुत्ते तबूं स्वाम्‌ ॥ २,२३ [ यह 
'ोक मुण्डक उपनिषद्‌ के ३,२,३ में भी मिलता है| | यह भाक्तत्त् ध्याख्यान 

से नहीं मिद्ता, ल बुद्धि से भौर न चहुत्त सुनने से मिल॒वा दै। यह आत्मा. 


जिसे स्वीकार कर छेता है, उसे ही यह प्राप्त होता है, उसी के सामने यह 
अपने स्वरूप को खोलकर रख देता है। द 


धअणोरणीयान्‌ महतो महीवान्‌ भाश्माथ्स्य जन्तोर्निदितों गुद्ययाम्‌। तमकतुः 
पश्यति वीतशोकों धातु! प्रसादात्‌ महिमानमात्मनः ॥? २-२० [ यह छोक 
श्रेताश्चतर उपनिषद्‌ का ३,२० भी है। ] थात्मदेव सूचम से सूध्म भोर महान्‌ 
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से महान हैं। कामनाओं से रहित साधक उन्हीं की कृपा से शोक-रहित होकर 
उनकी महिमा के दर्शन करता है । 


श्रद्धा । 

श्रद्धा भक्ति-भावना का ,शनिवार्य अड्ट है। श्रद्धा से चिहीन व्यक्ति 
भक्त नहीं, ओर कुछ हो, तो हो। उपनिषदों के आधार पर भी आत्मा को 
जानने का सर्वप्रमुख साधन श्रद्धा ही है । अविचल आत्म-विश्वास आध्मतत्त्व 
तक पहुँचा देता है। कठोपनिषद्‌ सें लिखा है: 'नेव वाचान मनसा भ्राुं 
दक्‍्यो न चक्तुपा। अस्तीति ब्रुव॒तोज्न्यन्न क्थं तदुपलभ्यते ।! २,३,१२ यह 
आत्मा वाणी से नहीं जाना जाता, न चक्षु और सन से प्राप्त होता है। जो मनुष्य 
कहता है--'यह है”, उसके भतिरिक्त यह किली अन्य को कैसे ग्राप्त हो सकता 
है ! भर्थाव्‌ जो प्रभु में अचछ आस्था रखते हैं, उसके अस्तित्व को स्वीकार 
करते हैं, ईश्वर-विश्वासी हैं, वही उसे प्राप्त कर सकते हैं। आत्मतत्व में जिस 
प्राणी का विश्वास दी नहीं है, उसके लिये जात्म-प्राप्ति का प्रश्न खढ़ा ही नहीं 
होता। श्रद्धा-विश्वास इस रूप में भक्तिभावना का मूछाधार है। झुण्डक 
उपनिषद्‌ का ऋषि कहता है; “तपः्म्नद्वे ये छयुपवसन्त्यरण्ये श्ञान्ता विद्यांसो 
सेचयचर्या चरन्तः। सूर्यद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति यन्रास्ततः सपुरुषो हव्ययात्सा । 
(१, २, ११ ) जो विद्वान्‌ शान्त स्वभाव वाले हैं, भित्ता-वृत्ति पर जवलम्बित 
रहकर वन में निवास करते हैं और तप तथा श्रद्धा का सेवन करते हैं, वे रजोग्रुण 
से शून्य हुए, सूय्यद्वार से चलकर अम्ठुत, अव्ययात्मा पुरुष को प्राप्त करते हैं। 
छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ भी हुसी तथ्य का प्रतिपादन करती है : 


यदेव विद्यया करोति, श्रद्धया, उपनिपदा, तदेव दीयवत्तरं भवति | १,१,१० 
साधक जो कुछ काय विद्या, श्रद्धा भोर समीपस्थ सेवा के द्वारा करता 
है, वही तेजस्वी होता है । 


श्रद्धा सन्‌ की वह बत्ति है, जो साधक को विश्व की विविधता के भीतर 


_एकसूत्रता के दशन कराती है । तक द्वारा यह सम्भव नहीं है। यम नचिकेता 
से कहते हूं ; 


'न्ेषा तकेण मतिरापनेया! । कठ १, २, ९ 
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तक से वह बुद्धि नहीं प्राप्त दोती, जो अध्याव्म-निष्ठा में इष्टिगोचर होती 
है। श्रद्धा ऐसा विश्वास है जो तक-सम्मत कारण की अपेक्षा नहीं रखता। 
परन्तु तक॑ के ज्षेत्र से बाहर रहकर भी यह तक का विरोधी नहीं है। ज्ञान:- 
विज्ञान के किसी भी जेत्र में काम काने वाले व्यक्ति का कार्य श्रद्धा-विश्वास 
के आधार पर ही चलता है। भत्येक व्यक्ति यह मानकर ही कारय में सल्भ 
होता है कि दिन-के पश्चात रात्रि भावेगी और रात्रि के पश्चात्‌ सूर्योदय होगा । 
इसके मानने के लिये उसे तक के झमेले में पड़ने की आवश्यकता नहीं है। 
सर थार्थर ऐडिंग्य और भाइन्स्टाइन जेसे वेज्ञानिक श्रद्धा-विश्वास के इस पत्त 
को स्वीकार करते हैं।' प्रसिद्ध दाशनिक कान्ट ओर आचाय शंकर ने भी भज्ञात 
को ज्ञात करने में तक की व्यर्थवा तथा श्रद्धा की उपयोगिता का समर्थन 
किया है। योगदर्शन नियमों के अन्तर्गत ईश्वर-प्रणिधान को रखता है, 
जिसमें प्रपत्ति, श्रद्धा ओर अठछ विश्वास निहित हैं। 


शुरु: हम सब जीवनयात्ना के यात्री हैं। इस यात्रा में जो गन्तव्य 
स्थठ के निकट पहुँचता जाता है, वह अन्यों के लिये पथ-प्रदर्शक का कार्य 
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, कर सकता है । ऐसा व्यक्ति पथ की सहजगम्यता, वेषम्य, रपटन, चढ़ाई आदि 
सभी बातों से परिचित रहता है ।. अतः जो व्यक्ति उसके सम्पर्क में आता है, 
उसे वह इन सभी से सावधान कर सकता है। जीवन-पथ में पगडण्डियाँ 
भी भनेक हैं और सभी व्यक्ति एक ही पणगडण्डी नहीं पकड़ते। अतः सबका 
अनुभव भी अपना अपना होता है। अध्यात्ममार्ग भी एक नहीं, अनेक 
दिशाओं में जाता है। इस मार्ग में कोई ज्ञान का आश्रय लेता है, कोई कम 
का ओर कोई भक्ति का । सभी स्वभावना द्वारा अपने छूच्य की सिद्धि करना 
चाहते हैं। अतएव जिसको जिस दिशा का अनुभव है, वह उसी दिल्या में 
चलने वाले पथिक को मार्ग दिखा सकता है जोर उस पथ पर आगे बढ़ा 
सकता है। गुरु अर्थात्‌ समर्थ पथ-प्रदर्शक का महत्व इसी हेतु अत्येक दिल्ला 
में आवश्यक माना गया है। उपनिषदों के निश्चाद्धित उद्धरण इसी तथ्य का 
उद्घाटन करते हैं : 


श्रवणायापि बहुमियों न रूभ्यः, श्यणवन्तोडपि चहवो थे न विद्यः । 

_भाश्चर्यो वक्ता कुशकोअस्थ रब्घा, आश्चर्यों ज्ञाता कुशलानुशिष्ट:ः ॥ ७ ॥ 

न॒नरेणावरेण प्रोक्त एप सुविज्षेयो बहुचा चिन्त्यमानः । 

अनन्यप्रोक्ते गतिरन्न नास्ति, अणीयान्‌ हातक्यमणु प्रमाणाव॥ ८ ॥ 

नेषा तकेंग मतिरापनेया, ओक्तान्येनेव. सुझानाय प्रेष्ठ 

यां त्वमापः सत्यएतिबंतासि, स्वाहडनों भूयान्नचिकेतः प्रष्टा ॥ ९ ॥ 
( कठ, अध्याय १, दूसरी वन्ली ) 


अनेक व्यक्तियों को तो आत्मा के सम्बन्ध में सुनने का अवसर ही नहीं 
मिलता । छुछ व्यक्ति सुन छेते हैं, पर उसे समझ नहीं पाते । इसका वर्णन 
करने वाले और प्राप्त करने वाले अत्यन्त घिरक हैं । कुशल आचार्य द्वारा 
सिखाया हुआ छ्वाता भी आश्वयंरूप ही है । 

यह आत्मा अयोग्य ग़रुओं द्वारा सिखाये जाने पर समझ् में नहीं भाता । 
भौर जब तक योग्य आाचाय इसके सम्बन्ध में न समझावे, तव तक इस जेत्र 
में अवेश ही सम्भव नहीं है, क्योंकि जात्मा अतीव सूचम है ! 


हे नचचिकेता ! आत्मक्लान तक से प्राप्त नहीं होता। जब कोई ऐसा 
आचाय मिले, जिसने इसे प्राप्त किया है, भोर. चह भात्मा के सम्वन्ध में ज्ञान 
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दे, तभी थह सुगमता से समप्त में आ सकता है। नचिकेता ! तुम सत्य - 
धारणा वाले हो। हमें तुम्हारे समान जोर ज्षी शिप्य मिर्ठ । 


हन उद्धरणों में योग्य आचार्य की अनिवार्यता का तो उल्लेख है ही, 
साथ ही यह भी कहा गया है कि शिष्य भी थोग्य जिज्ञासु हो । 


परीदचय लोकान्‌ कर्मचिताम्‌ ब्राह्मणो निर्वेदमायान्नास्यक्ृतः कृतेन । 

तहिश्ानाथ स गुस्मेवाभिगच्छेत समिए्पाणिः श्रोत्रिय अद्यनिष्ठमू ॥ १२ ॥ 

तस्मेी स विद्वान्‌ उपस्न्नाय सम्यक प्रशान्तचित्ताय शमान्विताय । 

येनाज्तरं पुरुष वेद सत्य प्रोवाच तां तत््वतो प्रह्मव्रिधाम्‌ ॥ १३ ॥ 

( मुण्डक १, २ ) 

कर्म से प्राप्त किये जाने घाले छोकों की परीक्षा करके आद्मण चेराग्य धारण 
कर ले, क्योंकि इस कृत से, किये हुए सकाम कर्म से, अक्ृत अर्थात्‌ स्वतः 
सिद्ध आत्मतत््व प्राप्त नहीं होता । उसे आत्मज्ञान के लिये हाथ में समिधा 
लेकर पेद्ज्ञ एवं ब्रह्मनिष्ठ गुर के पास ही जाना चाहिये । 

वह विद्वान गुरु समीप आये हुए, पूर्णतया शान्त चित्त वाले, इन्द्रियजयी 
शिष्य को ब्ह्मविद्या का तात्तिक रूप से उपदेश करे जिससे पह शिष्य उस 
अविनश्वर सत्य पुरुष को जान सके । 


इन उद्धरणों में शिप्य के गुण इस प्रकार वर्णित हुए हैं: उसका चित्त 
शान्‍्त हो, वह इन्द्रियसंयमी हो, विरागी हो भोर उसके हाथ में समिधा हो 
भर्थाव्‌ हृदय में उद्चकोटि की श्रद्धा हो। जैसे समिधा अप्लनि के पास जाकर 
सपने व्यक्तित्व को नष्ट कर देती है और भप्रिमय घन जाती है, उसी प्रकार 


शिष्य निरभिमान होकर गुरु के समीप पहुँचे और उसके बताये हुए ज्ञान में 
अपने को लीन कर दे। 


ग्ेग्य गुरु के युण हस प्रकार कहे गये हैं : गुरु श्रोत्रिय भर्थाव बेदुश हो 


परब्रह्म परमात्मा में उसकी एकान्त निष्ठा हो ओर वह तर्व-विवेचनपूर्वक 
प्रह्मविद्या का उपदेश कर सकता हो । 


यथा सोम्य पुरुष गन्धारेश्यो अभिनद्धाक्षम भानीय त॑ ततो5तिजने विस- 


जेत स यथा तन्न पाडवा उदडबा अधराडवा प्रत्यडवा प्रध्मायीत अभिनद्धात्ष 
 आनीतो$भिनद्धाक्ः विसृष्टः । १ 
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तस्य यथा अभिनहनं भ्रमुच्य प्रत्रयाव्‌ पुतां दिश गन्धारा पुतां दिश 
प्ज इति । स आमादू आम एच्छुन्‌ पण्डितो मेधावी गान्धारानेव उपसंपर्येत 
एव्मेव इह भाचार्यवाद्र पुरुषो वेद । तस्य तावदेव चिरं, यावज्न विभोचयेथ, 
संपत्स्पे इृति । २( छान्दोग्य ६,३१४ ) 


आरुणि उद्दालक श्रेतकेतु को समझाते हैं ; हे सोस्‍्य ! जेसे किसी आँखें 
चंधे हुए पुरुष को गान्धार देश से छाकर जन-पून्य स्थान में छोड़ दे, तो वह 
पूवे, उत्तर, दुक्तिण या पश्चिम की ओर मुख करके जोर से बोलेगा : “मुझे णाँखें 
वाँधकर यहाँ छाया गया है जोर आँखें बंधे हुए ही छोड़ दिया गया है ।? उस 
समय उसके चिल्लाने को सुनकर कोई पुरुष उसकी आँखों पर दँधी पटद्दी को 
खोल दे भोौर कहे ४ 'गान्धार इस दिंशा में है, इसी दिद्या को जा,” तो वह 
व्यक्ति, यदि मेधावी और चतुर है, एक झम से दूसरे आम को पूछुता हुआ 
गान्धार में द्वी पहुँच जाता है। इसी प्रकार इस छोक में आचार्यवान्‌ पुरुष को 
समझो । अर्थात्‌ जिस समझदार जिज्ञासु को योग्य आचाये मिल गया है, 
वह्दी आाव्मज्ञान आप्त करता है । उसके मुक्त होने सें, जब तक शरीर है, तभी 
तक विलस्ब दे । 


इन उद्धर्णों में शिष्य का सायाची श्रपश्नों से अन्धा जर्थाव्‌ अविषेकी 
बनना, गुरु की सहायता से अविवेक का नष्ट होना, भौर मार्ग की दिशा का 
ऊजान होने पर रुवर्य अपनी प्रातिस शक्ति से उस दिशा में चढकर गन्तव्य 
प्राप्त करना वर्णित हुआ दै । कबीर का नीचे छिखा दोहा इन्हीं भावों को 
प्रकट करता है : 


पीछे छाया जाइथा, कोक बेदु के साथि। 
आगे थे सत्तगुरु मिल्‍या, दीपक दीया हाथि ॥ 


सदूगुरु अपने शिष्य के हाथ में ज्ञान-दीपक रख देता है, जिसके प्रकाशन में 
चलता हुआ शिष्य भात्म-वोध प्राप्त करता है । 


ऊपर के उद्धरण जश्ञानपरक कहे जा सकते हैं, यद्यपि भक्तिके ेन्न में भी 
प्रभु की प्राप्ति को ज्ञान की संज्ञा दी जा सकती है और दी भी गई है । संस्कृत 
में जो धातु ज्ञानपरक है, वह प्राप्तिपक भी दहै। श्रेताश्वतर उपनिषद्‌ का 
निम्नांकित छोक पिशुद्ध रूप से भक्तिपरक कहा जा सकता है : 
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यस्य देवे परा भक्तिय॑था देवे तथा गुरो । 
तस्येते कथिता छार्थाः प्रकाशन्ते महात्मनः ॥ ६,२३े 


जिसकी परमेश्वर में परम भक्ति है, और जेसी परमेश्वर में है, वेसी ही गुरु 
में भी है, उस महान पुरुष के हृदय में ये कहे हुए रहस्यमय णर्थ प्रकाशित 
हो जाते हैं । ' 
इस उद्धरण में शिष्य का पूर्णतया श्रद्धालु तथा भक्त होना आवश्यक माना 
गया है । 
“० भक्ति के अन्य अद्ग : ज्ञान अर्थात्‌ स्वाध्याय, तप ॒तथा त्याग भी भक्ति 
के अड्ग हूँ । उपनिपदों के ऋषि इन तीनों के महत्व को सुक्तकण्ठ से स्वीकार 
करते हैं । मुण्डक उपनिषद्‌ का ऋषि कहता है 


सत्येन लभ्यस्तपस्ता हि एप आत्मा सम्यग्ज्ञानेन अह्मयचयेंण नित्यम्‌। 

क्षन्तः शरीरे उ्योतिमियों हि शुओ्लो य॑ पश्यन्ति यत्तयः क्लीणदोपाः ॥ ३,७५ 

( जो स्वाध्यायशील तथा सम्यक ज्ञान रखने बाले हैं, जो सत्यवादी, नित्य 
श्रह्मचारी और तपस्थी हैं, जो यती अर्थात्‌ स्यागी हैं, भोगी नहीं, जिनके दोप 
हम समस्त साधनों द्वारा क्षीण हो सुके हैं, वे ही शुभ्न, ज्योतिमंय परमात्मा का 
दर्शन करते हैं। उपनिषददों में अन्यत्र भी इन साधनों का वाहुश्य से वर्णन 
हुआ है, परन्तु इन्हें भक्तिमावना के अज्ञ नहीं, ज्योतिर्मय प्रभु के दर्शन 
कराने वाले साधन कट्दा गया है। भक्तिभाव का जो विवेचन वेष्णवसम्पिरदाय 
में हुआ है, उसमें इन साधनों को भक्ति का भट्ट माना गया है। वहाँ भक्ति 


साध्य है, ओर ज्ञान, तप आदि साधन । अन्त में भक्ति भी साधन है, जिसका 
साध्य परमदेव परमात्मा है। 


ओश्मू नाम का आशभ्रय : प्रभु का निज नाम ओश्म है। णुर्णों के 
आधार पर प्रश्नु के ओर भी अनेक नाम हैं, पर वे जीवात्मा पर भी घट सकते 
हैं। ओर३म्‌ एक ऐसा नाम है, जो केवर परमास्मा का ही चाचक है, अन्य किसी 
का नहीं । यह अजव्यय है, जिसका लिंग, वचन आदि कुछ नहीं है। यह समस्त 
नामों का ही नहीं, निखिल वाद्य का मूछाधार है। छान्दोग्य उपनिपद्‌ के 
प्रारम्म में ओरेस की उपासना का महत्त्व प्रतिपादित हुआ है। तैत्तिरीय 
उपनिपत्‌ की प्रथम शिक्षाध्याय बच्ची के श्रष्टम भअनुवाक में भी भोश्म की 
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महिमा का वर्णन है। ईशोपनिपद्‌, जो स्वदपष अन्तर के साथ यजुवेंद के 
चालीसवें अध्याय से ही निर्मित हुई है, कहती है, 'भोश्म ऋतो. स्मरः हे 
पुरुपार्थी जीव | तू ओरशेस्‌ का स्मरण कर । कठोपनिषद्‌ के प्रथम अध्याय की 
दूसरी वज्ली के छोक १५,१६ और १७ में लिखा है कि समस्त वेद ओशेम 
अक्तर की ही च्यास्या करते हैं, सारे तप इसी का चर्णन करते हैं और 
ब्रह्मचारी बती बनकर इसी पद की कामना करते हैं। ओोश्म भक्षर ही ब्रह्म 
है, यही सबसे श्रेष्ठ हे। इसको जानकर मनुप्य जिप्त वस्तु की कामना करता 
है, उसे प्राप्त कर छेता है । क्ोश्मू का अवलग्बन सबसे श्रेष्ठ हे। यही सबसे 
उत्कृष्ट जन्तिम आश्रय है। इसी को जानकर मनुष्य ब्रह्मलोक में प्रतिष्ठा प्राप्त 
करता है। 


पश्नोपनिषद्‌ ७,७ में सी ओकार को आायतन अर्थात्‌ आश्रय कहा गया है 
और लिखा है कि ओश्स की प्रथम मात्रा की उपासना से साधक ऋचाओं 
द्वारा इस लोक में पहुँचाया जाता है, दो मात्नाओं की उपासना करने बाला 
यज्ञःघ्रुतियों द्वारा अन्तरिक्ष में चनम्द्रकोक तक जौर पूर्ण रूप से ओश्म की 
उपासना करने वाला साम्श्रुत्तियों द्वारा ब्रह्मोक सें पहुँचाया जाता है! 
विवेकशीर ज्ञानी साधक ऑओकाररूप अवलूग्बन के द्वारा उस परमदेव को 
प्राप्त कर लेता है, जो शान्त, अजर, अमर, अभय और सर्वश्रेष्ठ है। 


मुण्ठक उपनिषदु, द्वितीय खण्ड के छोक ३ और ४ में आध्मा को 
बाण तथा ओश्म्‌ को धनुष अर्थात्‌ उसका भाश्रय कहती है : 


'धनुगृंहीत्वोपनिषदं सहाख्र शरं थ्पासा निश्चितं सन्धयीत ॥? 
'आयम्य तद्धावगतेन चेत्तसा लच्यं तदेवाचरं सोम्य विद्धि। 
प्रो धनुः शरो झ्यात्मा ब्रह्म तज्नच्यमुच्यते । 
अप्रमत्तेव देद्धव्य॑ दरवत्‌. तनन्‍्मयो . भवेत्‌ 


जिस प्रकार किसी वाण को लष्य पर छोड़ने से पहले उसकी 
नोक को सान पर धरकर तेज किया जाता है, उस पर घड़े हुए 
मोर्चे क्षादि को दूर करके उसे उज्ज्वल एुव॑ चमकीऊा बनाया जाता है, 
उसी प्रकार जआात्मारूपी बाण को उपासना द्वारा निर्मल एवं शुद्ध बनाकर 
उसका प्रणवरूप धनुष पर भलीभाँति संघान करना चाहिये। जाश्मा 
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को जोश्म के जाप एवं भावन: द्वारा परमाप्मा में लीन करना चाहिये। 
जेसे धनुप को भलीभाँति खींचकर उस पर रखे थाण को ऊचय पर छोड़ा 
जाता है, उसी अकार दीर्घ काल तक अर्थभाषना द्वारा जोश्मू का जप 
आत्मा को निश्चि रूप से परमात्मा में प्रविष्ठ कः सकता है। इसी 
उपासना द्वारा आत्मा को परमात्मा के अन्दर अविचल स्थिति प्राप्त होती 
है। जेकार धनुप है, आत्मा वाण है और परब्रह्म परमेश्वर उसका रूचय है । 
प्रमाद्रहित सावधान साधक ही इस छच॒य का वेध कर सकता है। उसे 
चेघकर बाण की तरह उस छच्य में तन्‍्मय हो जाना चाहिये। छसके भागे 
छोक ६ में भी ओकार के ध्यान का भादेश है। इन कथर्नों से सिद्ध होता दे 
कि उपनिषदों के ऋषि अंकार के प्रेमपूर्वक उच्चारण तथा उसके कथरूप 
परमात्मा के प्रमाढ चिन्तन अर्थात्‌ निदिध्यासन को प्रभुन्प्राप्ति का सर्वोत्तम 
उपाय सानते हैं। उनकी सम्मति में ऑकार का भवरूम्बन ही तमरूप छेश- 
जाल से पार कराने वाला दे । 

भक्ति के ज्षेन्न में नाम के जाप का महत्व सभी ने स्वीकार किया है। 
उपनिपद्‌ युग तक प्रभु का सुख्य नास भोश्म ही रहा है । परवर्त्ती युगों में 
इसका स्थान अन्य नामों ने ले लिया, पर यह भी साथ-साथ चलता रहा 
और आज भी भनेक साधक इसी के आश्रय से रहते हैं। यह ऐसा हाथी का 
पर है जिसमें अन्य सभी नाम रूपी पद्युओ के पेर समा जाते हैं । 


४>-०0०,कदु००0-० 


ज्राह्मणोपनिषदीय मक्ति पर एक दृष्टि 


पीछे ब्राह्मण ग्रन्थ और उपनिषदों में भक्ति के तत्तों को खोजने का जो 
प्रयत्न किया गया है, उससे सिद्ध होता है कि वह छुग भक्ति के सर्वांगीण 
रूप की अभिव्यक्ति के लिये असमर्थ था। ब्राह्मण ग्न्‍न्थ यज्ञ-सम्बन्धी विवरणों 
से श्लोतप्रोत हैं और उपनिषदों में अध्यात्म ज्ञान की चर्चा प्रमुख है। यज्ञों 
के साथ जिस जप, तप, त्रत, दान आभादि का भलुष्ठान विहित समझा गया है, 
उसके उल्लेख में हमें भक्ति के कुछ तत्त्व उपछष्ध हो जाते हैं। उपनिषदों 
में ज्ञानकाण्ड की प्रधानता है। यह ज्ञानकाण्ड विश्व के मूल में निहित 
अन्तिमः अध्यात्म सत्य से सम्बद्ध हे। आध्यात्मिक भावना भक्ति के भूल 
तक पहुँचवी है और उपनिषदों में उसकी असन्दिग्ध अभिव्यक्ति है। प्रभु के 
प्रछादु और अनुम्ृह पर कठ तथा सुंडक दोनों ही उपनिषदों ने घल दिया 
है। भक्ति का मूलाघार प्रश्रु की कृपा ही है, यह तथ्य जागे चलकर शेव एवं 
वैष्णव दोनों ही सम्प्रदायों सें स्वीकृत हुआ । वेष्णवों में जाचाय वन्नभ ने 
प्रभु के प्रसादु को पुष्टि नाम दिया, तो शेवों और शारक्तों ने उसे शक्तिपात 
कहकर पुकारा । 
भक्ति के अज््जो में श्रद्धा, तप, जप, स्वाध्याय तथा न्त्त की अधानता है। 
भ्रीमद्धागवत में जेसा हम आंगे चलकर लिखेंगे, भक्ति के इन अड्ों के अनुष्ठान 
को ध्त्यन्त आवश्यक माना गया है। ब्राह्मण ग्रन्थ तथा उपनिषद्‌ दोनों ही इनके 
महत्व का प्रतिपादन करते हैं । ब्राह्मण अ्ंथ जिस यज्लकांड को भ्रमुखता देते 
हैं, उसका स्रोत भी परमदेव प्रभु ही हैं। यही कारण है कि यज्ञों के समय 
प्रभु के ओश्स नाम तथा मन्‍्त्रों के जप का विधान पाया जाता है। गोपथ 
ब्राह्मण के प्रारम्भ में ही ओोश्म सम्बन्धी प्रशंसापक अनेक वाक्य हैं । 
उपनिषदों के जो भंश हमने पीछे उद्धत किये हैं, वे भी भोश्म की स्तुति मुक्त- 
कण्ठ से करते हैं। ओश्म अक्तर को वे सर्वश्रेष्ठ आश्रय कहते हैं और इसी 
आश्रय से परम गति की प्राप्ति बतछाते हैं। 
च्राह्मण ग्रन्थों की यक्ष-प्रक्रिया एक ओर स्वर्ग के रूचय को सम्मुख रखती है, 
तो दूसरी ओर प्रजा तथा प्रतिष्ठा जेसी लौकिक कामनाओं के उद्देश्य की ओर भी 
अग्रसर होती है और इनकी सिद्धि के लिये प्रणव के जप का निर्देश करती है। 
भक्तिकांड लौकिक ऐपणाओं से असंपक्त है। उसका एक मात्र रूचय प्रभु है। 
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उच्ची की आराधना, उपासना, पूजा और स्तुति उसकी विशेषता है। उपनिषरद्दे 
भी ओशेस के भाहात््य रूप में यश तथा समृद्धि जेसे फर्लो की प्राप्ति का 
उल्लेख करती हैं, पर प्रधानता चहाँ त्रह्म-प्राप्ति की ही है। श्वेताश्वतर उप- 
निपद भक्ति का नास लेती है भोर ग्रश्ु-भक्ति के साथ गुरु-भक्ति को भी 
मान्यता देती है। गुरु-भक्ति ने आगे चलकर जो महत्त्व श्राप्त किया, उसे हिन्दी 
के भक्तिकालीन साहित्य के अध्येता भल्ी भाँति जानते हैं । 


प्रत्येक युग अपनी कतिपय सेद्वान्तिक विशेषताओं को लेकर जागे बढ़ता 

है, जो उस युग की चिन्तन-पद्धति तथा भाचार-प्रणाली को विशेष रूप से 
प्रभावित करती हैं। ब्राह्मणयुगीन यज्ञ की परिपादी तथा उपनिषदों की 
अध्यात्म चर्चा उसी का परिणाम हैं । पर कोई वस्तु समूछ नष्ट नहीं हो जाती । 
इसी हेतु भक्ति कांड के उपादानों की चर्चा भी ब्राह्मणों तथा उपनिपद्दों में 
पलब्ध हो जाती है । फिर भी वेदिक थुग॒ में भक्ति का जैसा सर्चांग-विकसित 
रूप दिखाई देता है, वेसा ब्राह्मण तथा उपनिपकदों के युग में नहीं। चेदिक 
मंत्रों में, ऋग्वेदीय वरुण सूक्त के अन्तर्गत प्रभु के विरह और तजन्य व्याकुछता 
का जो मर्मवेधो वणन है, प्रभु के साथ एक हो जाने की जो भक्त की हृद्यस्पशी 
तीच्र भावना प्रकट हुई है, साथ ही भक्ति के जिन अंगों तथा साधनों का बाहुर्य... 


पे भह 


संक्षेप में हम यही कह सकते हैं कि वेंदिक युग में जिस ज्ञान, कर्म और. 
उपासना का समुचित समन्वय अथवा परिपूर्ण विकास दृष्टिगोचर होता है 
जिसमें न कोई भागे है, न कोई पीछे है, चह प्राह्मण तथा उपनिषदीय युग 
में एकांगी घन गया, अपने उसी रूप में सुरक्षित न रह सका। ब्राह्मणों ने 
कम्रकाँड को अपनाया तो उपनिषददों ने ज्ञानकांड को। भक्तिकांड इस थुग 
में यद्यपि क्षीण हो गया, फिर भी उसके अंकुर वहां विद्यमान हैं। ब्राह्मणों 
तथा उपनिषर्दों के ऋषि उसका एकान्त परित्याग नहीं कर सके । वे उसे पकड़े 
रहे और उसके अंगों का कुछ न कुछ प्रचार भी चलता रहा। ओश्म्‌ नाम 
के जाप का महत्त्व तो ज्यों का त्यों बना रहा। ब्राह्मणों का यज्ञकांड किस 
अकार मूर्तिपूजा के रूप में परिणत हुआ, इसे हम बवेखानस संहिताओं पर 
छिखते हुए प्रदरशित करेंगे । 


पञ्नम अध्याय 


'भागवत-धर्म 


भागदतधस पांचरातन्र, ऐकान्तिक, नारायण, वासुदेव, वेप्णव, सास्वत 


>> ०» .८, 


नीचे लिखे छोक इस धारणा पर प्रकाश डालते हैं।-- 


नूनसेकान्तधसोअ्य श्रेष्ठो नारावणप्रियः ॥ ४ ॥ 
परस्पराज्ञान्येतानि पांचरान्न च कथ्यते। 

एप एकान्तिनां धर्मों नारायणपरात्मकः ॥ ८२ ॥ 
एप ते कथितो धर्म: सात्यतः कुरुनन्दन ॥ ८४ ॥ 


तेत्तिरिय आरण्यक के दुशम भ्रपाठक में जो विष्णुगायत्नी दी है, उसमें 
नारायण, वासुद्व तथा विष्णु को एकन्न कर दिया है, यथा: 


नारायणाय विन्नहे, वासुदेवाय धीमहि । तन्नो विष्णु प्रचोदयात्‌ ॥ 
अतः वासुदेव जोर नारायण की एकता नारायण और वासुदेव धर्म को 
भी एक ही सिद्ध करती है। ज्ञान, शक्ति, बल, ऐश्वर्य, चीय॑ और तेज इन छुः 
गुणों से युक्त तथा हेय गशुर्णों से विहीच होने के कारण, सब में बसने भौर सबको 
अपने में बसाने वाले वासुदेव नाम से प्रसिद्ध परमात्मा ही भगवान्‌ कहलाते 
हैं ओर उनकी भक्ति करने चाले भागवत कहे जाते हैं । बाणभद्द के समय में, 
जैसा उसके हर्षचरित के अष्टम उच्छास में द्वाकर मिन्न के आश्रम-वर्णन से 
अकट द्वोता है, भागवत और पाद्रात्न सम्पदायों में भेद था। वे दो शथक्‌ 
सम्प्रदाय समझे जाते थे। डा० चासुदेवशरण अग्रवाक अपने 'हर्षचारंत : एक 
सांस्कृतिक अध्ययन! के छछ १९१ पर लिखते हैं; कृषाण और गुप्तयुग में 
भागवतघम का कई रूपों में विकास हुआ । वेखानस-मताजुयायी छोग विष्णु 
और उनके चार सहयोगी  अच्युत, सत्य, पुरुष और अनिरुद्ध ः की उपासना 





१, सर्वाणि तत्न भूतानि वसन्ति परमात्मनि। 
भूतेपु च स सर्वात्मा, वासदेवस्ततः स्छत्तः ॥ विष्णुपुराण ६-५-८० 


३०, ३१ भ० बि० 
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करते थे । सात्वत लोग विष्णु की नारायण के रूप में उपासना करते थे। 
नु्सिह्र भीर वराद्तर के रूप में महाविष्णु की मूर्ति झी कर्पना उनकी विशेषता 
थी । नूसिंह, घराए और विष्णु की कितनी ही गुप्तकालीन सूर्तियाँ मथुराकछा 
में मिली हैं । ये सासवतों के सिद्धान्त से शनुप्राणित्त जान पढ़ती हैं। हन दोनों 
से प्राचीन मूछ पद्मरात्र-सिद्धान्त था। एसी कागस के अनुयायी पांचरात्र 
या पांचरात्रिक कहलाते थे। ये वासुदेव, सक्कपंण, प्रथुकज्ष भौर धनिरद्ध के 
रुप में चतुच्यृद्द को मानते थे। एन भी जो फेवल घासुदेव फी भाराधना 
फरते थे, वे ऐकान्तिनू कहदठाते थे। नारदपग्मरात्र के अनुसार पेक़ान्तियों के 
दो भेद थे: शुद्ध जो फेषल वासुदेव को ही ईश्वर मानकर उनकी पूजा करते 
ये ( चासुदेवेकयाजिन्‌ ), भौर दूसरे मिश्र जो विष्णु फे क्षतिरिक्त और भी 
विष्णुरूपधारी देवताओं ( जेसे शिव, इन्द्र, धर्म, पाती, सरस्वती, मरद्माणी, 
इन्बाणी आदि ) को मानते थे । पानेः दानेः कई सम्प्रदाय एक में मिलते गये । 
चाण के समय में पांचरात्रिक भौर भागवत ये दो मोटे भेद रह गये थे। भागे 
चलकर थे सब केघठ भागवत इसी एक नाम से पुकारे जाने छग्रे और उनके 
पारस्परिक सूचम भेद भी लुप्त प्टो गये । 


चेष्णवों फे कम से कम चार सम्प्रदाय हमें परवर्ती काल में मिलते हैं भर 
उनके पांचरात्न तथा बेखानस दो भेद प्राचीनकाल से ही घले भा रहे हैं । 
आगामी प्रकर्णो में एम इन दोनों के साद्दित्य तथा सिद्धान्तों के सम्पन्ध में 
अपने विचार प्रकट परेंगे । जिन भेदों की जोर ढा० अग्रवारू ने संकेत किया 
है, थे हमारी सम्मति में नष्ट नहीं हुए, क्योंकि ये झपने परियतित रूप को 
लिये हुए वेष्णवों के कई सम्प्रदा्ों में आाज़॒ तक जीवित हैं। रामाजुज का 
सम्प्रदाय अध्च-सम्प्रदाय से मेल नहीं खाता भौर निश्यार्क, वच्चधभ तथा 
महाप्रभु चेतन्य के सम्प्रदाय भी एक दूसरे से भिन्नता रखते हैं। स्वयं 
इरिदासी सम्प्रदाय, जो निम्वाकसम्प्दाय का अम्यायी है, भाज सी दो 
भार्गों में विभाजित है । | 


वेदिकों की धारणा भागपतधर्म के सम्यन्ध में अनुकूल नहीं रही है। 
इसमें मूतिपजा, उससे सम्पन्धित नाना प्रकार के विधि-विधान तथा दीक्षा 
के साथ भक्तों की बाहु भादि पर तप्त लौहादि के द्वारा विशिष्ट साम्प्रदायिक 
चिहों का अक्नन वेदिक विधान के विपरीत समझा जाता रहा है। मूर्तिपूजा 


भागवत धर्म २३४ 


भारतवर्ष में बहुत दिनों से प्रचलित है । विक्रम संवत्‌ के आरम्भ से पाँच 
सौ चर्ष पूर्व अर्थात्‌ पाणिनि के समय में भी इसका प्रचार था। उग् दिनों 
वासुदेव, संकषण, महाराज ( कुबेर ), राम, विष्णु, शिव, भादि की मूर्तियाँ 
बनती थीं और मन्दिरों का भी निर्माण होता था। सूत्रयुग में भवानी, 
रुद्राणी, झुढानी आदि देवियों की पूजा होती थी । शतपथ ब्राह्मण ६,१,३,१८ 

में रुद्र, शवं, भच एक अभि के ही नाना रूप कहे गये हैं। प्राच्य देश में शर्वे 
शब्द का प्रचार था, तो पाश्चात्य वाहीक देश में भव का । स्थानभेद के कारण 
देवों तथा देवियों के नामों में अन्तर पढ़ जाता था। उन दिनों ऐसा भी 
विश्वास था कि देवताओं के प्रसन्न होने से पुन्न-प्राप्ति हो सकती है। पुत्र भाप 
होने पर उनके चरुणदृत्त, अर्यमादत्त आदि नास भी उसी देवता के नास पर रखे 
जाते थे, जिल्को प्रसन्न करने से सन्तान-लाभ होता था । भाज सी दुर्गादेवी 
या भवानी को अपना इ्ट समझने वाले अपनी सन्‍्तानों के नाम देवी के 

विभिन्न नामों के साथ असाद या दत्त शब्द जोड़ कर रखते हैं । प्रकृति की 

उदात्त शक्तियाँ तथा कारूवाची ऋतुओं के नाम भी उन दिनों देवताओं का 
रूप धारण कर चुके थे । श्रकृति की पूजा पन्चायतन में असभिव्यक्त हुई है। चेष्णवों 
की च्यूहपूजा में जो नाम जाते हैं, वे सी प्रकृति की सूछ विक्ृतियों के ही 

नास हैं। पाणिनि की अष्टाध्यायी ५, ३, ९६ में देवमूर्तियों का वर्णन है तथा 

७, २, १०१ में अर्चा अर्थात्‌ प्रतिमा शब्द का उल्लेख है । कौटहय के भर्थशाख 

२, ४ में विप्णुमन्द्र के निर्माण की आज्ञा वर्णित है तथा शिव और चैश्रवण की 

मूर्तियों का उल्लेख है। ये मूर्तियाँ मन्दिर में अतिष्ठित की जाती थीं। इस सूर्ति- 

पूजा का सृत्रपात हस देश में याज्षिक विधानों की अनुरूपता को लेकर हुआ, 

ऐसा हमने भन्यत्र सिद्ध किया है, पर वह कब जोर किनके द्वारा हुआ, यह 

निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता वेद सें प्रतिसा-पूजन का विधान किसी भी न्‍ 
स्थल पर नहीं है। अतः वहुत दिनों तक बेदिकों और भागचर्तों में अनजुकूछता 

रही है। कूर्मपुराण में लिखा है: 

न चेदवाद्ये पुरुषे पुण्यलेशो5पि शंकर। 
सद्गच्छुते महादेव पुण्यो वेदाद्वि निवभोी ॥ १९,११४ ॥ 


यह. शोक पा्वरान्नों को वेद-वाह्य तथा. पुण्य-बाह्य कहता हें। पराशर 
पुराण, चशिष्ठसंहिता, सूत्तसंहिता, जाश्वकायनस्मृति आदि भी पाछ्चरात्रों को 
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अवेदिक मानते हैं । इसके विपरीत महाभारत, भागवत्त, विष्णुपुराण जादि 
पाश्चरात्रीं का समर्थन करते हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि भागवत-धर्म प्रारम्भ 
में वेद-बाद्य समझा जाता था। इसे वेदपरक सिद्ध करने के छिये इसके 
अन्ुयावियों को प्रभूत परिश्रम करना पड़ा है। यासुनावाय ने अपने ग्रन्थ 
आगमप्रामाण्यः में पाग्वराज्र धम को प्रामाणिक सिद्ध करने का अथक प्रयत्न 
किया है ।* 

महाभारत के नारायणीय उपाण्यान के अनुसार पाल्चरात्र-उपासना का 
प्रमुख स्थान श्रेतद्वीप है, परन्तु इस द्वीप की भौगोलिक स्थिति क्‍या रही है, 
इसका कुछ भी ज्ञान अभी तक झ्राप्त नहीं हो सका। स्वर्गीय दासगुप्त तथा 
भाण्दडारकर जैसे विद्वानों की सम्मति में संसवतः इसी द्वीप से पाश्चरात्र- 
उपाप्तना का जागमसन भारतवप में हुआ । 


शांडिल्य के सस्वन्ध से, जिन्होंने सक्तिसूत्रों का निर्माण किया, कहा 
जाता है कि उन्हें वेदों में भपनी रूचय-ग्राप्ति का कोई सांधन प्राप्त न हो 
सका, अतः वे भागवंत्धर् के भक्तिमागं की ओर झुके । भागवर्तों की इस 
धारणा से वेदों की हीनता झलकती है। यामुनाचार्य का. यह कथन कि 
पाश्चरात्र संहिताएँ उसी सोत, परमपुरुष नारायण, से आविभूत हुई हैं, जिससे 
वेद, अतः थे वेद के समान ही प्रामाणिक हैं, भागवत-सम्प्रदाय के अ्न्थों को 
वेद के समकत् रखने का अयत्न मात्र है। कभी-कभी पाश्चरात्नसंहिताओं को . 
वेदुरुपी घृक्त का मूल भी कहा जाता है, थथा : 


“हट महोपनिपद पॉचरान्नानुशव्दित । 

महतो वेदवृत्तस्य मूलभूतो महानयम्र्‌ ॥ वेंकटनाथ, सेश्वर भीमांसा 
जिस एकायन चेद्‌ या विद्या को पाश्चरान्रमत का मूछ माना जाता है, 
उसे पाश्वरात्न श्रीप्रश्नसंहिता चेदों के शिर के ऊपर स्थित भर्थाव चेदों से बहुत 
ऊँचा और श्रेष्ठ बताती है, यथा : 

'वेद्मेकायन नाम चेदानां शिरसि स्थितस । 

तदर्थक॑ पांचरात्र मोक्तरं तत्करियावताम्‌ ॥! 


१. डॉ० एस० एन० दास गुप्त 4 साआ0:ए ० परवेदा 20009: एत, 8 
ए0. 34-व8 । 





भागवत धम्मे २३२७ 


भागवतों की ये बातें वेदिकों के अनुकूछ तो किली भी प्रकार नहीं कही 7 
जा सकतीं। वेद का जो स्थान आयंजाति के हृदय में है, और शतपथादि 
ब्राह्मणों, पड़दशरनों तथा मनु आदि स्प्रतियों में वर्णित है, वह इनके अन्दर 
दिखाई नहीं देता । 


भागचतसंप्रदाय के प्रारंभिक रुप में चेदों के प्रति इस प्रकार की 
अनास्था का एक कारण हमारी समझ्न में आता है। थेदों में समस्त विद्याओं 
के बीज हैं, जिन्हें पविन्न-ह॒द्य तथा विकसित मानव ही समझ सकते हैं। 
सामान्य मानवों की बुद्धि उन्हें अहण करने में समर्थ है। महर्षि यास्क ने 
निरुक्त में लिखा है कि उनके समय से बहुत पूर्व ही वेदार्थ का साक्ञात्‌ करने 
वाले ऋषियों का अभ्नाव हो गया था। सहर्षि अरविन्द के ध्तानुसार उपनिषद्‌ 
काल के ऋषि भी वास्तविक वेदार्थ से बहुत दूर हो गये थे, पर वे वेदों की 
प्रासाणिकता स्वीकार करते थे ।* साक्षात्कृतर्र्मा ऋषियों ने चेदविद्या को 
आन्तरिक तथा बाह्य दो रूपों सें प्रकध किया था। बाह्य रुप में उन्हेंने 
निखिल सृष्टि को यज्लरूप समझकर यज्ञसंस्थां के विपुल विधि-विधान की 
प्रतिष्ठा की, जो लौकिक एवं सामान्य प्राणियों के लिये उपयोगी होने के 
साथ ही दीक्षित साधकों के लिये आन्तरिक अनुशासन का काम देती थी । 
आन्तरिक रूप में वह अध्यात्म पथ के पथिकों को प्रकाश-मार्ग दिखलाती 
थी। इस प्रकार उसका पक स्थूल शर्थ छगता था जौर दूसरा सूचम। 
स्थूछ अर्थ परम्परा द्वारा प्रचलित रहा, पर सूच॑म अर्थ गुह्य होने के 
कारण कालान्तर में तिरोहित द्दो गया । उपनिपदू-थुग के ऋषियों ने उसे 
पुनरुजीबित करने का प्रयत्न किया, पर मूछ रूप को पकड़ने में थे भी भक्षस 
थये। अपने विचारों के प्रतिपादन में वे श्रुति भगवती को उद्छत करते हैं, पर 
वेदों का याज्षिक कर्मकाण्ड वाला स्थूछ रूप ही अधिकतर उनके समक्त रहा है । 


वैदिक ऋषियों ने भानतरिक एवं बाह्य, आध्यात्सिक एवं लौकिक जीवन 
में ज्ञो संतुलन स्थापित किया था, वह इस प्रकार, उपनिषद्‌-युग के ही 
जाते-भाते अस्तव्यस्त हो चुका धा। परवर्ती काल की परिस्थिति तो उससे 
भी जधिक विकृत कही जा सकती है। मुंढक उपनिंपद्‌ में इस प्रकार की 





१. वेद्रहस्य, प्रथम खण्ड, प्रथम संस्करण ए० ३४४। 


२३५ भक्ति का विकास 


परिस्थिति का स्पष्ट आभास प्राप्त होता है, जहाँ वेदों को परा विद्या से हटाकर 
अपरा विद्या के अन्तर्गत स्थान दिया है और यज्ञों की पहले तो प्रशंसा की है, 
परन्तु पश्चात्‌ उन्हें अहढ़ नौका कहकर गहंणीय भी बना दिया है। इस प्रवृत्ति 
ने वेदिक कर्मकाण्ड की ही नहीं, मूछ वेद की उपयोगिता को भी भक्षा 
पहुंचाया । भागवत-धर्मं, हमारी समझ में, इसी प्रकार की परिस्थिति में 
उत्पन्न हुआ होगा, जब वेदु का वास्तविक णर्थ विस्मृत हो घुका था भीर 
वेदिक पुरोहित उसके बाह्य रूप णर्थाव्‌ याज्षिक विधि-विधानों से ही चिपटे 
हुए थे। अपत्ती आ्रम्सिक अवस्था में, इसी कारण, वह द्विविधा में भी पढ़ा। 
न वह वेदों का परित्याग कर सकता था भौर न उसके नाम पर प्रचलित यश्ञ- 
काण्ड को ग्रहण कर सकता था। कभी बह चेद की निन्‍दरा फरता था, अपने 
साम्प्रदायिक अन्थों को वेद का भी मूछ सिद्ध करता था और कभी उन्हें उनके 
समक्ष घोषित करता था। वेद की भज्ञाव मोहिनी उसे आकर्षित भी फरदी 
थी, पर तत्कालीन वेद्िक घर्म का बाह्य रूप उश्षके विकर्षण का कारण भी 
बनता था। महाभारत, शान्तिपव के नारायणीय उपास्यान में भागवत-धर्म 
की इस स्थिति तथा उसके प्रारम्भिक एवं परवर्ती दोनों रूपों का विशद वर्णन 
उपलब्ध होता है। अतः उसे हम नीचे उद्छत करते हैं। 


वारायणीय उपाण्यान भीष्म ने युधिष्ठि कौ सुनाया था। इसके क्जुसार 
स्वायंभुव मन्वन्तर के सत्ययुग सें नारायण के चार स्वयंभू अवतार हुए थे : 
नर, नारायण, हरि भौर कृष्ण । नर भौर नारायण ने वदरिकाश्रम में जाकर _ 
धोर तपस्या की । एक समय नारद घूमते हुए उनके समीप पहुँचे भौर कहने 
लगे : 'समग्र विश्व आपकी पूजा करता है। फिर ऐसा कौन-सा देव या पित्र 
है, जिसकी आप पूजा करते हैं १” नारायण ने कहा : जो परमात्मा सम्पूर्ण 
आणियों का धन्तरास्मा, ब्रिगुणातरीत भौर ब्रिगुणात्मिका प्रकृति का जनक है, 
वह सद्लतरूप परमात्मा हम दोनों, नर भोर नारायण, की उत्पत्ति का कारण 
है। हम दोनों उसी की पूजा करते हैं। वह परमात्मा सब्-गुण-सम्पन्न तथा 
साथ ही निर्मुण भी है। ज्ञानयोग के द्वास उसका साझ्षात्कार होता है। जो 


बडे 
सदच उसका स्मरण करते तथा उसकी शरण अहण करते हैं, थे उसके स्वरूप 
में प्रवेश करते हैं ।? जि 


भागवत घमम.... २३६ 


नारद हसके पश्चात्‌ श्वेतद्वीप में स्थित नारायण के आदिविग्नह का दुर्शन 
करने के लिये चल दिये। वे उड़कर सहसा मेरुपर्चत के शिखर पर पहुँच 
गये और वहाँ क्षण भर विश्राम करने के उपरान्त जब उन्होंने उत्तर-पश्चिम 
की ओर दृष्टि डाली, तो उन्हें च्ीरसागर के उत्तर भाग में स्थित श्वेतद्वीप 
के दर्शन हुए । इस द्वीप में प्राकृतिक इन्द्रियों से शून्य, सुगन्धित तथा दिव्य 
रूप-सस्पक्त, परम तेजस्वी, श्वेत्र वर्ण वाले पुरुष उन्हें दिखाई दिये, जिनके 
ललाट का भाकार छुत्र के समान तथा स्वर मेघ के समान गरुसीर था । 


युधिष्टिर ने भीप्म से इन श्वेतद्वीप-निवासियों की उत्पत्ति के सम्बन्ध 
में प्रश्न किया, तो उन्होंने उपरिचर नाम के राजा का भाख्यान छुनाया। 
यह राजा इन्द्र का सिन्न तथा भगवान्‌ नारायण का भक्त था। सू के द्वारा 
उपदिष्ट वेष्णवशा्ों की विधि के अनुलार यह नारायण की पूजा करता था,' 





१, सात्वतं विधिमास्थाय प्राकेसूय॑मुखनिःसतन्‌ । पूजयामास देवेश तच्छेषेण पितामद्दान्‌ ॥१५ 
पिठ्शेपेण विप्रांश्य संविभज्याश्रितांश्व सः | शेपाक्भुकू सत्यपरः स्वभूतेिष्वर्दिसंकः॥२०णा 
तस्य मारायणे भक्ति वहतोपमिन्रकर्षिणः । एकशय्यासन देवो दत्तवान्देवराट्‌ खयमस्‌ ॥२२॥ 

शान्तिपव अ० ३१३५ 
आत्मराज्य धन सैव कलम बाहन॑ तथा । यक्चद्‌ मागवत्त सर्वम्‌ इति तत्‌ म्ोक्षितं सदा ॥२शा 
काम्य-ने मित्तिका राजन्‌ यशियाः परमक्रियाः | सर्वाः सात्वतमास्थाय विर्धि चक्रे समादितः ॥ 
पाग्चरात्रविदों मुख्याः तस्य गेदे महात्मनः । प्रावेण मगवज्ोक्त मुझते वाइ्म्रभोजनस्‌ ॥२५॥ 

ये द्वि ते ऋषयः ख्यांताः सप्ततित्शिखंडिनः ॥ २७ ॥ 
तैरेकमतिमिः भूत्वा यत्मोक्त शासमुत्तमस्‌ । वेदेश्वतुमिः समित्तं कृत मेरी मद्ागिरों ॥ २८ ॥ 
आस सप्तमिरुद्नीण लोकपर्ममलुत्तमम्‌ । मरीचिरज्यांगिरसी पुरुस्त्यः पुलहः ऋतु: । 
बासिष्ठश्व॒ महातेगास्ते दि चित्रशिखण्डिन: ॥ २९ ॥ 
सप्त मकतयों प्लेतास्तथा स्वायंजुवो5षटमः । एतामिर्धायतते लोकस्तास्यः शा विनिःसतम्‌ ॥ 
आराध्य तपसा देव॑ दर्रि नारायण प्रश्भुम्‌ | दिव्य॑ वर्षसइस्त वे सर्व ते ऋषिमिः सह ॥३४॥ 
नारायणानुशास्ता हितदा देवी सरस्ती | विवेश तान्‌ ऋषीन्सर्वान्‌ छोकानां दितकाम्यया ॥ 
ततः प्रवर्विता सम्यक्तपोविद्धिः द्विजातिसिः । शब्दे चार्ये च देती च एपा प्रथमतगजा ॥३१६॥ 
ततः प्रसन्नी मगवान्‌ अनिर्दिष्शरोरगः । ऋषीनुवाच तानू सर्वान्‌ अद्ृइयः पुरुषोत्तमः ॥३ ८ा। 
कृत शतसइस दि इलोकानामिदमुत्तमम्‌ । लोकतंन्रस्य झत्स्नस्य वस्मादमः प्रवर्तते | ३५ ॥| 
प्रवृती च निशत्ती च यस्मादेतत भविष्यति । यज़ुऋक्‍्साममिजुं््ट अथवीगिरसेत्तथा॥४गा 
यथा प्रमाण हि मया छूतो बक्षाप्रसादतः । मविष्यति प्रमार्ण वे एत्तत्मदनुशासनम्‌ ॥ 
तस्मात्मवध्यते पर्मान्‌ मन॒ः स्वायंसुवश स्ववम्‌ ॥ ४४ ॥ 


२४० . भक्ति का विकास 


फिर भवशिष्ट सामग्री द्वारा पितरों और आह्मणों का सम्मान करके तथा आश्रित" 
जनों को भन्न ऐेकर स्वयं भोजन करता था। चह सत्य एवं अहिंसा का. भाचरण 
करता हुआ अनन्य भाव से भगवान की भक्ति में निरत रहता था। इससे प्रसन्न 
होकर इन्द्र उसे अपने साथ एक शेया तथा एक सिंहासन पर विठायां 
करते थे । 


राजा उपरिचिर भपने राज्य तथा वेभव के समस्त उपकरणों को प्रशुप्रदत्त 
समझकर स्यागभाव से सकाम तथा नेमित्तिक यज्ञादि किया करता था। उसके 
यहाँ पाश्चरात्र आयम के प्रमुख विद्वान सदेव विधमान रहते थे। भगवान्‌ को 
क्षपग किया हुआ असाद सर्वप्रथम इन्हीं विद्वानों को दिया जाता था। 
पाञरात्र तन्‍्त्रशास्र की उस्पत्ति बताते हुए भीष्म ने कहा कि चित्रशिखण्डी 
नाम के सात प्रसिद्ध ऋषियों ने जिनमें मरीचि, अन्नि, भड्विरा, पुढरत्य, पुलह, 
क्रतु और वशिष्ट की गणना है, मेर॑गिरि पर एकमत होकर इस उत्तम शास्त 
का निर्माण किया था। यह शासत्र॒चार्रो वेदों के सिद्धान्त के अनुकूछ था। 
इन ऋषियों ने एक सहस्र दिव्य वर्षों तक तपस्या करके भगवान्‌ नारायण 
की आराधना की, जिपसे प्रसन्न होकर भगवान्‌ ने सरस्वती देवी को उनके 
पास भेजा । सररवती ने इन ऋषियों के भीतर प्रवेश किया, तब उन तपस्थियों 
ने यथाथ रूप से शब्द, भर्थ ओर हेतु से संयुक्त बाणी का प्रयोग किया | उनकी 
यह वाणी ही जॉंकार तथा स्वर से विभूपित पाज्नरात्र-तन्त्र है। इसमें एक लाख 
ह्ोक हैं। भगवान्‌ ने ऋषियों को आश्ीर्वाद्‌ दिया कि यह शास्त्र प्रवृत्ति तथा 
निवृत्ति के विषय में चारों वेदों के समान ही प्राम्ताणिक माना जायगा । स्वायंभुव 
मनु इसी के अशुसार धर्म का उपदेश करेंगे। जब शुक्राचार्य और बृहस्पति 
का जन्म होगा तो वे दोनों भी तुम्हारी बुद्धि से प्रकट हुए इस शास्त्र का 
प्रवचन करेंगे। इसके पश्चात्‌ राजा धसु उपरिचर बृहस्पतिजी से इस शांख का 


अध्ययन करेगा। राजा उपरिचर की झत्यु के पश्चात्‌ यह शास्त्र संसार से छप् 
हो जायगा। । 








१७-८े"एल्‍स्‍न्‍शशशशशरशनारनाशरशराशशशाशशशशशशशशशशशशशणशशणननणणणणणनानाभा्ाााााामानााआााााभाणणाााााआआ%७७-७८७८एछ८र्रण७ ७, 


उशना बुहस्पतिश्यैव यदोटन्नी मविष्यतः । तदा प्रवक्ष्यतः शास्त्र युध्मन्यतिमिरद्धठतम्‌ ॥४५॥ 
युष्मत्कतमिदं शा प्रजापाले वह्नस्ततः । इहस्पतिसकाशाड़े आप्त्यते द्विजसत्तमाः॥ ४७ ॥ 
संस्थिते तु नृपे तस्मिन्‌ शालमेतत्‌ सनातनम्‌ । अंतर्थास्यति तत्सबमेतद कथित मया ॥५१॥ 





भागवत धर्म २४१ 


आदिकदप के प्रारम्सिक युग में ब्वहस्पति का प्रादुर्भाव हुआ और ऋषियों 
ने साज़ोपाड़ वेद तथा उपनिपदोसहित वह पाश्रात्र-शासखर उन्हें पठाया। 
' ब्रहस्पति ने चित्रशिखंडियों के बनाये हुए उस शाखत्र को राजा उपरिचर 
को पढ़ाया । राजा उपरिचर ने अश्वमेध यज्ञ का अन्नु"्रान किया, जिसमें 
घृहस्पति होता बने तथा प्रजापति के तीन पुत्र महर्षि एकत, द्वित और ब्रित 
तथा धल्नुप, रेस्थ, र्वावसु, परावसु, मेधातिथि, तांब्य, शान्ति, वेदशिरा, 
शालिहोन्न के पिता कपिल, जादि कठ, चेशम्पायन के ज्येष्ठ चन्‍्धु तैत्तिरि, 
कण्व जोर देवहोत्र, इन सोलह ऋषियों ने ऋत्विज का कार्य किया। इस 
यज्ञ में आरण्यक विधि से देवताओं को भाग अर्पित किये गये।? भगवान्‌ 
नारायण ने राजा को दर्शन दिये, पर अन्यों के छिये वे अच्रय ही रहे भौर 
अलक्तित रूप से हो उन्होंने अपने भाग पुरोडाश को ग्रहण किया। चृहस्पति 
इस बात से क्द्द हो गये। ऋषियों ने उन्हें समझाया कि भगवान्‌ के दर्शन 
सबको नहीं होते । जिस पर वे कृपा करते हैं, उसीको उनका दुर्शन होता 
है। कल्याण-कामना से हम लोग उत्तर की दिशा में जाकर, मेरु के उत्तर, 
पत्तीरसागर के किनारे एक पवित्र स्थान में सहज वर्षों तक कठोर तपश्चर्या 
करते रहे हैं। फिर भी घत की समाप्ति पर हमें यही जाकाशवाणी सुनाई 
दी कि भगवान्‌ के दशन इस प्रकार नहीं होंगे। हमें श्वेतद्वीप में जाना 
चाहिये, जो कि क्षीरसमुद्र के उत्तर में हे भोर जहाँ चन्द्रमा के समान 
कान्ति वाले, इन्द्रियशूम्य, निराहारी, अविचल, सुगन्धि-सम्पन्न भगवान्‌ के 
अनन्य भक्त रहते हैं। वहीं मेरी भात्मा प्रकाशित है। जो भक्त नहीं है, चह 
उस देव के दर्शन नहीं कर सकता। जो एकान्त भाव से दीर्घकाल तक 
सगवान्‌ की आराधना करता है, उसी को उस पभ्रभा-सण्डल के समान 
दुर्दंशनीय देव के दर्शन होते हैं ।* द 





१, तस्य यशो मंहानासीत अश्वमेधो महात्मनश॥ ५॥ 

न तन्न पशुघातो5भूव स राजेवं स्थितोडमवत्‌ ॥ १० ॥ 

आरण्यकपदोदभूता भागास्तत्रोपकतिपताः ॥ ११॥ मदह्या० शान्तिपवे, भ० ३१६ 
२, क्षीरोदघेरुत्तरतः ववेतद्वीपो मह्याप्रमुः॥ २७॥ 

तन्न॒नारायणपरा मानवाश्रद्धवचंसः । 

एकान्तभावोपगताः ते भक्ताः पुरुषोत्तमम्‌ ॥ २८ ॥ 


२४२ भक्ति का विकास 


“हम छोग रवेत द्वीप में पहुँचे और सो चर्षो तक कठोर: तपश्चर्या की | 
तपस्या के पू्ण होने पर हमें वहाँ रहने चाले पुरुषों के द्शन हुए जो चन्द्रमा के 
समान गौर चरण थे, ईशानकोण को ओर सुख करके प्रह्म क्ा मानस जप 
करते थे और प्रलयकालीन सूय के समान प्रभावान्‌ थे। कुंछ समय के उपराम्त 
ही सहस्नों सूों के समान एक प्रभा प्रकट हुई। सभी पुरुष स्तुतिपरक शब्द 
करते हुए उस तेज की भोर दौढ़े और पूजा को साम्री अपण' करने छगे | 
उस तेज्ञ के सामने हमारी नेन्न-दृष्टि मिरथंक हो गई भोर हम कुछ भी न 
देख छके। एक शरीर-द्वित देवता ने हमसे कहा : तुमने श्वेत्तद्वीप-निवासी 
हन्द्रिय-रहित पुरुषों का दर्शन कर लिया, जो भगवान्‌ के दर्शन के ही तुर्य 
है। अब तुम लौट जाओ । अनन्य भक्ति के विना भगवान्‌ का साज्ञात्‌ द्शत 
नहीं होता ।” इस प्रकार कठोर तपस्या और पूजन-भनुष्ठान भादि के द्वारा भी 
हमें सगवान के दर्शन नहीं हुए; फिर तुम्हें केसे हो सकतेहें ( घृहरपति ऋषियों. 
की बात मान गये और उन्होंने पश्ञ समाप्त कर भगवान्‌ की घूज्ञा की । 


आगे के श्छोकों में एक स्थान पर भगवान्‌ के अप्ताद से अक्षा और क्रोध से 
रद की उत्पत्ति का उब्लेख है तथा शिव भर विप्णु की एकता का प्रतिपादन 
है। चासुदेव की निरुक्ति सबको आष्छद्रादित करने तथा सबका अधिवाप्त होने 
के अर्थ में वर्णित है। हरि शठदु की व्याख्या करते हुए छिखा है कि हरण 
करने तथा हरित रंग वाले होने के कारण भगवान्‌ को हरि कहते हैं। सात्वत 
शब्द की व्याख्या इस प्रकार की गई हैः “भगवान्‌ सत्त से कभी च्युत नहीं 
होते। सत्य उन्हीं से उत्पन्न हुआ है। सत्व के कारण ये पाप-रद्दित हैं। 
पांचरात्रादि के सात्वत ज्ञान से भगवान्‌ के स्वरूप का घोध होता है। भतः . 
वे साखत हैं |? भारण्यकों के अध्येताओं को परम दुलस भक्त माना गया है। 





अनिन्दिया निराहारा अनिष्पन्दाः सुगन्धिनः॥ २९ ॥ 
एकान्तिनस्ते. पुरुष श्वेतद्वीपनिवासिनः । 
गच्छध्य॑ तंत्र मुनयः तन्नात्मा में .प्रकाशितः॥ ३०॥ 
न स॒ शक्यः खमक्तेन द्वष्ट देवः कर्पषचन। 
कार्स॑ काोलेन मदृता ऐकोन्तित्वमुपागतेः ॥ ५४ ॥ 
शक्यो द्वष्ड॑ स भगवान्‌. प्रभामण्डलदुदंश: ॥ ५५॥ 


अध्याय ३३६, भद्दा० शान्तिपव 


भांगवत धर्म २४३ 


युधिषप्ठिर ने श्वेतद्वीप-निवासियों की उत्पत्ति के सम्बन्ध में जो प्रश्न 
किया था, उसका उत्तर दस्त आख्यान में कहीं पर, भी नहीं है। समस्त 
आख्यान से ध्वनि यह निकलती है कि यज्ञानुष्ठान, तपस्या भादि का भग- 
वर्प्राप्ति के लिये उतना महत्त्व नहीं है, जितना प्रभु के प्रति अनन्य-भावयुत 
भक्ति का है। यह भक्ति भी निद्ृत्तिपरक नहीं, भ्रव्युत प्रबृत्तिपरक है भोर 
युगों के धर्म तथा निष्काम कम का विधान करती है। इसमें अहिंसा की 
प्रधानता है। श्वेतद्वीप के निवासी इसी सक्ति-सावना से अशरीरी तथा 
तेजोमयी अवस्था को प्राप्त हुए ।* 


क्तिघधर्म की क्रम-परस्परा का वर्णन करते हुए महाभारतकार लिखता 
है कि सृष्टि के प्रारम्भ में घह्माजी ने दक्ष प्रजापति को इस धस का उपदेश 
किया । दत्त ने अपने ज्येष्ट दोहिन्न आदित्य को, आदित्य ने अपने रुघु आता 
विवस्वान्‌ को, विवस्वान्‌ ने बन्रेता युग के आरम्भ में सनु को भौर मनु ने 
भपने पुत्र इचवाकु को इस धम की शिक्षा दी। इच्चाकु ने विश्व भर में इस 
धर्म का प्रचार किया। गीता के चतुर्थ भ्रध्याय के प्रारम्भ में, भी यही क्रम 
संज्षेप से दिया हुआ है। महाभारत के अनुसार नारद ने इस भक्ति-धर्म को 
रहस्य और संग्रह के सहित साज्षात्‌ नारायण से भ्राप्त किया था। यह धर्म 
महान , सबसे प्रथम और सनातन है। यथपि इसके तत्त्व को समझना और 
इसका पूर्णतः पाछन करना कठिन है, पर भगवान्‌ के भक्त इसे सदेव धारण 
किये रहते हैं । भक्ति-घर्म ऐकान्तिक धर्म है । 





२, इवेतद्वीप हमारी सम्मति में कहीं वाहर नहीं, अन्दर ऐ। आध्यात्मिक विकास की 
अवस्था में वह सत्‌ के आविर्भाव के समय प्रकट होता है। सतोगुणी स्थिति में 
जो भक्त पहुँच जाते ऐं, उनका वर्ण शुत्ञ तथा शरीर इन्द्रियरहित इसलिये कद्दा 
गया है कि विकास की यह दशा विशुद्ध रूप से भन्‍्तमुंखी होती ऐ। वहाँन तो 
इन्द्रियों की वा्षोन्मुखता रहती है और व तमोशुण का काछापन भोर रजोग्रुण 
का लाल रक्न हो रहता है। राग-देप से शुन्य सतोगुण की यह स्थिति वास्तव 
में शुअ्न एवं इवेत है। रजोगुण में चंचलता रहती है, परन्तु सतोशुण कौ भव- 
स्थिति चांचल्यविद्ेन और प्रसन्न। श्सी अवस्था में भ्रञ्ठु के प्रति एकात्ममाव 
जाग्रत ऐता है। यहीं से सहस्तों सूर्यो को प्रभा को भी पराजित करने वाले प्रभु 
के भनन्त प्रकाश की झलक दिखाई देने छुगती ऐ। 


२४४ भक्ति का विकास 


महाभारत सें उल्लिखित उपयुक्त विवरण के अनुसार यद्यपि भागवत धम 
को बेद के अनुकूछ कहा गया है, फिर भी उसकी स्वतन्त्र स्थिति स्पष्ट स्वीकार 
की गई है और आरण्यक विधि को प्रधानता दी गईं.है, जो आाह्मण-मन्धों के 
स्थूल यज्ञग्यागादि के प्रतिकुड कही जा सकती है भौर हिंसा-पधान यज्ञों के 
तो एकदम विपरीत । भक्तिघर्म के उपदेशर्भों की जो क्रम-परम्परा दी गई. है, 
चह भी ब्राह्मग-ग्न्थों तथा अन्य भागमों में दी हुई धर्मोपदेष्टाभ की परम्परा 
से मेल नहीं खाती । 

महाभारत इसी आख्यान के श्रन्तगंत वासुदेव को परमात्मा तथा समस्त 
प्राणियों के अन्दर अन्तर्यामी रूप से व्याप्त कहता है। वही सष्टा है। समस्त 
जीव संकर्षण हैं । संकर्पण बासुदेव का ही रूप है। संकर्षण से प्रधन्न भर्थात्‌ 
महत्तत्व ( चुद्धि ) और प्रय्ज्न से अनिरुद् अर्थात्‌ अहंकार की उपपत्ति हुई। ये 
चारों ही भगवान्‌ की मूर्तियाँ हैं ।* चाझुदेव श्रीकृष्ण का ही एक नाम है। 
वुद्ेव के पुत्र होने के कारण उन्हें वासुदेव कहा जाता है। संकर्पण बलराम 
का दूसरा नाम है, जो श्रीकृष्ण के वन्धु हैं । प्रचन्न श्रीकृष्ण के पुत्र और अनिरुद्द 
प्रथन्न के पुत्र तथा श्रीकृष्ण के पीन्न हैं। ऊपर उद्धत महाभारत के विवरण में 
एन चारों को परमात्मा, जीव, महत्तत्त और अहज्कार माना नया है। सृष्टि की 
उत्पत्ति में सांख्य के भमुसार प्रकृति और घुरुष दो कारण हैं। पुरुष की प्रेरणा 
से प्रकृति विकृति की ओर भग्नसर होती है ओर संसार का आविर्भाव होता 





१,न च जीव विना ब्रद्बानू वायवश्रेष्टयन्त्युत। 
स जीवः परिसंख्यातः शेषः संकपण: प्रशुः ॥ ३६ ॥ 
यर्सिमिश्व सवभूतानि प्रलय॑ यान्ति संक्षयम्‌ ॥ १७॥ 
स मनः स्वभूतानां प्रधुम्नः परिपख्यते। 
तस्माठसूतो यः कर्ता कारणं कार्यमेव च ॥ ३८॥ 
तस्मात्‌ सर्वे सम्भवति जगत्त्थावरजह्मस । 
सोप5निरुडझः स शंशानों व्यक्तः सः सर्वकमेंस ॥ ३९ ॥ 
यो थासुद्ेेवों भगवान्‌ क्षेत्रशों निर्गुणात्मकः । 
हे शेयः स एव राजेन्द्र जीवः संकर्षणः प्रश्चुः ॥ ४० ॥ 
संकर्णाश्व प्रधुन्नो मनोभूतः स उच्यते। 
प्रधुन्नायोइनिरुद्धस्तु सोपहझ्कारः स इंशरः ॥ ४१॥ - 
मयेतत्‌ कथितं सम्यक्‌ तव मूतिचतुष्टयम्‌ ॥ ४६ ॥ 
महाभारत, शान्तिपव) अध्याय १३९ 


: भागवत धर्स २४४ 


है। प्रकृति से सर्वप्रथम महत्तत्व उत्पन्न होता है और महत्तरव से अहड्जार का 
जन्म होता है। भागवत्त सम्प्रदाय वालों ने रचना के इस क्रम को एक परिवार 
के घ्यक्तियों के साथ सम्बद्ध कर दिया है ।* 


स्वर्गीय भांडारकर के मंतानुसार भागवत-धर्म के प्रारम्भिक स्वरूप में 
चासुदेव और उनके वन्धु, पुत्र तथा पोन्न की पूजा का कोई विधान नहीं था । 
भगवान्‌ को उस समय हरि कहा जाता था ओर यज्ञादि के अनुष्ठान भी उसमें 
विहित माने जाते थे। द्वापर के अन्त में जो श्रीक्षण्ण आदि ऐतिहासिक 
महापुरुष हुए, उनका सी उस समय भागवत-धर्म के प्रचारकों से कोई सम्बन्ध 
दिखाई नहीं देता । उस समय के भागवत-धर्स के उपदेश चित्रशिखण्डी ऋषि 
हैं। भागवत-धम के परवर्ती स्वरूप में जो सुधार हुआ, उसका सून्नपात करने 
वाले सम्भवतः भगवान्‌ श्रीकृष्ण थे। इस परिमा्जित स्वरूप की प्रतिष्ठा 
भगवद्गीता में हुई और उसके उपदेश्ा को नारायण कहा गया।* इससे सिद्ध 
होता है कि भागवत-भक्ति को चहुत पूर्व ही महत्ता प्राप्त हो गईं थी, परस्तु 
उसके निश्चित स्वरूप की प्रतिष्ठा श्रीकृष्ण ने गीता द्वारा की। उसके पश्चात्‌ 
'यह एक स्वतन्त्र सम्प्रदाय वन गया भौर श्रीकृष्ण के पारिवारिक व्यक्तियों को 
उसके साथ सम्बद्ध कर दिया गया ।? श्रीकृष्ण के साथ मर्यादापुरुषोत्तम राम 
तथा अन्‍य भवतारी पुरुषों को भागवत-धर्म में सम्मि्तित किया गया और 
पांचरात्र-संधिताओं के विषुद साहित्य का सूजन हुआ । 

गीता ४,२ के अनुसार भागवत-घर्म राजर्पियों को परम्परा द्वारा आाप्त 
हुआ था। यह परम्परा भी राजपियों की ही थी । मनु और इचवाकु राजा थे । 
उपनिषदों में ऐसे कई क्षत्रिय राजाओं के नाम आते हैं, जिनके पास ब्ह्याज्ञानी 





१, विष्णुधर्मोत्तरपुराण, अध्याय २१२ में राम, रुष्षमण, भरत तथा शर्घ्न को 
क्रमशः नारायण, संकर्षय, प्रयुम्न और अनिरुद्ध का अवतार माना यया है। 

२. सर रामकृष्ण गोपाऊ सांडारकर : 'वेष्णविज्म, शैविज्म ऐण्ड माइनर रिलीजस 
सिस्टस्स ।? संस्करण १९२८, पृष्ठ १०, ११. 

३, गीता में चतुव्यूह-सम्बन्ध का कोई उछेख नहीं है। गीता से वासुदेव और 
नारायण का एकत्व भी सिद्ध नहीं होता । यह सव बाद में हुआ। ओमद्भधागवतत 
१-५-१६,३७ में चतुन्यूंह का वर्णत है जिसके आधार पर इसे गीता के पश्चात्‌ 
निर्मित कद्दा जायगा। न्‍ 


२४६ भक्ति का विकास 


ब्राह्मण उपदेश प्राप्त करने जाते हैं। छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ से पाँचदें अध्याय के - 
तृतीय खण्ड से लेकर दशम खण्ड तक प्रथम श्रेतकेतु और राजर्पि, जैबलि 
प्रवाहण का सम्धाद दिया है, उसके उपरान्त श्रेतकेतु के पिता, गौतम- 
गोन्नोष्पन्न, महर्षि भारुणि को राजपि प्रवाहण का दिया हुआ उपदेश है । तृतीय .. 
खण्ड के ही सातवें सन्दर्भ में प्रवाहण कहते हैं : 'गौतस! ह_ये न प्राक्रवत्तः पुरा 
दिद्या ब्राह्मणान्‌_गच्छति, तस्मादु सर्वेपु लोकेपु पन्नस्येव प्रशासनमभूदिति । 
गोतस ! तुससे पहले यह विद्या ब्राह्मणों के पास नहीं गईं। इसीसे सम्पूर्ण 
लोकों में इस विद्या द्वारा जन्नियों का ही ( शिप्यों के अति ) जनुशासन होता 
रद्द है । गा 

यहाँ परलोकसस्बन्धी देवयान भौर पितृयान विद्या के सम्बन्ध में कहा 
गया है और छत्नियों को ही उसका एकमात्र ज्ञाता तथा अषिए्ाता माना 
गया है । हि 

इसी स्थर के एकादश खण्ड में उपमन्धु के पुत्र प्रादीनशारू तथा अन्‍य 
श्रोन्रियों को केकयनरेश महाराज्ञ भश्वपत्ति के दिये हुए वैश्वानर आत्मा के ज्ञान 
का उल्लेख है। शतपथ माह्मण १०-४-४ में भी कैफेय भश्वपति के पास सत्य- 
यज्ञ, जाबाल, चुढिल जादि वेश्वानर का उपदेश लेने भाते हैं। - 


धुहददारण्यक, द्वितीय अध्याय के अथम घाह्मण में गर्ममोन्नोस्पन्न चालाकि 
और काशिराज अजातशबु का संवाद है, जिसमें वालाकि प्रह्मोपदेश के लिये 
शिष्यभाव से अजातद्ात्रु की शरण लेता है। भजातशम्नु कहता है;--'अतिलोम॑ 
चेतत्‌ यत्‌ ब्राह्मणः ज्षत्रियम्‌ उपेयास्‌ ब्रह्म मे वचयत्तीति। ध्राह्मण ज्षत्रिय के पास 
इसलिये जावे कि बह उसे ब्रह्मविधा का उपदेश करेगा, यह तो पिपरीतःबात 
है ! ऐसा कहकर भजातदाजु ने वालाकि को बहाविया का उपदेश किया | 


ऐसा प्रतीत होता है कि ब्राह्मण यशादिसम्वन्धी पौरोहित्य-कार्यों-में इतने 
अधिक च्यस्त हो गये कि उन्हें चास्तविक घह्मज्ञान विस्मृत-सा हो गया, परन्तु 
उनकी ब्रह्मश्ञान-सम्बन्धी लाछसा निःशेप नहीं हुई थी। हृधर ज्षत्रिय आरण्यक 
एवं जौपनिपदू काल में इस दिशा की ओर विशेष रूप से “आकर्षित हुए भौर 
त्राह्मण अपनी स्वभावमिश्र बह्म-जिज्ञासा को उन्तके पास जाकर श्ञान्त करते 


रहे। त्राह्मों में याशवर्क्य जैसे बहाज्ञानी भी उत्पन्न हुए, जिन्होंने योग में 
निषुण जनक राजा को महाज्ञान दिया। ४... अप 


भागवत धर्म २४७ 


जत्नियों में शाक्यवंशी महामुनि सिद्धार्थ, जो गोतम छुद्ध के नाम से 
प्रख्यात हुए, भौर तीर्थक्षर महावीर का भी नाम पसिद्ध है। दोनों महापुरुष 
आध्यात्मिक ज्ञान के धनी थे और दोनों ने एक एक सम्प्रदाय का प्रवर्तन किया, 
मिसने कोटि-कोटि श्रद्धाल-हृदय मानवों को शानित प्रदान की। कज्षन्नियों में 
महाराज ऋषभ को भी जेतागम तथा श्रीसद्भधागवत में आत्मज्ञान का .निधान 
माना गया है। वासुदेव श्रीकृष्ण तो गीता-ज्ञान के प्रतिष्ठाता तथा योगाचार्य 
है ही। महाभारत उन्हें वेद-वेदांग का ज्ञाता जौर योगिराज कहता है । 


ऊपर जिन राजर्पियाँ के नाम जाये हैं, उनमें श्रीकृष्ण यदुव॑शी हैं 
पौराणिक अनुश्रुतिरयों के अनुसार भ्वगुवंशी ब्राह्मण शुक्राचाय की पुन्नी देवयानी 
के गर्भ से ज्न्नियनरेश ययाति के पुत्र यदु की उत्पत्ति हुई थी। भत्तः यदुबंश 
्रह्म-च्षत्र-संयोग से समुझ्नत हुआ है। केकय देश के महाराज अश्वपति 
को भी महाभारत सूत-नरेश कहता है। सूत भी बह्म-क्षन्र-संयोगज माने 
गये हैं । सम्भव है, अन्य राजर्षियों की उत्पत्ति के सम्बन्ध सें सी इसी प्रकार 
की कोई ऐतिहासिक गाथा छिपी हो । कम से कम उपयुक्त दो राजर्षि तो 
अपने अन्द्र ब्राह्मणत्व का अंश रखते ही हैं। वेद ने तथा परवर्त्ती आगम- 
साहित्य" ने भी ब्राह्म एवं क्षात्र दोनों शक्तियों के संयोग को कल्याणकर माना 
है। एकाकी रूप में दोनों ही पंगु हें। इस सत्य को सम्भवत्तः ब्राह्मणवर्ग ने 
विस्तृत कर दिया था। अथंकरी घृत्ति के साथ चिपटदकर उसने भआरयजाति के 
विभिन्न अज्ञों में वेपम्य-जनित भज्ञान्ति भी उत्पन्न कर दी थी। शूद्ध वर्यहीन 
फोटि में पहुँच गया था। ख्त्रियाँ सी धर्मक्षेत्र में अचहेलना की दृष्टि से देखी 
जाती थीं | जो विदेशी इस देश में बस गये थे, उन्हें भी पुरोहितचर्ग चात्य, 
दस्यु और स्लेच्छु कहकर पुकारता था। यहाँ रहकर भी वे यहाँ के मूल 
निवासियों के साथ एुक नहीं हो पाते थे। भागवत-सलम्प्रदाय ने इस स्थिति 
को पहिदाना और उसके अनुरूप ही उसने समाज को भोपधि प्रदान छी। 


भागवत-सम्प्रदाय द्वारा प्रचारित भक्ति-धर्म के सम्बन्ध में महाभारत, 
भीष्सपर्व, अध्याय ६६ के अन्त में लिखा है: 'शाश्वत, रहस्यमय, दयालु और 


सका 3. +०- नानी _टिाओ है 
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१२. ब्रष्मक्षत्रे तु संपक्ते झम्मीपोममयात्मनि । निवसत्यतिसम्परीता ग्रीष्मे शीत श्व हद्दे ॥२१॥ 
दे दि ते.विभ्रतों लोकस्थिति संभूय तेनसी। 
तयोदिं सकला शक्तिः स्थिता विष्णों: क्रियात्मिका ॥२२ भहिडुध्न्य सं. १६॥ 


श्छप भक्ति का विकास 
प्रेत्ती प्रभु वासुदेव के नाम से विस्यात हैं। ब्राह्मण, जत्रिय, वेश्य तथा शूद्र 
श्रद्धापूवंक उनकी पूजा करते हूँ !” गीता ९, ३२ में भी इसी उक्ति का समधन 
मिलता है 
माँ हि पार्थ व्यपाधित्य .येडपि स्थुः पापयोनयः । 

खियो वेश्यास्तथा शूद्वास्तेषपि थान्ति पराह्नतिम ॥ 

जिसने भगवान का आश्रय अहण कर लिया, घष्ट पापयोनि, स्त्री, चेश्य तथा 


शूद्र भी क्यों न हो, परम गति को शआराप्त हो जाता है ।* 


भागवत-भक्ति ने अपने इस रूप में समाज द्वारा देय एवं निराहत 
च्यक्तियों को आश्वासन प्रदान किया। शूद्ध, विदेशी तथा अन्य निम्न वर्ग के 
प्राणी दिख खोलकर भागवत सम्प्रदाय में दीक्षित होने रंगे । 

आरण्यक तथा उपनिपद्‌-काल से जिस सन्त विचार-धारा का प्रारम्भ 
हुआ था, जैन तथा बौद्ध सम्प्रदाय उसीकी दो शाखायें थीं। इन्होंने जगत, 





१, ओऔमदूमागवत २, ४, १८ में भी इसी साव का अतिपादल है : 
किरातहूणान्भ्रपुलिन्दपुल्कता, आमीरकंका यवना खशांदयः।. 
येबन्ये च पापा यवुपाश्रयाश्रया। शुध्यन्ति तस्में प्रभविष्णवे नमः ॥ 
किरात, हण, भान्प्र, पुलिन्द, पुल्कस, भाभीर, कंक, यवन, खश आदि जिस भगवान्‌ 
विष्णु का आश्रय पाकर शुद्ध हो जाते एैं, उसे प्रणाम है। इससे यह भी सिद्ध होता है 
कि मागवत्त का निर्माण भारत में इन जातियों के भागमन के पश्चात्‌ हुआ और मागवत्त- 
धरम ने अनेक विदेशियों को अपने क्रोड में भाश्रय दिया | कृमपुराण धध्याय १४ 
के नीचे लिखे छोक सिद्ध करते हैँ कि वेदवाष्म समझे जाने वाले व्यक्तियों की रक्षा के 
लिये केशव ने शिव से प्ररित होकर पश्चरात्रादि तम्त्रों का निर्माण किया था 
तस्मादू वे वेदवाह्मानां रक्षणार्थाय पापिनाम । 
विमोदनाय शाख्राणि करिष्यावोी बृपध्चुज ॥ ११६४ 
चकार मोहशास्राणि केशवो5पि शिवेरितः॥ ११७॥१ 
कापालं छागुर्ड वार्म भेरवं पूर्वेपश्चिमसू | 
पत्नरात्र पाशुपत तथाएउन्यानि सइस्तशः॥ ११८॥ 
ये शाल भोदक थे जिनकी मोहिनी ने विदेशियों तथा वेदवाह्मों को भी अपनी और 
आकर्षित कर लिया। यह जआश्चये की वात है कि वाराहपुराण जो १८९३ ६० में गिरीश 
विद्यारत्ञ यन्त्र में कलकत्ते ते अकाशित हुआ था, के अध्याय ६६, इलोक्क १२ में पंचरात्र 
विधि से उपासना करना 'शूद्दों के लिये विदिित नहीं माना गया है : 
त्राह्मणक्षतियविज्ञां पन्नरात्रं विधीयते । शूद्रादीनां न तच्छोन्रपदवीभुपयास्यति ॥ 


भागवत धर्म २४६ 


के रचयिता इंश्वर को स्वीकार नहीं क्रिया, पर भागव्रत-सम्प्रदाय तो प्रमुख 
रूप से उसीको पकड़कर चला । जेन तथा वोद्धों की कर्म-प्रणाही से मानव 
भयभीत भी हो सकता था, पर भ्रागवत्त-भक्ति में दो उसे भपने सनन्‍्तप्त हृदय के 
लिये शीतल दविश्रामभूमि प्राप्त हो गयी। घन्द्रयुप्त मौय की राजसभा सें 
विधमान यवनदूत सेगास्थनीज ने उस समय प्रचलित सात्वत् घर्थाव्‌ 
वासुदेव कृष्ण की पूजा का स्पष्ट उल्लेख किया है। चेस नगर ( भेलसा ) सें 
जो शिलालेख प्राप्त हुआ, उस्रके भनुसार दियपुत्र, तत्षनशिक्ावासी यवन 
हेलियोडोरस ने, जो शुंगवंशीय ब्राह्मण राजा भद्गक के यहाँ पश्चिमोत्तर श्रदेश 
के श्रीकशासक एण्टियककिडाश का राजदूत था, एक गरुदृध्चज स्तम्भ की 
स्थापना की थी और वह अपने को देवाधिदेव वासुदेव का भक्त और भागवत 
कहता था। उसके समानधर्मा भन्‍्य विदेशियों ने भी भागवत-सम्प्रदाय में 
दीक्षा ली होगी, ऐसा जजजुमान से ज्ञात द्ोता है । 


पतश्नलि ने पाणिनि की अष्टाध्यायी सूत्र ७, ३, ९८ पर जो भाष्य छिखा 
है, उसके अनुसार वासुदेव ईश्वर का नाम है, जिसकी पूजा की जाती है। 
जतः भागवर्तों का भाराध्य देव चासुदेव और उप्कके नाम से प्रचलित सम्प्रदाय 
विक्रम संवत्‌ से कई सी वर्ष पूर्व ही इस देश सें प्रतिष्ठित हो गये थे । 
भागवत शठ्द इतना अर्थन-गर्भ समझा जाता था कि शिवसम्पदाय वाले भी 
अपने को शिव भागवत कहने सें प्रतिष्ठा का अनुभव करते थे । 


महासारत भागवत-धर्म को लोकधर्म कहता है और उसका सम्बन्ध 
सांख्य, घोग तथा वेदारण्यक के साथ जोड़ता है।* इस समय भी भारत की 
आमीण जनता वेद और छवेद्‌ अर्थात्‌ वेदिक या शास्त्रीय धर्म और छोकघर्म 
दो का नाम लिया करती है और कहा करती है कि कोई कार्य, फिर वह चाहै 
जितना चेद्‌.के अनुकूछ हो, यदि छोकघर्म के प्रतिकूल पढ़ता है, तो आचरणीय 
नहीं है। इससे छोकघम वेद्धर्म से एथक्‌ जाव पड़ता है और कुछ वाता 


१. आस्येः सप्तमिरुद्गीण लोकपमंमनुत्तमस्‌ ॥ शान्तिपव ३३ ७५, २९ 
लोेकानू सन्नित्य मनसा ततः शार्सर प्रचक्रिरे ॥ शान्तिपवं ३३५, ३२ 
लोकतन्त्रस्य कृत्स्नस्थ यस्माद्मः प्रचतते॥ शान्तिपवं ३३५, ३९ 
एवमेक॑ सांख्ययोगं . वेदारण्यकमेव च॥ शान्तियव ३४८, ८१: 


३२, ३३ भ० बि० 
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में उसके प्रतिकुंछ भी । यही बात सांख्य भौर योग के साथ वेदारण्यक शब्द 
के संग्रन्थित होने से भी सिद्ध होती है वेदारण्यक का भर्थ वेद नहीं, भपितु 
आरण्यक भन्धों का ज्ञान है। महाभारत, शान्तिपर्य, अध्याय ३३६ के ११घ 
छोक में भी 'आरण्यकपदोझूता भागास्तन्नोपकर्पिताः ।! कथन के द्वारा वेदिक 
विधान नहीं, आरण्यक विधान के अनुसार यज्ञ में देवभाग फत्पित किये 
जाने का उल्लेख है। यह लोकधर्म क्रथवा भारण्यक विधान, जैसा हम पीछे 
लिख - चुके हैं, सन्‍्तपरम्परा के भनुफूल हे भौर मराह्मणघर्म र्थात्‌ चेदिक- 
धर्म के साथ एक नहीं है। वेद्किधम ज्ञान, कर्म भौर भक्ति की पायन प्रिवेणी 
है। वह शान, यज्ष, योग, तप, शत, उपासना सभी साधनों के द्वारा मानव 
के सर्वाक्लीण विकास का पथ म्रशस्त करता है। भागवत्त-धर्स इसके विपरीत 
नारायण, वासुदेव, हरि ्थवा कृष्ण नाम के भगवान्‌ में एकान्त निष्ठा रखने 
भौर सर्वतोभावेन तत्परायण बनने की भाज्ञा देता है । उसने भक्ति को प्रमुखता 
दी है । इस जाधार पर कुछ विहान्‌ भागवत-धर्म को वेद का प्रतिद्वन्द्री भौर 
उसके पूर्व का भी सिद्ध करते हैं। पर भागवत्त-धर्म के प्रसिद्ध उपदेश श्री 
यामुनाचाय ने अपने 'क्षागमप्रामाण्य में हस स्थिति को स्वीकार नहीं किया 
है। यासुनाचार्य के मतानुसार पांचरात्रसंद्विताओं में कर्मकाण्ड की कुछ 
प्रक्रियायें ऐस्ती अवश्य वर्णित हुई हैं, जो चेदिक विधान के भतिरिक्त हैं, परन्तु 
वे चेद के प्रतिकुछ कैसे कष्टी जा सकती हैं ? वे वेद के सर्वथा विपरीत भी नहीं 
हैं। उनका यह भी कथन है कि उपनिषदों और पुराणों में जिस मह्म अथवा 
परमपुरुष का वर्णन है, वह भागवर्तों का नारायण ही है। पांचरात्र-संहिताों 
को भगवान्‌ नारायण ने उन भक्तों के छिये प्रकट किया है, जो वेदवर्णित 
विपुर याक्षिक क्रियाओं के परिपालन में ध्धीरता का अनुभव करते हैं, 
अथवा अपने आपको असमर्थ पाते हैं। इसके साथ यह भी विचारणीय है कि 
वैष्णव धर्म के सभी आचार्य वेद के पुरुषसूक्त को प्रामाणिक मानते हैं और 
प्रायः उस्रका पाठ फिया करते हैं। पुरुषसूक्त का ऋषि नारायण है। 
महाभारत के नारायणीय उपास्यान तथा अन्य कुछ स्थानों पर नारायण को 
एक ऋषि माना गया है। शतपथ प्ाह्मण में सी पांचराज्न यश और नारायण 
का उद्लेख है : पुरुषो ह नारायणो5कामयत । अतिएटेय॑ सर्वाणि भूतानि। अहमेवेद 
सब स्थामिति | स एं पुरुषमेध॑ पत्चराम्र क्रतुमपश्यत्‌ | तमाहरत्‌, तेन भयजत) 
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तेन इृष्ठा अत्यतिष्ठत्‌ सर्वाणि भूतानि | १३, ५, 3, $ नारायण पुरुष ने इच्छा 
की कि में सब भूत्तों में श्रेष्ठ बहूँ और में ही यह सब हो जाऊँ। उसने यह 
पद्चरात्र यज्ञ देखा । उसको लाया । उसका अनुष्ठान किया और उसके अनुष्ठान 
से वह खब भूर्तों में श्रेष्ठ चना । 


अतः यामुनाचार्य का मत बहुत कुछ साधार है, फिर भी वेष्णवपरम्परा 
में वेंदिक पुरुषसूक्त के सन्‍्त्रों के साथ भीता के शछोकों को भी बोलकर और 
उनके अन्त में स्वाहा जोड़कर यज्ञानुष्ठान किये जाते रहे हैं और इस समय भी 
होते हैं। यह पद्धति वेदिक परम्परा के अनुकूछ नहीं है । देखा तो नहीं, पर 
सुनने में जाया है कि कुछ वेष्णव गोस्वामी तुलढ्सीदासकृत रामचरितमानस के 
दोहे-चौपाइयों को पढ़कर भी यज्ञ करने लगे हैं। ये कार्य उस घेद-निरपेक्ष 
भाषना के ग्ोत्तक हैं, जो संभवतः वेष्णवों को अपनी पूर्व परम्परा से प्राप्त 
हुई है और जो उसे वेद-शार्त्रों से उथकू छोकतन्त्र तथा लछोकधर्म कहती 
रही है । 

कहा जाता है कि भाह्मण-धर्म हिंसापरक कौर वेष्णव-धर्मं भहिंसाप्रधान 
है। ब्राह्मण ग्रन्थों में जिन यज्ञों का विधान है, उनसे पशुओं की वलि दी 
जाती थी । यह मत भी हमें तो भग्राह्म प्रतीत होता है। शतपथ ब्राह्मण में 
लिखा है ः-- 

'चुरुप ह वे देवा अग्रे पशुमालेमिरे । तस्यालब्धस्य मेधोपचक्राम । सोडशवं 
प्रविवेश । पे अश्वमाठभन्त । तस्यालव्धस्य सेधोपचक्राम । सा प्रविवेश । 
ते गामाठमन्त । तस्वाछब्धाया मेधोपचक्राम । सोथ«॑वि प्रविवेश । ते5विमाल- 
भन्‍त । तस्यालव्धस्य मेघोपचक्राम । सो<ज प्रविवेश । तेडजमालभन्त । तस्या- 
लब्घस्य भेधोपचक्राम । स इमां प्थिवीं प्रविवेश । ते खनन्‍त इवान्वीषुः । 
तमन्वचिन्दन्‌ । त्ाविभी न्रीहियवों । शतपथ ब्राह्मण $२१।६ 

प्रारम्भ में देवों ने पुरुषरूप पशु का आलूंभन किया। उसका आलुंभन 
-( बध ) होते ही उसमें से पविन्न भाग चछा गया। वह भ्षश् में प्रविष् हुआ 
उन्होंने अश्व का आलूंभन किया, उसका आलंभन होते ही उसमें से पवित्न 
भांग चछा गया। चह गौ में प्रविष्ट हुआ । उन्होंने गौ का आलंभन किया. 
'गौ का जालंभन होते ही उसमें से पविन्न.भाग चछका गया। वह अवि ९ भेड़ 2) 
में प्रविष्ट हुआ । उन्होंने भवि का ,भारुूंमन किया । उसका वध होते ही उसमें 
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से पविन्न भांग चंछा गया। वह श्ज ( बकरे ) में श्रविष्ट हुआ। उन्होंने भज 
का भालंभन किया । उसका वध होते ही उसमें से पवित्र भाग चछा गया। 
चह इस पृथ्वी में प्रविष्ट हुआ। उसको खोद कर डुँढा और उसको प्राप्त 
किया । घही थे चावल और जो हैं । 


शतपथ का यह उद्धरण हिंसा का समर्थन नहीं, खण्डन करता है। यज्ञ 
में पशुवध होते ही उससे आहुति के योग्य पविन्न भाग नहीं रहता । आहुति के 
योग्य पवित्र भाग तो पृथ्वी से उत्पन्न चावछ भौर जी में ही है। अतः इन्हीं 
पदार्थों से यज्ञ करना चाहिये । इसी प्रकार का विधान ऐतरेय ब्राक्षण २।४ में 
है। दोनों स्थानों पर ऊगभग एक जैसी शब्दावल्ति का प्रयोग हुआ है । अत 
घाह्मणों का यज्षकांड हिंसापरक सिद्ध नहीं होता। हा, एक ध्वनि इस उद्धरण 
में से अवश्य निकलती है कि शतपथादि ब्राह्मणग्रन्थों के लिखने के समय भथवा 
उनके पहले पशुयज्ञ होते थे, पर वह थारयों की नहीं, दस्युओं की. प्रथा रही 
होगी । इन दस्युरओं को भायपद्धति पर छाने के लिये ही ऊपर उद्धत वाक्य 
जेसे उपदेश ब्राह्मणग्रन्थों में अंकित हुए हैं। 


सस्मव है, जैसे ब्राह्मणग्रन्थों ने दुस्युओं को नरवलि अथवा पशुवलि से 
विरत करने के लिये उपदेश दिये, उस्ती प्रकार भागवत्त-धर्म के प्रविष्टांताओं 
ने भी दिये होंगे। इससे अधिक से अधिक यही निष्कर्प निकाछा जा सकता 
है कि भागवत-घर्म शतपथादि ब्राह्मणग्रस्थों के समकालीन या उनके कुछ 
पहले का है | वेदों की समकत्षता में उसे रखने का प्रयत्न करना निरथक है। 


महाभारत के नारायणीय उपाण्यान में, शासन्तिप्व, अध्याय ३४७ के 
अन्दर एक प्रसंग ऐसा अवश्य जाया है, जिसमें देवों और ऋषियों के संवाद 
में यज्ञ के अन्दर अजबलि के प्रसंग पर वसु उपरिचर ने देवों का साथ 
दिया और यज्ञ भें पशु-वल्ति को विधित माना । देव कहते थे : 'अजेन यष्टव्य॑! 
॥३॥ यज्ञ में बकरा काट कर चढ़ाना चाहिये। ऋषि कहते थे + 'बीजयकश्लेणु 
यश्व्यमिति वे बेदिकी श्रुतिः! ॥४॥ दीजों भाव धान्यों से यज्ञ करना चाहिये, . 
ऐसी चेदिक परस्परा है। "नेपः धर्मः सत्ता देवा यद्वध्येतवे पश्ः? दे देवो ! यह 
श्रेष्ठ पुरुषों ( आयों ) का धर्मे नहीं है, जो पशु का घध किया जाता है । उसी 
समय अन्तरिक्षमार्य से चछकर वसु उपरिचर वहाँ जा पहुँचे। ऋषियों और 
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देवों ने उनसे पूछा, 'भो राजन्‌। केन यष्टव्य अजेनाहोस्विदौपधेःः ॥ १० ॥ 
हे राजन ! यज्ञ बकरे से करना चाहिये या ओपध से ? राजा ने देवों का 
पक्षपात करते हुए कहा, 'छागेनाजेन यथष्टव्यस्र! ॥ १४ ॥ चकरे से यज्ञ करना 
चाहिये। इस उत्तर को सुनकर देवपत्तवादी उपरिचर को ऋषियों ने शाप 
दिया कि आज से तुम आकाश में विचरण न कर सकोगे। पृथ्वी को भेदकर 
गृहा-विवर में निवास करोगे। अन्त सें छिखा है कि इस ग्रुहा-विषर से, 
वासुदेव भगवान्‌ ने अपना गरुड भेजकर चसु उपरिचर का उद्धार किया था। 
श्लोक ४४ में इन्हीं ऋषियों को द्विजोत्तम कद्दा गया है। इस प्रसंग से भी 
ब्राष्पधर्म हिंसापरक सिद्ध नहीं होता । वस्सु उपरिचर ने भी जो यज्ञ द्ृहर्पति 
को होता बनाकर किया था, वह पशु-वलि से रह्चित था । भत्तः पशुबलिपरक 
यज्ञों को हम-चेदू-विहित नहीं मान सकते । 


पर, एक दुक हिंसा-पूर्ण यज्ञों का समर्थन करता अवश्य था, जिसका 
विरोध करना और जिसके विरुद्ध खढ़ा होना जणायों के लिये आवश्यक था। 
यह दुल यज्ञों में वेद-मन्त्रों का पाठ भी करता था। ब्राह्मण ऋषिवर्ग, जेसा हम 
लिख चुके हैं, इस दुल के साथ नहीं था। महाभारत ने हिंसा का पक्त लेने 
वाले जिस दुल का उल्लेख किया है, वह देवताओं का दल है। देवजाति 
हिमालय और उसके उत्तर के प्रदेश में निवास करती थी। इन्द्र इस जाति के 
राजा का नाम था। देवजाति का भायनरेशों के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध था। यह 
जाति शेत्य-प्रधान प्रदेश की निवासिनी होने के कारण मांसाहार करती थी । इसी 
जाति के सम्पर्क से आयों का भी एक दुरू मांसाहारी बन गया भौर उस 
मांसाहार को पवित्र भोजन में सरिमलित करने के लिये यज्ञ जेसे पविन्न कार्य में 
पशुर्ओों की चलि चढ़ाकर शेष पशु-मांख को खाने रहूंगा, क्योंकि यज्ञ का शेष भाग 
पविन्न समझा जाता था । ऐेतिहासिक भजुक्रम में यह कार्य गहित दृष्टि से ही 
देखा जायगा। आर्यों के इस दुक को छोड़कर और कोई भी वर्ग मांसाहार 
का प्रेमी नहीं था। दस्यु वेद का नाम लेकर यक्ष सें पशु-बलि धढ़ाते थे। 
कारयजाति के चिन्तकों ने अपनी अनुपम निधि वेद का इससे घोर अपमान 
समंझा होगा । यही कारण है कि हम ब्राह्मणग्रन्थों में हिंसापरक यज्षों का 
खण्डन पाते हैं। जाय ब्राह्मणों ने अहिंसक यज्ञों के भ्चार का अभूत प्रयत्न 
किया, परन्तु जनता हिंसापूर्ण यज्ञों के वीभत्स दृश्यों से भयभीत होकर याज्षिक 
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कर्मकांड के प्रति अपनी . अरुचि प्रकट करने रूगी थी।. सामान्य. जन पुरोहित- 
वर्ग की कठोर सनोदृत्ति से घवड़ाकर वेद से भी पराइ्मुख होते गये ॥ सागव्तों 
ने इस स्थिति से ऊछाभ उठाया और पशुहिसापूर्ण यज्ञों का खण्डन करके यज्षों 
के रूप को ही परिवर्तित कर दिया। उन्होंने द्वव्ययज्ञों के स्थान पर प्राणयज्ञ, 
प्ञानयज्ञ भादि का प्रचार किया। छान्दोग्य उपनिपद्‌ ३, १७, ४ में लिखा 
है, “शथ यतक्तपोदानमार्जवमहिंसासत्यवचनमिति सा अस्य दुक्षिणा ४! जो त्तप, 
दान, 'सरढूता, अहिंसा और सत्य वचन है वही यक्ष की दक्तिणा है। हन शददों 
से व्ृव्यरूप दक्षिणा का ही नहीं, द्वव्यमय यज्ञों का भी निपेध हो जाता है। 
गीता शरे३ में भी ब््यमय यज्ञों से ज्ञानमय यज्ञ को श्रेष्ठ कहा गया है और 
लगभग पेसी ही शिक्षा वर्णित हुई है, जेसी हम ऊपर उद्छत छान्दोग्य के 
वाक्य में पाते हैं। सकास द्वृव्ययज्ञोंसे चिपटे हुए याजक्षिकों को सुण्दक 
उपनिपद्‌ २७ में भी अविदा में वर्तमान, पण्डितम्मन्यमान भौर अन्धेनेव 
नीयमाना यथान्धाः कहा गया है। ऐसे यज्ञों के फल को भी छुच्छु बताया 
गया है भर तप तथा श्रद्धामाव की सराहना की गई हे । 


जेन तथा बोद्ध सम्प्रदायों में भी हिंसापूर्ण यज्ञों के विरुद्ध घोर प्रतिक्रिया , 
उत्पन्न हुई और पे यज्ञ के साथ वेद तथा सश्टि-रचयिता ईश्वर से भी दूर हो गये। 
भागवतों ने दहन दोनों का साथ नहीं छोड़ा। परारम्स में उनकी नॉक-झोंक थेदिकों 
से भले ही चलती रही हो, परन्तु बाद में तो समझौता करके थे वेदिकों के मेल 
में ही बने रहे। वेष्णवों के प्रसिद्ध अन्य श्रीमद्भागवत के द्वितीय स्कन्ध, 
द्वितीय अध्याय; मह्मचेचर्त पुराण, श्रीकृष्णमन्मखण्ड, अध्याय ८७, शोक ५९,६० 
तथा गरुडपुराण, आाचारकाण्ड, ९३:४७, ९४:२६ में चेद्‌ की प्रशंसा भरी पड़ी 
है। उनका आास्तिकवाद अपनी आन्तरिक रूपरेखा में विशुद्ध वेदिक आस्तिक- 
बाद दे भीर ईश्वर को सृष्टिरचयिता के रूप में स्वीकार करता है। भार्य जाति 
में भागवत-घर्स के व्यापक भचार का यही कारण है। 

प्राह्मणघर्म के जटिल चर्णाश्रम-विभाग तथा कर्मकाण्ड की कठोरता में भी 
साधारण जनसमुदाय को आकर्षण के स्थान पर .विकर्षण तथा प्रेम के स्थान 
पर उपरति के कारण हो अधिक दिखाई दिये होंगे। इस हेतु भी वह भक्ति 
प्रधान भागवत-घर्म की ओर आकर्षित हुआ होगा । 

कल्याणी येद॒दाणी, अपने अन्तः्साचय ( यजञु० २६, २.) के आधार पर 
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ही ब्राह्मण, ज्षत्रिय, पेश्य, शूद्, भन्त्यज भादि सबके लिये थी, परन्तु कर्तव्य 
कम और अधिकारों के विभाजन से धर्थ-पाधन सें जो विषपमता उत्पन्न हुई, 
उसने वर्णो को कर्मणा के स्थान पर जनन्‍्मना चना दिया ओर एक व्य को 
याज्ञिक तथा पुरोहित की संज्ञा देकर अरन्यों को हीन कोटि में फेक दिया। 
पुराकाल सें ज्त्रिय भी याज्षिक हुए हैं। श्रीमद्भागवत, नवम स्कनन्‍्ध के 
अध्याय २१ के अनुसार कई क्त्नियपुत्रों को ब्राह्मण वर्ण आप्त हुआ है। उस समय 
धर उदार भोर व्यापक था। परवर्त्ती काल में उसका यह रूप जक्तुण्ण न रह 
सका कोर फलस्वरूप समाज में उसके विरुद्ध प्रतिक्रिया हुई, जो एक ओर 
उपनिषदों के उपर्युक्त शब्दों में प्रकट हुई और दूसरी अर जेन, बौद्ध, छोकायत 
आदि सम्प्रदायों के प्रचार में परिलक्तित हुई। यह प्रतिक्रिया बलवती बनती 
गई और उसका शक्तिशाली रूप बेदिकों के विरुद्ध उत्पन्न हुए सन्त-सम्प्रदार्यो 
में उन्मुक्त रूप से अभिव्यक्त हुआ । 


श्रीमद्भागवत् जहाँ वेद की मशंसा करता है, वहाँ गीता की कुछ पंक्तियाँ 
वेदमर्यादा को उसके पद से नीचे गिराती प्रतीत होती हैं, यथा : 


त्रेगुण्यचिषया चेदा निम्रेगुण्यो सवाजहुन॥ २, ४५ ॥ 
श्रुतिविप्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चका॥ ३, ५४ ॥ 
यामिमां पुष्पितां वा अवदुन्त्यविषश्रितः । 

वेदवादरताः पार्थ नान्यदुस्तीति चादिनः॥ २, ४२ ॥ 


चेद्‌ को त्रेगुण्प कहना और उसके कारण चुद्धि को वित्षिप्त मानना तथा चेद- 
वादियों की वाणी को भविद्वानों की चाणी कहना वेदु का सम्मान करना नहीं 
है। गीता ने यज्ञों वथा याज्षिक ब्राह्मणों की वही स्थिति स्वीकार की है, जो 
वेदवाह्य सम्प्रदायों को मान्य थी, यथा : 


श्रेयान प्रव्यमयायज्ञात्‌ ज्ञानयज्ः परन्तप॥ ४, ३३ ॥ 
यावानर्थ उद॒पाने स्वतः उसंप्लुतोदके । 
तावान्‌ सर्वेषु वेदेघु आह्मणस्थ विजानतः ॥ २, ४६ ॥ 


द्रब्यमय यज्ञों का खण्डन और वेदज्ञ ब्राह्मण को हेय दृष्टि से देखना भी बेसा 
ही है जेसा हमें हिन्दी-साहित्य केसन्‍्तों की वाणी में मिलता है। पर, जेसा 
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हम पीछे लिख झुके हैं, भागवत-सम्परदाय अपने परवर्त्ती रूप में बेदों भोर 
ब्राह्मणों का साथ देने छगा था । ह 


हर जैन तथा बौद्ध सम्प्रदाय कर्मकाण्ड के तप, त्रत, सदाचार, त्याग भादि 
भह्ों को लेकर चले थे । धर्म का यह क्रियात्मक स्वरूप है, परन्तु इसे धर्म 
का पूर्ण स्वरूप नहीं कहा जा सकता। इन्होंने जनता को भाकषित किया, 
पर अपनी एकांगिता के कारण व्यापक बनने के स्थाम पर वे सीमित जेत्र में 
आवद्दध हो गये। बौद्दों को तो अपने भारत-विरोधी क्ृत्यों के कारण यह देश 
ही छोड़ देवा पढ़ा। इनके विरोध में जो शाक्त, कांपालिक, भेरव, काल्सत _ 
आदि सम्प्रदाय सड़े हुए, थे स्वयं अपने सोपण, क्र एवं जघन्य कर्मों के 
कारण जनवा के श्रद्धाभाजन न बन सके । भागवत-धर्म ने जेन-वो्ों की 
अहिसा के साथ समस्त वर्णों की भमैदता को अपनाया । इसने शूद, वेश्य, श्री 
आदि उन समस्त वर्गों को भाश्वासन दिया, जिन्हें ब्राह्मणधर्म ने यज्ञादि 
कर्मों के अधिकार से वबच्चित कर दिया था। मभक्तिमार्ग इस धर्म की अपनी 
विशेषता थी, जिसे सबके लिये विहित घोषित करके इसने जनता के हृदय 
में स्थान पा लिया । जन-प्राह् होने के कारण तथा जनमत को स्वीकार करने 
के कारण इसे छोकधर्म था छोकतन्त्र कहा गया है । 


./ यादवों के सात्ववकुल में उत्पन्न भगवान्‌ श्रीकृष्ण से इसका सम्पन्ध है। 

वही इसके परचरत्तों रुप के मुख्य संस्कर्ता और प्रचारक भी हैं।. अतः इसे 
सात्वत धर्म कहा जाता है। मेगास्थनीज इस धर्म का प्रचार प्रमुख रूप से 
सातवतों के अन्दर ही बताता है, जो शूरसेन-प्रदेश के निवासी ये । विष्णु- 
पुराण, वृत्तीय अंश, अध्याय १२ के अन्त में थादवों का जो बंशाजुकेस दिया 
है, उसमें सत्वत को अंश का पुत्र कहा गया दै। सत्वत्त के पश्चात्‌ उसके 
वंशज साव्वत कहलाये। महाभारत के भोष्मपर्व में आये निन्नाक्धित छीक 
के भनुलार : 


सात्वतं विधिमास्थाय गीतः संकर्पणैन यः । 
द्वापरस्प थुगस्थान्ते आदी कलछियुगस्य व ॥ 


द्वापरयुग के अन्त जोर कलियुग के प्रारंभ में संकर्पण ने साट्वतविधि का 
आश्रय लेकर इस मत का भ्रचार किया था। ऐत्तेय ब्राह्मण 4:3१$४ के .' 


. भागवत धर्म २४७ 


अनुसार सत्वत वंश के राजा दक्षिण दिशा सें राज्य करते थे और भषसिषिक्त 
होते थे। इन अभिपिक्त राजाओं को भोज कहा जाता था। ये भौज्य ( प्रजा* 
पालन ) के लिये ही अभिषिक्त किये जाते थे। पण्डित बलदेव उपाध्याय ने 
अपने ग्रन्थ आय-संस्कृति के मूछाधार! के एछ ३९१२ पर तथा बी० भद्टाचाय 
ने 'जयांब्यसंहिता! के ग्राक्षथन में पछ १० पर पराशर भद्ठ द्वारा अस्तुत 
सात्वंत शब्द की एक च्याख्या उद्धत की है, जिसके जनुसार सातयति, 
सुखयति आश्रितान्‌ इति सात्परमात्मा। स एतेपामस्ति इति था सात्वताः 
सात्वन्तो वा महाभागवताः । ( विष्णुसहसख्रनाम, साष्य, वेंकटेशवर प्रेस संस्करण, 
पृष्ठ 8६५ ) जो आश्रितों को खुख दे, वह साठ, परमात्मा जिनकाहे, वे सात्वत 
अर्थात. महाभागवत हैं । सात्वत उत्तर से ही दृच्चिण में गये थे, जहाँ भाग्प्र, 
देवगिरि और द्वारका उनके प्रमुख उपनिवेश थे। उत्तर को दुक्षिण से मिलाने 
का भपूर्व. कार्य भी इनके द्वारा सम्पादित हुआ। खत्वत का पुक अर्थ सत्ता 
चाढा ( सत्‌ + वतुप्‌ ) भी है । सत्वत सें जो भ्रद्धा रखता है, वह सास्वत है। 

भगंवान में एकान्‍त निष्ठा और अद्दैतुक भक्ति ही जीव का उद्धार करने वाली 
है, इस सिद्धान्त का प्रतिपादुन करते तथा पएकायन चेद था विद्या से संवद्ध 
होने के कारण इसे ऐकान्तिक कहते हैं 


नारायण परम सत्य हैं, ऋत हैं। वेद, यज्ञ तथा तप सभी नारायण से 
सम्बन्ध रखते हैं । इन्हीं परसपुरुष नारायण से इस धर्म का जाविर्भाव हुआ, 
अतएव भागवत धर्म नारायण-परायण ओर नारायणश्रिय धर्म कहलाता है ।* 


१. एप एकायनो वेदः भ्रख्यातः सवतो भुवि । इ्शनरसंहिता, १:४३ 

मौक्षायनाय वे पन्‍्था एतदन्यो न विद्यते | तत्मादेकायनं नाम भ्रवदन्ति मनौपषिणः 
इंश्वरसंहिता १:१८) नागेश ने काण्वशाखा-महिमासंग्रद में एकायन को शुछुयजुर्वेद की 
क्राण्वशाखा माना है । 


२, नारायणपरा वेदा यज्ञा नारायणात्मकाः। तपो नारायणपरं नारायणपरा गति: ॥८१॥ 
नारायणपर सत्य॑ं ऋतं नारायणात्मकम्‌। नारायणपरो धर्म: पुनरावृत्तिदुर्लभ; ॥८श॥ 
प्रवृत्तिलक्षणओ्ैव धर्मों नारायणात्मकः ॥ <३॥ 
नूनमेकान्तधर्माध्यं श्रेष्ठो नारायणप्रियः॥ ८४ ॥ 
महाभारत, शान्तिपवे, अध्याय १४७-३४८ 


श्श्प भक्ति का विकास 


'पंच्रात्र- यज्ञ द्वारा नारायण सब भूतों से श्रेष्ठ रर्थधात्‌ पंचरात्रियों, आवरणों 
या कोपों का भतिक्रमण करके सबसे ऊरध्च स्थान के अधिकारी ओर स्ंभय 
बने । अतः इसे पांचरान्न कद्दा जाता है। पंघरान्न शब्द की व्याख्या कई 
प्रकार से की गई है। महाभारत, शान्तिपरव, अध्याय ३४८ श्छोक 49, ८२. 
के भन्ुसार वेद, आरण्यक, साँख्य तथा योग को अपने साथ एक कर देने से 
ही पांचरात्र संजय हुईं। ईश्वरसंद्विता, अध्याय २१ के भजुसार श्ांडिल्य, 
ओऔपगायन, सोंजायन, कौशिक तथा भारद्वाज पाँच ऋषियों को पाँच रात्रियों में 
इसका उपदेश दिया गया था। अतः ये पांचरान्न कहलाये। पद्च-संदिता, 
ज्ञानपाद, अध्याय $ के अनुसार अन्य पाँच शाख इसके समक्त रात्रि के समान 
मलिन पढ़ गये । अतः इसे पांचरात्र कहा गया। नारदपाँचरात्र ॥॥४४, ४५ 
तथा अहिुध्न्यसंहिता ११।६४ के अनुसार रात्र का प्ष्थ है ज्ञान। ज्ञान पाँच 
प्रकार का है ! परमप्तत्व, मुक्ति, भ्रक्ति, योग तथा विषय ( संघार )। इन्हीं 
पाँच निपयों का अतिपादुन करने से इस शासत्र का नाम पांचरान्न पढ़ा! 
श्री बी० भट्टाचाय ने 'जयाख्यसंहिता? के प्रावकथन, पृष्ठ १० में दाक्ति-संग्रह- 
तन्‍्त्र” का यह श्लोक उद्छत किया है +--- 


पंचरात्रिचर्त प्राप्ताः पंचरात्राः प्रकीर्तिताः । 
दिनपंचकपय॑न्त॑ शेचानां न विलोकनम ॥ 
चर्तन्ते नेष्णवाः ये च शिवनिन्दापाायणाः । 


इसके अनुसार पंचरात्रियों का ब्त रखने से पांचरात्र नाम प्रख्यात 
हुआ। पांचरात्न वेष्णवों के पाँच दिन तक झोवों के दृशेन न करना और 
शिवनिन्दा में तत्पर रहना, थे दो तत्व भी उनकी पांचराच्र संज्ञा चनाने चाले 
हैं। 'शक्ति-संग्रहतन्त्र” के इस कथन में कोई तथ्य नहीं है। यह केवल शवों 
और चेष्णवों के वेमनस्य को प्रकट करता है। भागवर्तों की मान्यता के अनुसार 
पांचरात्रसिद्धान्त मानव के सर्वोत्तम विकास का साधक है । 


. पाथरात्र-साहित्य 
भागवतसस्मदाय से वेखानस तथा पाखरात्र-संदहिताओं की विशिष्ट 
मान्यता रही है। दक्षिण में इन्हीं संहिताओं के आधार पर वेष्णव दो भागों 


मैं विभाजित हो गए थे। कुछ वेखानससूत्रों के अनुसार और छुछ पाक्वरात्र- 
संहिताओं में विहित विधि के अनुसार मन्दिरों में पूजा करते थे। आचार्य 
रामानुज ने वेखानससंहिताओं के स्थान पर पाश्चरात्नसंहिताक्षों का प्रचार 
किया था भौर चेष्णवों के दोनों सम्प्रदायों में एकता स्थापित करने का भी 
पयत्न किया था। दक्षिण के कुछ मन्दिरों में जेसे तिरुपति गिरि पर स्थित 
श्री वेइटेश्वर के मन्दिर में तथा कक्षीवरम और श्री पेरुर चुदुर के मन्दिरों में 
चंखानस-संहिताओं का आज भी प्रयोग होता है। थे संहिताएँ वेदिक विधियों 
के सेल में हैं। क्ृष्ण यज॒वेद्र के कर्पसूत्रों में वोधायनगृहासूत्र विशेष रूप 
से प्रख्यात है। इसे कभी कभी स्मात्तसूत्र भी कहा जाता है। इसके परिशिष्टों 
में स्माते:पूजा-पद्धति का वर्णन है। बौधायनग्रहसूत्र २, ६, १७ के अनुसार 
वेखानस का अथ वानप्रस्थ है। आरण्यक शब्द भी वनस्थ पुरुषों के योग्य 
शाखर के अर्थ का परिचायक है। भजु ने ६, ४१ में वानप्रस्थियों को 'बैखानस- 
सते स्थितः अर्थात्‌ बेखानस मत का पालन करने चाले कहा है। बैखानस 
नांरायण को सब देवताओं में प्रधान स्थान देते हैं. और नित्य साय॑ प्रातः हवन 
करके विष्णु भगवान्‌ की विप्णुसूक्त तथा पुरुषसूक्त से पूजा करते हैं। 
पेखानस-भागस का विवरण हस जागे देंगे। स्मात्त वेष्णव पाग्वरात्रों से पृथक 
रहे हैं। इन्होंने शद्यसून्नों की स्यादा को सुरक्षित रखा है और शिव तथा 
विष्णु दोनों में एकता स्थापित की है। पाद्वरान्नसंहिताओं के मानने घाले विष्णु. 
तथा श्रीकृष्ण के चतुब्यूंह से चिपटे रहे हैं। अन्य देवों के साथ इन्होंने 
सामझ्षस्य नहीं किया । 
पाद्चरान्नसंहिताओं का प्रचार भाद्यय रामानुज के पश्चात्‌ विशेष रूप से 
बेप्णवों के अन्तगत्त हुआ। ये कव और कहाँ छिखी गई, इसका ठीक ठीक पता 
नहीं चलता । दशवीं शतादवदी में इनका प्रचार काश्मीर के ञ नद्र था । ग्यारहवीं 
शताब्दी में तमिल देश के अन्दर भौर दक्षिण कनाडा (कर्णाटक) में उसके सी 


वाद ये प्रचलित दिखाई देती हैं। शेवागम तथा सन्त्रसाहित्य के साथ, इनका 


छापा भरा # 
(४७८ +% नर ३4 # हूव....२०० ३०७ एक फिट 33. 


अद्भुत साम्य है। अत्तः या तो दोनों ने किसी समान स्रोत से अपनी अपनी 


तक *. एरेई तक 


२६२ भक्ति का विकास 


वेद परः आधारित, परन्तु ऋषियों द्वारा निर्मित शाख राजस और सानव- 
लिखित शाख तामस कहलाते हैं। पाँचरात्र और पेखानस संहिताणों की 


गणना राजस शार्खों में. है। ईश्वरसंहिता अध्याय २१ के अनुसार पांचरात्र- 
साहित्य चार प्रकार का 


पतुर्धा भेदभिन्नोध्य॑ पद्चरान्राख्य आगसः। 

पूवमागमद्िद्वान्त द्वितीय भन्न्रसेज्ञितस्‌ ॥ 

तृतीय तन्त्रमित्युक्त अन्यत्‌ तन्त्रान्तरं भवेत्‌ ॥ 
पाग्मसंहिता, चर्यापाद, अध्याय १९ से भी इन्हीं सन्त्रसिद्धान्त, आगस, तस्त्र- 
सिद्धान्त और तनत्रान्तर नाम के चार विभागों को स्वीकार क्रिया गया है। 
ईश्वरसंहिता, जध्याय १, श्लोक ५४, ५६ में पांचरात्र घाहित्य के दो विभाग 
और हैं; दिव्य तथा मुनिसापित । के 

वासुदेवेन यदरोक्त॑ शास्त्र भगवता स्वयंमर । 

अनुष्ट प्छन्दोवद्धेन समासच्यासभेदतः ॥ 

तथेव.. बहारद्रेन्द्रभमुखेश्व॒ भवर्तितस्‌ । 

छोकेष्चपि व दिव्येपु तहिव्य मुनिसत्तमाः ॥ 

बह्मस्त्रमुखेदेंवेः ऋषिभिश्व तपोधने! |... , 

स्वयं प्रणीतं यच्छास्र॑ तज्जेयं सुनिभाषितम ॥ | 
साध्वत, पीष्कर और जयाख्य संहिताओं की गणना दिव्य आयमों में है । 
हयशीषसंहिता : इसके चार भाग हैं: प्रथम भाग का- नाम प्रतिष्ठा- 
काण्ड है, जिसमें ४७२ अध्याय हैं। द्वितीय भाग का नाम सह्ूर्पण है, जिसमें 
३७ अध्याय हैं। दीसरा भाग लिझ्ठ कहछाता है, जिसमें २० अध्याय हैं भौर 
चौथे भाग, सौोरकाण्ड में ४५ अध्याय हैं । इनमें छोटे-छोटे देवताओं के 
विग्रहों की प्रतिष्ठा, उनका निर्माण तथा भन्य विधियां का वर्णन है । 
विष्णुतत्त्वसंहिता : इसमें ३५ अध्याय हैं, जिनमें प्रतिमा की अ्चन- 

विधि, भोग, वष्णव मुद्राओं का भड्नन तथा पविन्नीकरण की विधि भादि 


वर्णित है । ह 
परमसंहिता : इसमें ३१ अध्याय हैं। इनमें सृष्टि की उत्पत्ति, दीक्षा- 


विधि तथा पूजा के प्रकारों का वर्णन है। दुशवें अध्याय में भोग का निरूपंण 


कर मननानानाा कब नननीनानननतियिपयीयकननननन - ननननन++न+-क-ननननननन-न कक ननननन न नननननषनन--+५3++-&-न+नन+-नमतनअ५ न नआछ भा न्‍ ना... ०35». 0 धममरमभररम 
शास्विशेष के अरथ में दो आई दे और नारद ने चारों वेदों के साथ श्स .एकायन विद्या 
का भी अध्ययन किया था। भत्तः वेदों से इस विधा का, पायक्य, स्पष्ट है । 


उ्को 
ड 
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है, जिसमें ज्ञानयोग को कर्मयोग से बढ़कर माना गया है, यद्यपि दोनों 
की सह-स्थिति भी स्वीकार की गई है। ज्ञानयोग में दर्शन, इन्द्रियों का 
दमन, प्राणायाम और समाधि सी सम्मिलित हे। योग का अर्थ यहाँ संयोग 
है। योग के द्वारा साधक सांसारिक बन्धर्नों से अपने को पृथक करके अपनी 
समस्त भसनोबूत्ति ईश्वर पर केन्द्रित करता दें । पाछवराज्नों का कर्मयोग 
संभवतः अतिमा-पूजन तक हो सीमित है। इस संहिता के भी उद्धरण 
रामानुज के श्रीभाष्य में पाये जाते हैं, जिनमें त्रिगुणात्मिका प्रकृति तथा 
शांडिल्य द्वारा वेदों के भध्ययन भोर परिणाम सें उस अध्ययन की निष्फछता 
का उच्चेख है । 

पराशरसंहिता : इसमें ईश्वर के वाम-जाप की विधि का वर्णन दे। 
पञ्मन तथा परमेश्वर-संहिताएं भी मंत्र-जाप, उत्सव तथा प्रायश्रित्त जादि का 
वर्णन करती हैं । 


परसेगश्वरसंहिता : इसके प्रथम अध्याय के नीचे लिखे छोक एकायन वेद 
को, जिप्तमें सात्वतविधि का दर्णन है, द्वापर के अन्त तथा कलियुग के 
प्रारम्भ में संकर्षण से भाप्त हुआ कहते हैं : । 


द्वापरस्य युगस्पान्ते आदी कलियुगस्य च। 
साज्ञाव्‌ संकर्पणात्‌ भक्ताव्‌ प्राप्त एप सद्दत्तरः ॥ 
एप पुकायनो वेदः प्रस्यातः सास्वतो विधिः । * 


ईश्वरसंहिता में भी इसीसे मिलता जुछता विवरण भाया है, जिसका उन्नेख 
किया जा चुका है। 


पोष्करसंहिता : इसमें ४३ अध्याय हैं। - आचाय  रामानुज ने बहासूत्रों 
के श्रीभाष्य में हसके उद्धरण दिये हैं। यह प्राचीन संहिता है। इसमें 
प्रतिमा-पूजन, भन्‍्त्येष्टि यज्ष भादि का चर्णन है ॥ इसके तत्वसंख्यान जाम 
के अध्याय में कविपय दाशंनिक तस्वों का विवेचन किया गया है। 


अन्य संहितायें : भ्रकाशसंहिता के दो भाग हैं । प्रथम भाग का नाम परम- 
तत्वनिर्णय है, जिसमें १५ अध्याय हैं और :दूसरे अध्याय का नाम परतरव- 
प्रकाश है, जिसमें १२ अध्याय हैं । महासनस्कुमारसंहिता में चार अध्याय तथा 
चालीस परिस्द्रेद हैं । यह संद्विता पूजा की विधियों से भरी पड़ी है। इसमें दस 
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हजार 'छोक हैं। इसके घरों धध्यायों के नाम क्रमशः ब्रह्मरात्र, शिवरात्र, 
इन्द्ररात्न और ऋषिरान्न हैं। शनिरुद्संहिता, महोपनिषद्‌, विहगेन्त्रसंहिता, 

हिरण्यगर्भसंध्िता, सुद्शनसंहिता, अगरतप्यसंहिता, वश्चिष्टसंहिता, विश्वामित्र 

संहिता, विष्णुसंहिता आदि सब के विषय छगमग एक जसे हैं। विष्णुसंहिता 
पर सांझ्य का स्पष्ट अभाव पढ़ा है। यह पुरुष को सर्वव्यापक और उसे! 
प्रकृति को विक्ृति की भोर संचालित करने बाछा मानती है । इसके अनुसार; 
पाँचों इन्द्रियों की शक्ति विप्णु की ही शक्ति है, जो स्थूल तथा सूचम दोलों: 
प्रकार की है। सूचम रूप में जो चेतना, कर्तृत्वशक्ति, अहणशीछता, सर्चज्ञतता / 
और सर्वशक्तिमता नाम की पाँच शक्तियाँ हैं, उन्हींते ईश्वर का सूचम शरीर : 
वना है। विष्णुसंद्िता के तीसवें अध्याय में भागषतयोग का वर्णन है, जो / 
श्रद्धा-सक्ति का उत्पादक है। श्रीवेष्णव-सम्पदाय में अष्टांगयोग का प्रचार; 
रहा है भोर श्रीमकह्वागवत तथा गीता में भी उसका चर्णन है । 


साकण्डेयसंहिता १०८ पाश्चरात्नसंहिताओों में से ९१ संहिता्ों के नाम 
देती है। श्रेढर ने अपने 'इन्ट्रोडक्शन टू पाश्चरात्र' नामक ग्रन्थ में भी हनके 
नाम दिये हैं। विश्क्सेनसंहिता का प्रयोग रामानुज, सौस्य, जामातृ मुनि तथा 
अन्य आचार्यों ने किया है। यह भी बहुत ग्राचीन संद्विता है । 


५०“नारदपाघरात्र के अन्तर्गत ज्ञानामृतसार नाम की संहिता को बंगाल 
वी रौयछ एशियाटिक सोसायटी ने प्रकाशित किया था। इसके अनुसार नारद 
श्रीकृष्ण का साहात्य तथा उनकी भर्चा-विधि सीखने के छिये शंकर के पास. 
जाते हैं। केछास पर्वत पर पहुँचकर वे सात द्वारों वाले शंकर के भवन में 
प्रवेश करते हैँ । इन द्वारों पर घुन्दावन, यमुना, कदस्य पर गोपियों के बस्र 
लेकर बेठे हुए श्रीकृष्ण, गोपियों का नम्त रूप में स्नान के पश्चात्‌ जल से 
बाहर भाना, कालिय-दमन, गोवर्धन-धारण, श्रीकृष्ण का मधुरागमन, गोपियों 
का शोक-प्रदर्शन शादि श्रीकृष्ण की घालछीलाओं के चित्र अंकित थे । जोधपुर 
के पास मन्दसोर में भी खुदाई करने पर एक ऐसा स्तंभ मिला था जिस पर 
इसी प्रकार के चित्र अंकित थे। द्वारों पर चित्रांकन की प्रथा के प्रचलित 
होने के वाद ही इस प्रकार के लेख लिखे जा सकते हैं। मेघदूत ५:१५ में. 
कालिदास ने इन्द्रधनुप से संयुक्त मेघ की उपमा भोर-मुकुट से शोमित 
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गोपाल कृष्ण से दी है। यह रचना पाँचवीं शताब्दी के आस-पास की है । 
शानाम्रतपारसंहिता संभवतः इस शताब्दी के बाद की रचना है । 


५.०“ इस संहिता में कृष्ण के नियासस्थान गोलोक का भी विशद्‌ वर्णन किया 
गया है। ऐसे मंत्र भी दिये गये हैं, जिनका जाप करने से स्वर्ग प्राप्त होता 
है । इस संहिता के अनुसार श्रद्धा-भक्ति-पूर्वक प्रभु की सेवा करना ही सर्वेत्तिग 
मोक्त हे। भगवदभक्ति ६ प्रकार की हैः स्मरण, कीर्तन, प्रणति, चरणों 
का आश्रय या पादवन्दन, श्रद्धापूर्वक भर्चा करमा भौर सर्वात्मना पघमर्पंण। 
इनके अतिरिक्त भागवत में भक्ति के श्रवण, सेवन भीौर सख्य नाम के तीन 
प्रकार भ्रधिक वर्णित हैं। इस संहिता में कृष्ण की प्रिय गोपिकाओं में 
राधा सर्वश्रेष्ठ कही गई है भौर वह भगवान्‌ के क्षद्वांश से निर्मित हुई है । 
इस संहिता में चतुब्यूंहों का वर्णन नहीं पाया जाता। यह जाचाय वज्नभ के 
पृष्टिमार्गीय सिद्धान्तों से अधिक मेल खाती है । अत्तः १६वीं शताव्दी से 
पहले की बनी हुईं प्रतीत नहीं होती । 
५.०“ बिहद मद्मसंदह्िता जानन्दाश्रम मुमंणालय, एना से [ १९१२ | प्रकाशित 
हुई है। इसमें हरिकीला का वैसा ही वर्णन है, जैसा पुष्टिसार्ग में है। इसके 
अनुसार हरि और लीला में कोई अन्तर नहीं है । जो हरि हैं, बह्दी छीछा है 
कौर जो लीला है, वही हरि हैं। राधा भी लीछारूपिणी है। गोछोक में 
यह लछीछा नित्य और सूचम रूप से करप के अन्द में भी होती रहती है। 
जो ज्ञीव रसमार्गीय और नित्य लीछा के आकांछी हैं, वे विष्णु की कृपा से 
इसमें निवास करते हैं। इस संहिता के तृतीय पाद के द्वितीय भध्याय में 
छोक ३४ से ४७ तक गोपियों के कई यण दिये हुए हैं, यथा ः---सुक्तगण, श्रुति, 
देवकन्यागण, सुनि-कन्याएँ आदि । पश्मपुराण, पाताछ खंड, अध्याय ७३, शोक 
१६ में भी गोपियों के ऐसे ही गण चर्णित हुए हैं। दोनों में पर्याप साम्य है। 
अतः यह संहिता भी बहुत प्राचीन नहीं जान पढ़ती । 
जयाख्यसंहिता : यह संहिता गरायकवाड औरिएटल सीरीज्ञ नग्बर ४५ में 
प्रकाशित हुई है। इसके पटछ १, भ्धिक पाठ में छछ्ठ ८ पर नीचे लिखे 
'होक भाते हर “। ु 
| पञ्तरान्नस्य फ़रस्तस्य वक्ता .नारायणः स्वयम्र ॥ ३ ॥ 
साखतं पौष्कर॑'चेव, जयाझय तन्त्रमुत्तमम। 


३७, ३४ भ्र० वि० 
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रतन्नगमिति ख्यात॑ तद्विशेष इहोच्यते ॥ २॥. 

सार॑ साव्वतशाखस्व रहस्य प्राक्सम्मतस्र । 

रत्न्नरयमिद॑ साक्षातु भगवहुक्त्रनि।सृतम्र ॥ मे ॥ 
दन श्छोकों में साधवत, पौष्कर और जयाएय संहिताओं को रक्त्रय कहा गया 
है और छिखा है किये संहििताएँ साक्षात्‌ सगवान्‌ के सुख से निकली हैं। 
ईश्वरसंद्विता में भी इन संहिताओं को दिव्यागम कहा गया है। क्या यह 
रकत्रय बौद्धों के त्रिपिकरुपी रत्नों का ही अननुकरण नहीं है? श्री बी० 
भद्दाचार्य ने जयाख्यसंद्दिता के प्राक्षथन में सिद्धान्त तथा अक्तर-छिपि के संकेत- : 
बिहों के भाधार पर हस संहिता का समय ४५० ई० [ गुप्त साम्राज्य काल.| . 
निश्चित किया है। इस संद्विता के अनुसार कोई भी व्यक्ति जो यज्ञ करता 
है, दान देता है, वेद का स्वाध्याय करता है, प्रायश्रित्त और तप करवा है, 
शआवागसन के वन्धनों से मुक्त नहीं हो सकता । परतत्त का ज्ञान ही, मो 
सर्वध्याप्त, शाश्रत, स्वानुभूतिगम्य और पवित्र है, मोश्षआत्ति का कारण 


है। वह परम सत्ता जो हमारे हृदय मैं निवास करती है, निर्गुण, गुण-गुद्य 
भौर अनामक है । 


इस संदिता में लिखा है कि कुछ ऋषि गन्धमादन परवेत पर परमतर्व 
के शान की विधि जानने के लिये शांढित्य ऋषि के पास पहुँचे । शांडिल्य 
ने कहा कि यह विधा गुदा तथा प्राघीन है और उन्हीं को बताई जा सकती 
है जो गुरु में सध्वा विश्वास और श्रद्धा रखते हैं। विष्णु ने सर्वप्रथम इसकी 
हिक्ता नारदु कौ दी थी। भगवान्र्‌ विष्णु ही हमारे एकमात्र ध्येय हैं। 
शासत-जश्ञान से ही हम उन तक पहुँच सकते हैं। शाख-शान गुरु द्वारा होता 
है। भतः साधक के लिये गुरु ही सर्वप्रथम साधन है जो भगवात्र्‌ तक 
शाख-ज्ञान देकर पहुँचाता है । 

इस संद्दिता में तीन प्रकार की सृष्टि का वर्णन है; प्रह्मलग, प्रकृतिसय 
और शुद्धसर्ग । अह्यसर्ग में विष्णु से ब्रह्मा उत्पन्न हुए। उन्होंने अहंकार से 
सृष्टि को दूषित कर दिया। उनके पसीने की दो बूँदों से दो देत्य, मछु भर 
केटम, उत्पन्न हुए, जो बेदों को चुरा छे गये। इससे विश्व छुब्ध हो उठा । 
विष्णु ने भधम अपनी शारीरिक शक्ति द्वारा इन देत्यों से युद्ध किया, परस्तु 
सफल न हुए। अन्त में उन्होंने मंत्र-शक्ति द्वारा देत्यों का विध्वंस किया । 


पाग्चरात्र-साहित्य श्६७ 


प्रकृतिसग से सांसख्य दर्शन के अनुसार विश्व को त्रिगुणात्मक प्रधान से 
विकसित हुआ माना है। जैसे तेल, बत्ती और भग्नि के समन्वय को दीपक 
संज्ञा प्राप्त होती है, थे भिन्न-भिन्न होते हुए भी पकात्म-लक्तण हैं, वेसे ही 
सत, रज और तम तीनों गुण भिन्न होकर भी अपनी साम्यावस्था में प्रधान 
( प्रकृति ) कहलाते हैं। रचना के समय ये एथक होते हैं। इन्हीं से सर्वप्रथम 
बुद्धि का आविर्भाव होता है। चुद्धि से तीन प्रकार का अहझ्लार उत्पन्न होता है : 
प्रकाशात्मा, विक्ृत्यात्मा तथा भूताध्मा । प्रकाशात्मा अथवा तेजस अहझ्लार से 
मन तथा पाँच ज्ानेन्द्रियाँ चनती हैं। विक्षत्यात्मा ्थवा राजस अहक्जार से 
पाँच कर्मन्द्रियाँ भीर भूतात्मा अथवा तामस अहड्लार से पदश्चतन्मान्ना और 
उनसे पाँच महाभूतरों ( पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और भाकाश ) की उत्पत्ति 
होती है। प्रकृति स्वरूप से जड़ और अचेतन है। अतः उससे जिस विश्व 
का विकास होता है वह भी अचेतन है। जेसे धान के बीज से चावल पेदा 
होता है, बसे ही अकृृति से सृष्टि उत्पन्न होती है! प्रकृति से बने विश्व सें 
जो चेतना दिखाई देती है, वह आत्मा के संसर्ग से है। भात्मा ब्रह्म में स्थित 
और उससे अभिन्न है। वासना्ओं का जाल उसे मह्म से शथक किये हुये है। 
कर्मों के क्षय द्वारा जब वह वासना से मुक्त हो जाता है, तब ब्रह्म के साथ 
एक हो जाता है । | 

शुद्धसर्ग में भगवान्‌ वासुदेव से अच्युत, सत्य और पुरुष तीन की 
उत्पत्ति का वणन है। घुरुपरूप में भगवान सामान्य देवों के भन्तर्यामी और 
नियन्ता हैं। इसी रूप में वे वासनार्ओों के बन्धन में जावद्ध मानवों की 
गतिविधि का नियन्त्रण करते ओर अन्त में उन्हें मोज्त की ओर ले जाते हैं। 
भगवान्‌ चिदानन्द्घन हैं। वे सत्‌ और असत्‌ दोनों क्षवस्थाओं से ऊपर हैं। 
देश भौर काल का बन्धन उन्हें घाँध नहीं सकता? जैसे भ्प्मि दष्त छोहे 
में व्याप होती है, वेसे ही प्रभ्मु॒ सर्वव्याप्त हैं। वे तक और प्रमाणों से नहीं 
. जाने जा सकते । जैसे सरिता का जल समुनत्र के जल से भिन्न भी है और अभिन्न 
भी, वैसे ही उपासक और उपास्य में भेदामेद सम्बन्ध है। मानव जब अनुभव 
करता है. कि उसका कर्म-जाल प्रकृति के गुणों का खेल है, तब उसे आत्म- 
स्वरूप का भान द्वोता दै। गुरु द्वारा उपदिष्ट शारीरिक संयम तथा मन्त्र-साधन 
द्वारा चद्द सांसारिक सुर्खों से विरत, शारदीय जर के समान निर्मल और 
निवांत अवस्था में भचब्नकू दीप-शिखा के समान स्थिर हो जाता है । ' 


श्द्८ भक्ति का विकास 


इस संहिता में सत्ताख्य तथा क्रियाख्य दो प्रकार के ज्ञान और अशंग 
योग का भी वर्णन है। भक्त योग-साधना द्वारा शरद्मरन्ध्र से निकल कर चासुदेच 
के साथ एक हो जाता है। भागवर्तों का भक्ति-सम्प्रदाय इन संहितारों के 
थुग में योग-पराधना से इतना भ्ाक्रान्त एवं प्रभावित रहा है कि विप्णु- 
संहिताकार ने भी इस योग को भक्ति से ऊँचा स्थान दिया है. उन दिलों 
केवल भक्ति को सम्भवतः पर्याप्त साधन नहीं समझा जाता था। भक्त के 
लिये योगी होना भ्ावश्यक था। परमसंहिता में भी त्रद्म और परम के . 
संवाद द्वारा योग की महत्ता का निरूपण किया गया है। जीच का .परमात्मा 
के साथ संयोग ही योग है। भहिडुध्न्यसंहिता ३१, १५ में लिखा हैः 
'धंयोगो योग हइच्युक्तो जीवाव्मपरमात्मनो/ । वैसे सन का किसी भी पदार्थ के 
साथ शान्त संयोग योग कहछाता है। जब सन किसी कर्म पर स्थिर रूप 
से केन्द्रित हो जाता है, तब कर्मयोग होता है जौर जब ज्ञान पर केन्द्रित 
दोता है, तब श्ञानयोग कहलाता है। कर्मयोय में यम, नियम, व्रत, दान तथा 
अन्य आासंयस-सम्क्‍््धी कर्म आते हैं। ज्ञानयोग में स्वाध्याय अर्थात्‌ 
अवण, सनन तथा निद्ध्यासन आदि की गणना है। योगदर्शन में स्वाध्याय 
तथा ईश्वर-प्रणिधान को नियम के श्न्तर्गत रखा है। ईश्वर-प्रणिधान ही 
भक्तियोग है जौर आलक्ति का विनाशक है। विशिष्ट साधक सभी प्रकार 
के योगों के प्रयोग द्वारा सिद्धिछाम करते हैं । 


इस संहिता के पत्द्रहवें पटल सें अग्निहोन्न, कुण्डनिर्साण भादिका _ 
विल्तृत वर्णन है। बीसवें पटल में मूर्ति, मन्दिर, ध्यान आदि वर्णित हुए हैं । 
२२ वें पटल में वेखानस का लत्षण इस प्रकार दिया है: 


यः परिग्रहवान्‌ विप्रः पूजयेत्‌ परमेश्वरम ॥ १३ ॥ 
याचितानि हिजेन्द्राब्ष॒ प्राप्तेनायाचितेन तु। 
धनेन चत्रियाद्ेश्यात झुहम्बमपि पालयन्‌॥ १४ 
.. विद्धि बैखानसः सो&पि जटी छुन्नी सिताम्बरः॥ १७ ॥ - 
पजानस्त॒ वास्तव मे जेसा इस श्लोक से प्रकट होता है, ग्ृहस्थ में ही 
चानप्रस्थ- जाचार का पालन करते थे। इनका एक रूप ऐसे ऋषियों में देखा 
जा सकता है, जो परिवार सहित रहते थे और तितिक्षा, ज्ञान्ति, वैराग्य आदि 
द्वारा मृहस्थ होते हुए भी निःश्नेयस अर्थात्‌ मोक्ष की साधना किया करते थे । 


पांखरोत्र-साहित्य २६६ 
वेष्णव सम्प्रदाय की बेखानस शाखा ऐसे ही तपस्वी ग्ृहस्थों की भोर संकेत 
करती है। वेद में वानप्रस्थ तथा संन्यास आश्रममों का एथक्‌ रूप से उद्बेल 
नहीं हुआ है। सम्भवतः स्घृतियुग सें इन दो आश्रमों की प्रतिष्ठा हुई । 
वेखानस सम्प्रदाय इस सम्बन्ध में प्राचीन वैदिक विधानों का अनुसरण करने 
वाला प्रतीत होता है। 


अहिलुध्न्यसंहिता : यद्द संद्विता भब्यार लाइवेरी, मद्रास से प्रकाशित 
हुई है । इसके अनुसार जहिलुंध्न्य ने बहुत दिनों तक तपस्या करने के उपरान्त 
सझ्नषण से सुदर्शनबस्वरूप का सत्य ज्ञान आ्राप्त किया, जो संसार की समस्त 
वस्तुओं का आधार है। अन्तिम सत्ता भनादि, अनन्त, शाश्वत, नाम-रूप- 
रहित, वाणी और मन से परे तथा अधिकारी है। इससे सझृलप उत्पन्न होता 
है। ब्रह्म निःसीम-सुखानुसव-लक्तण वाला है। वह ऊर्मि-शून्य समुद्र के समान 
. भशान्त है। वह अपने में परिपूर्ण और भव्याकृत है। वह परमात्मा, भगवान, 
वासुदेव, भव्यक्त आदि कई नामों से घुकारा जाता है। जब सत्य ज्ञान के 
द्वारा जीव के पाप-पुण्य समाप्त हो जाते हैं, बासनायें नष्ट हो जाती हैं, भौर 
तीन ग्रुण तथा उनके कार्य उसे आवद्ध नहीं कर पाते, तब उसे परघह्म का 
अनुभव होता है। परत्रह्म प्राकृतिक गुर्णो से विहीन होने पर भी भपने पढ़्‌- 
गु्णों से युक्त है । वह ज्ञान, शक्ति, कर्ठृत्व ( ऐश्वर्य ), बछ, वीर्य और तेज से 
मण्डित है। वह वस्तुतः ज्ञानसय है। उसके अन्य पाँच गुण ज्ञान के ही 
विशेषण हैं। यह एक बह्म जब अपने को बहुत करने का सझ्ृहप करता है, 
तब वह सुदर्शन कहलाता है । ( अध्याय २ ) 


प्रशु की शक्ति चन्द्र की ज्योत्स्ना के समान उससे अश्ृथक्‌ स्थित है। 
विश्व इसी शक्ति की अभिव्यक्ति है। यह शक्ति आनन्‍्दरूप है और निरपेत्ष 
है। इसीको छच्मी, श्री, पञ्मा, कमछा, कुण्डलिनी, गायन्नी, प्रकृति, माता, 
भ्द्ति, शिवा, रति, सरस्वती, नारायणी और विष्णुशक्ति आादि कहा जाता 
है। इसी से भौतिक तथा आध्याध्मिक सत्तायें उत्पन्न होती हैं, जो भव्यक्त, 
काल भौर पुरुष कही जाती हैं। हसी की प्रेरणा से पुरुष और प्रकृति का संगम 
होता है तथा त्रिगुणात्मिका प्रकृति रचनात्मक विकास की ओर अशृत्त होती 
है। ( अध्याय ३ ) 


२७० भक्ति का विकांस 


अध्याय ४ में प्रतिसद्चरता का वर्णन करते हुये छिखा है .कि प्रथम वृष 
इत्यादि वायु से शुष्क भोर भ्म्नि से दग्ध होकर भूमि में परिणत होते हैं, 
भूमि जल में; जल तेज में, तेज चायु में, वायु आाकाश में, जाकाश जहक्लार में, 
अहझ्डार बुद्धि में, लुद्धि तम में, तम रज में, रज सतत में, सत काल में, काछ नियति 
में, नियति शक्ति में, शक्ति कृटस्थ पुरुष सें, कूटस्थ पुरुष भ्निरुद्ध में, अनिरुद्ध 
प्रथम्न में, प्रथन्न संकर्षण में और संकर्पण वासुद्रेव में छय हो जाते हैं । इस 
क्रम में भाये हुये च॒तुच्यूंह के नाम अन्यत्र वर्णित क्रम से मेल नहीं खाते ।' 


पडगुणों में ज्ञान भौर वल से सह्ूर्पण का, ऐश्वर्य भौर वीय से प्रयुन्न का 
तथा शक्ति और तेज से अनिरुद्ध का जन्म हुआ है। ये तीन आध्यात्मिक 
रूप घ्यूह कहे जाते हैं, क्योंकि ये गुण-दुग्म के परिणाम हैं। ये विप्णु की 
अभिव्यक्ति ह्वोने के कारण पढ़गु्णो से उपेत भी हैं ॥ ( अध्याय ५ ) 


महासनव्कुमारसंहिता के अन्लुसार वासुदेव अपने मन से शुक्ल देवी 
शान्ति को उत्पन्न करते हैं। उसी के साथ संकर्पण या शिव की उत्पत्ति होती 
हैं। शान्ति के वामाज्ञ से लोहित वर्ण की श्री देदी, जिसका पुन्न प्रयम्न या 
ब्रह्मा है, भर श्री देवी से पीली सरस्वती और उसके साथ अनिरुद्ध या 
पुरुषोत्तम का जन्म होता है। अनिरुद्ध की शक्ति श्यामा रति का रूप धारण 
करती है। ये शक्तियाँ बरह्माण्ण से वाहर और शिव भादि संसारी देवों से 
पृथक्‌ हैं। च्यूहों के तीन काय हैं: १. सष्टि-स्थिति-प्रढय २. संसारी जीवों 
की रक्षा और ३. भक्तों को निर्वाण-प्राप्ति में सहायता देना। संकर्षण, प्रद्युस्न 
और अनिरुद्ध को विष्णु का पवित्र अवतार भाना जाता है। संकर्षण व्यष्टि- 
रूप जीवों के निरीक्षक और उन्हें प्रकृति से थक करने वाले हैं। अध्क्न 
सबके मनों के निरीक्षक और धार्मिक कार्यों की विशिष्ट शिक्षा देने वाले हैं। 
अनिरुद्द.संसार के रक्षक और जीवों को ज्ञान की अन्तिम प्राप्ति तक पहुँचाने 
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१. आचाय॑ शंकर ने. बह्सूत्र २, २, २४ के भाष्य में सट्डूपंण को जीव, प्रधुम्न को 


मन और अनिरुद्ध को अहझ्कार माना है। विश्वक्सेनसंद्िता के अनुसार संकर्षण जीवों के ' 


निरोक्षक भौर प्रधुम्न मनोमय हैं। लक्ष्मीतन्त्र ६, ९, १४ के अनुसार सद्डू्षण जीव, 
बुद्धि और मन के समान हैं। वासुदेव लीलामय सुजमात्मक क्रिया हैं। अहिुध्नसंदिता 
के भनुसार पुरुष और अक्ृृति का भेद सद्ू्षंग से नहीं, प्रथम्न से प्रारम्भ होता है। 
अनिरुद्ध सत्तत का अधिष्ठाता है 
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वाले हैं। शुभ-भशुभ-मिश्रित्त सृष्टि के रचयिता भी यही हैं। इनके अतिरिक्त 
भगवान्‌ के भावेश और साक्षात्‌ दो अवतार भौर होते हैं। जावेशाकतार 
स्वरूपावेश [ परशुराम, रास भादि ] भर शक्‍्त्यावेश [ ब्रह्मा या शिव ] दो 
प्रकार का होता है। भावेशावतार की भपेक्षा साज्तात्‌ जवतार अप्राकृत और 
दिव्य होते हैं। मोज्षाकांतियों को साक्षात्‌ भर्थाव्‌ दिव्य अचतारों की ही 
उपासना करनी चाहिये । 


५.-“चतुब्यूंहों में से प्रत्येक व्यूह से उपब्यूहों की सृष्टि मानी गई है, यथा --- 
वासुदेव से केशव, नारायण और माधव, संकर्पण से गोविन्द, विष्णु और मधुसूदन, 
प्रधुग्न से त्रिविक्र, वामन भोर भीधर, भनिरुद्ध से हपीकेश, पत्मननाभ और 
दामोदर । ये प्रत्येक मास के अधिष्ठात्‌ देवता समझे जाते हैं, जो बारह राशियों 
में संक्रान्त सूर्य के प्रत्येक रूप के प्रतिनिधि हैं। इनके भतिरिक्त ३९ विभव 
अचबतार गिनाये गये हैं, जो छंसारी रूप में सनन्‍्तों के साथी एवं परित्राणकर्ता, 
उनके विरोधियों के विनाशक भौर भगवद्धक्तिपरायण चैदिक धर्म के प्रतिष्ठाता 
होते हैं। अन्तर्यामी रुप में प्रशु हमारे पाप-पुण्य के नियामक और ध्यान 
के केन्द्र हैं। मिद्दी, पत्थर या धातु द्वारा निर्मित तथा विधिपूर्वक प्रतिष्ठित 
मूर्तियों में अपनी विशिष्ट शक्तियों से विशाजमान भगवान्‌ का रूप अर्चावतार 
कहलाता है। इस प्रकार भगवान्‌ की सत्ता पाँच प्रकार की दे: पर, व्यूह, 
विभवावत्तार, अन्तर्यामी और अर्चावतार । पर रुप में प्रभु भपनी शक्ति लक्ष्मी 
या श्री से सदेव संयुक्त रहते हैं । धन्य स्थानों पर उन्तकी लूबमी, भूमि और 
लीला तीन पत्नियाँ मानी गई हैं। विहगेन्द्रसंहिता और सीताउपनिपद्‌ इन्हीं को 
इच्छा, क्रिया और साक्षात्‌ शक्ति कहती हैं। सीता-उपनिषद्‌ के अमुसार 
सीता भहारुूचमी है। इच्छा, ज्ञान और क्रिया इसी के तीन रूप हैं। इन्हीं 
को ऊचमी, भूमि ओर लीला कहते हैं । वेखानस-परग्परा में भी इन्हीं की 
मान्यता है। विगहेन्द्रसंहिता सुदर्शन की आठ शक्तियाँ मानती है: कीर्ति, 
श्री, बिजया, भ्रद्धा, स्खृति, मेधा, छति जोर क्षमा । सात्वतसंहिता [९ ६४ <७५] 
विष्णु के श्रीवत्स से उद्भूत वारह शक्तियों का वर्णन करती है : रूचमी, पुष्टि 
दया, निद्रा, उमा, कान्ति, सरस्वती, छति, मेत्री, रति, चुष्टि और मति। 
दुर्गा सप्शती में भी दुर्गा का वर्णन ऐसे वी अनेक रूपों सें किया गया है । 


: जहिुध्न्यसंहििता अध्याय १२, श्कोक ३५ में पशु-पाश-प्रमोचन पाशुपत- 
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तंत्र को भी विष्णु के मुख से उत्पन्न हुआ कहती है। भ्ध्याय २२, श्छोक १७ 
में वोद्दों की तारा तथा श्छोक १७ में माठृकाएँ और बाद में तांबिकों के हैँ, 
मां, फट तथा यंत्र, मंत्र, चक्र आदि का भी वर्णन है। अध्याय ३४ और 
३५ सें वरुणपाश, नारायणास्र, पाशुपतास्र, आप्तेय, वायव्यांदि अखत्र तथा 
शक्ति आदि शज्त्रों का वर्णन है। जीव, काल, तियति आदि के चर्णन के साथ 
गुर्णो में सत॒ का विष्णु से, रज का घह्मा से जौर तस का रुद्र से सम्बन्ध 
दिखाया गया है। जीव भौर ब्रह्म का सम्बन्ध यहाँ वेद की ही भाँति सयुजा 
और सखा का है। सृष्टि के जाविभभाव के समय जीव अद्य से एथक्‌ होते हैं, 
परन्तु प्राय के समय चे पुनः ब्रह्म के भनन्‍्दर लीन हो जाते हैं। मुक्ति के 
समय वे भगवत्ता प्राप्त करते हैं, परन्तु उनकी स्वतंत्र सत्ता बनी रहती है। 
प्रभु के भजुग्रह से वे बेकुण्ठ में सायुज्य मुक्ति पाते हैं। जीव जणु रूप है, 
पर प्रभु के सायुब्य से सर्वश्ञ और सवंशक्तिमान बन जाता है । 


अहिलुध्न्यसंहिता में शरणागति के छुः प्रकार कहे गये हैं 
आनुकूश्यस्य संकरपः प्रातिकृरयस्य वर्णनम्‌ । 
रक्तिष्यतीति विश्वासो गोप्तृत्ववरणं तथा॥ 
आत्मनित्तेपकापंण्ये पड़विधा शरणागति;॥ ३७: २८, २५ 


इन्हीं छः प्रकारों को परवत्तीं वेष्णव आचार्यों ने भी ग्रहण किया है । शरणागति 
के सम्बन्ध में संहिताकार एक स्थल पर कह्दता है : जैसे नदी के पार जाने का 
अभिल्‍छापी नाव पर बेढकर निश्रचिन्त हो जाता है, उसके पार पहुँचाने का समग्र 
उत्तरदायित्व नाव के खेने वाले पर होता है, उसे नाव पर चैंठने के भतिरिष्त 
स्वर्य कोई पुरुषार्थ नहीं करना पढ़ता, इसी प्रकार भक्त का कार्य केवछ अभु की 
शरणरूपी नाव पर बेठ जाना है। आत्मनिवेदन भौर सर्वात्मना समर्पण के 
अतिरिक्त उसे और कुछ नहीं करना है। सवसागर से पार लगाने और उसके 
योग-च्षेम को साधने की चिन्ता स्वयं भगवान्‌ करेंगे, वह नहीं | म 
पांचरात्र सम्प्रदाय वेद और तन्त्र दोनों का आधार लेकर चला है। उसके 
प्रचारक भले ही किसी अन्य स्रोत का उल्लेख करें, परन्तु वारंतविकता यही 
है। सन्त्र-क्रिया में भी इसी हेतु उसका विश्वास है। मन्‍्त्रों को विष्णु की 
साक्षात्‌ शक्ति माना जाता है। इस शक्ति का सर्वप्रथंम भरकाश नाद में होता 
है, जिसे केवल महायोगी ही अजुभव कर सक्षता है। नाद के पश्चात्‌ बिन्दु 
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आता है। विन्दु से शब्द ब्रह्म की उत्पत्ति होती है। यहीं से नाद और विन्दु 
अर्थात नाम झौर रुप का स्पष्ट अभिव्यक्षन आरम्म हो जाता है। भर्थात्‌ 
प्र्येक आत्षरिक ध्वनि के विकास के साथ उश्तके समानान्तर एक पदार्थ- 
शक्ति भी विकसित होती जाती है। अध्याय १६ में संहिताकार ने विन्दु से 
स्वर और व्यक्षनों का विकास दिखाया है। विष्णु की कुण्डलिनी शक्ति के नृत्य 
से १४ स्वर १४ प्रयर्नों में उत्पन्न होते हैं। यही शक्ति अपनी द्विविध सूचम 
शक्ति से सूजन भोर विध्वंस का कारण बनती है। यह शक्ति मूलाधार में उदय 
होती है । जब यह नाभि के समीप पहुँचती है, तो पश्यन्ती कहलाती है । 
योगी इसीका साक्षात्कार करते हैं। इसके पश्चात्‌ यह हृदुय-कमल में होती हुई 
कंठ द्वारा चेखरी घाणी के रूप में बाहर आती है। स्वर-ध्वनियों की दाक्ति सुपुम्ना 
नाढी के वीच में सद्चरित होती है। व्यक्षन-ध्वनियाँ विश्व-शक्तियों के 
अभिव्यक्षन रूप में अथवा उनके अधिष्ठात्‌ देवताओं के रूप में हैं। कतिपय वर्णों 
की एकत्र संगति ही कमर अथवा क्र हैं। इन चक्रों में ध्यान लगाने से उनसे 
सम्बन्धित पदाथों पर आधिपत्य प्राप्त होता हैं। अध्याय इरे२ में भी नाड़ी, 
प्राण तथा क्रष्टंगयोग का निरूपण है। पातंजरूयोग में वर्णित यम- 
नियमों के संख्यान से इस संहिता में कुछ चेपरीत्य है। इस संहिता 
[ १८ : २३ ] के अनुसार यों में सत्य, दुया, उ॒ति, शौच, ब्रह्मचयं, छमा, 
आर्जब, मिताहार, अस्तेय और अहिंसा की गणना है। इनमें सत्य, अस्तेय, 
अहिंसा और ब्रह्मचर्य पतंजलि-प्रोक्त हैं। भपरिग्रह को छोड़ दिया गया हद 
और उसके स्थान पर दया, धत्ति, शीच, कमा, आजव भौर मिताहार जोड़ 
दिये गये हैं । नियमों में सिद्दान्त-अ्वण, दान, सति, ईश्वर-पूजन, सन्तोष, 
तप, आस्तिक्य, ही, जप भौर न्त गिनाये गये हैं, जिनमें सिद्धान्त-श्रवण 
स्वाध्याय के स्थान पर है। सनन्‍्तोप भौर तप योगदर्शन के भनुघार हैं। 
ईश्वर-प्रणिधान के स्थान पर ईश्वर-पूजन, जप कौर आस्तिक्य तीन रख दिये 
गये हैं। दान, मति, दी और बत अधिक जुड़े हुए हैं। शोच को यर्मों में 
सम्मिलित कर दिया है। पातंजलयोग [ २: ३०, ३२ ] में वर्णित यम और 
नियमों की संख्या अधिक वैज्ञानिकं है। उसमें यस सामाजिक भौर नियम 

व्यक्तितत विकास के घोतक हैं। इस संद्विता में दोनों को एक दूसरे सें 
सम्मिलित कर दिया गया है और संख्या बढ़ा दी गई है । 
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ऊपर भहिदुध्न्य-संद्विता में वर्णित जिन विविध मन्त्र-चक्रों और विभिन्न 
देवताओं में साहचर्य-पम्बन्ध दिखाया गया है, यह पहुत्र कुछ भौडिक है भौर 
उससे संसार-चक्र के मूठ में निह्ठित दिव्य तत्वों भर नियर्मों पर पर्याप्त 
प्रकाश पढ़ता है। पांचरान्नसाद्वित्य का अपिकांश भाग इन्हीं देवतार्भों की 
मूर्तियों, मन्दिरों और धर्चा-पिधियों के चर्णन से भरा पड़ा है। अर्था-पिधि 
के पाँच प्रकार नीचे लिखे भनुसार एँ । 


१--अभिगमन ' ' “मन, चचन, कर्म से दैव-प्रतिमा में ध्याम केन्द्रित करके 
मन्दिर जाना । 

२०--उपादान ' '' धूप, दीप, नये जादि पूजा की सामग्री फा संचय करना | 

३--एज्या'' ' मन्दिर में जाकर विधिपूर्वक पूजन करना । 

४--स्वाष्याय' '' जिस देवता की पूजा करनी है, उसके सन्त्र का विधि- 
पूवेंक जाप करना । 

०--योग'''देव-मूति का ध्यान करना और उसके स्वरूप एवं गुणों के 
चिन्तन में तन्मय ऐो जाना । 

इस विधि द्वारा पूजा करने से भक्त के पाप नष्ट होते है भौर वह भगवान्‌ 
फो प्राप्त करता है । 


 उपसंहार--पांचरात्र-साहिश्य परिमाण में विधा है। सामान्यतः उसमें 
चार दिपयों का घर्णन है : ज्ञानपाद जिसमें प्रहय, जीव तथा झष्टिसम्बन्धी 
दाश निक सिद्धान्त जाते हैँ, योगपाद जिसमें यौगिक क्रियाों फा उछलेख है, 
क्रियापाद जिसमें मन्दिरों भीर मूत्तियों के निर्माण की विधि वर्णित है और 
चर्यापाद जिसमें साम्प्रदायिक पूजन-विधान, चर्णाश्षम एवं पव॑ कादि का उद्लेख 
है। पद्म तथा विप्णु-तत्य संद्िताओं में ये चारों विषय पाये जाते हैं, परन्तु 
अधिकांश संदिताएं क्रियापाद और घर्यापाद दो विभागों का ही वर्णन करती 
हैं। महाभारत के नारायणीय उपास्यान में प्रतिपादित दिशाओं का विकास 
ही यद्षवि इनका फेन्द्र-विन्दु रहा ऐ, फिर भी शेब, शाक्त और तान्त्रिक सिद्धांतों 
का भी इनमें पर्याप्त मिश्रण है। वैष्णव भपने माथे पर जो तिलक छगाते हैं, 
उसकी दो श्वेत रेखाएँ विष्णु का प्रतिनिधिरव करती हैं और उनके बीच की 


लाल रेखा विप्णु की शक्ति का प्रतिरूप है। यह शक्ति शाक्तों अथवा तांभ्रिकों 
फी शाक्ति के ही समान है। 


पंत्चिशत्र-साहित्य २७५ 


भागवत-सम्प्रदाय को वैद्िक-सम्प्रदाय सिद्ध करने के लिये कतिपय 
चेष्णव आचारयों ने उसे फऋरवेदीय पुरुपसूक्त से सम्बद्ध किया है। यह सुक्त 
वेष्णवदर्शन का मुख्य आधार बन गया है। परन्तु यह आश्चर्य का विषय 
है कि वैदिक वाझ्ाय के समस्त विभाग इस मान्यता का समर्थन नहीं करते । 
पुराणों में विष्णु, नारद, भागवत्त, गरुद, पत्र भर वराह जो सात्तिक पुराण 
कहलाते हैं, पाथवरात्रों के पक्त में हैं। स्व्वतियों में चशिष्ठ, हारीत, व्यास, 
पाराशर जौर काश्यप स्मृतियाँ पाश्चरान्नसिद्धान्तों का समर्थन करती हैं। 
भहाभारत, गीता, विएणुधर्मोत्तर, प्राजापत्य स्मृति, हतिहाससमुच्चय, हरि- 
चंश, दुद्ध मनु, शांडिल्यस्मति और ब्रह्माण्डपुराण भी इस सम्प्रदाय का पक्ष 
ग्रहण करते हैं ।* परन्तु कृमपुराण, स्कन्द्पुराण, शाग्वपुराण, सूत्तसंहिता, 
बहनज्नारदीयपुराण, लिझ्ञपुराण, भादित्य तथा अस्निपुराण पाश्वरात्नों की 
निन्‍्दा करते हैं | विष्णु, शातातप, हारीत, वोधायन और यम-संहिताएँ भी 
पाञ्वरात्रों एवं उनके सहयोगियों का विरोध करती हैं। आचाय॑ शंकर ने भी 
बह्मसूत्र २, २, ४२ से ४५ तक के शारीरिक भाष्य में पाछ्वरात्रों क्री 
आलोचना करते हुए उन्हें भवेदिक माना है। रामाजुज ने इसी स्थरू के 
श्रीसाष्य में पाश्वरात्र मत को सांख्य, योग, पाशयत्त भौर चेदों के समान 
स्वतःप्रमाण लिखा है, यथा: 


सांख्य योगः पाश्चरान्न वेदाः पाशुपतं तथा । 
धात्मप्रसाणान्येतानि न हन्तव्यानि हेतुमिः॥ श्रीभाष्य, २, २, ४२ 


रामानुज के इस मन्तव्य के भाधार पर ही पाश्चरात्रमत वैदिक सिद्ध नहीं 
होता, क्योंक्रि वह उसी की भाँति स्वतःप्रमाण के उच्च सिंहासन पर विठाया 
जा रहा है। 


पांचरात्र-साहित्य का भजुसरण करने वाली कुछ वेष्णव-उपनिषद्दे हैं, 
जो निश्चिरूप से उसके पश्चात्‌ बनी हैं। अव्यक्तोपनिषद्‌ू, कलिसन्तरणोप- 
निषद्‌, कृष्णोपतिषदू, गरुढडोपनिषदू, गोपाल्तापिनी, गोपालोत्तरतापिनी, 
तारासारोपनिपद्‌, त्रिपादविभूति महानारायण-उपनिपद्‌, दत्तान्रयोपनिषद्‌, 
नारायणोपनिषद्‌, तृर्सिहतापिनी, नुर्सिहदोत्तरतापिनी, रामतापिनी, रामोत्तरतापिनी, 
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रामरहस्य, बासुद्ेव भादि ऐसी ही उपनिप्दे हैं। उपनिपदू-अह्मयोगी ने इने 
उपनिषदों पर टीका छिखी है। ये उपनिपदे अनावश्यक विवरणों से भोतप्रोत 
हैं कौर विशिष्ट मन्त्रों के जाप का वर्णन करती हैं। पांचरात्र-साहित्य से 
इनका बहुत न्यून सम्बन्ध है। मृसिहतापिनी और ग्रोपालतापिची उपनिपर्दों का 


प्रचार गौढीय पेष्णवों में रहा है । 


श्रौतसूत्रों का अनुसरण फरने वाले वैदिक विद्वान पांचरात्न वेष्णवों को _ 
सर्वधर्मवहिष्कृत समझते रहे हैं। पांचरात्रों ने अपनी शक्ति सामक्षस्पकारिणी 
बनाई भौर धीरे-धीरे वेदिकों के साथ मेठजोल स्थापित करके थे उनके भन्दर 
प्रवेश फर गये। भारम्भ सें वेदिकों के प्रति उनकी विरोधी भावना अवश्य थी, 
परन्तु कालान्तर में वद्द भावना विरोधी न रहकर अपने रक्षण में अधिक 
तरपर रही । जम्त में एक दिन ऐसा भी आया, जब पांचरात्नों ने वेद की यही 
साम्यता स्वीकार की, जो ब्राह्मणों को अभिमत थी। घाह्मणवर्ग भी धीरे-धीरे 
वैदिक के स्थान पर भागवत कहलकाने में गौरव का अनुभव करने छगा। . 
'अन्तःशाक्ताः वयहिशेवा! सभामध्ये च वेष्णवा” की उक्ति भी चछती रही 
पर अहिंसा-प्रधान वेष्णव धर्म ने अपनी जो छाप जनसमाज पर छाई, वह 
व्यापक रूप धारण करती चढी गई। भाज वेष्णच धर्म बेद-विपरीत नहीं 
वेद-सम्मत्त समझा जाता है, यथपि साहित्य के ज्ेन्न में वह वेदिकों पर छीटे . 
भी कसता रहा है । शष्टछापी रचनाओं के अध्येता इस तथ्य से अवश्य 
अवगत हंगि । 
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वेखानस-आगमस 


अन्तःसाचय के भाधार पर यह भागम सरीचि ऋषि द्वारा निर्मित सिद्ध 

होता है। इसका सम्पादन श्री के० साम्वशिव झाल्ली, त्रिवेच्द्रम ने १९३५ में 
किया था। यद्द भननन्‍्तशयन संस्कृतअन्धावलि न० १३२१, चिन्नोदयमश्षरी, 
ग्रन्थाक् १० में प्रकाशित हुआ है। विद्वान सम्पादक ने इस ग्रन्थ की भूमिका 
में विखनस ऋषि के सम्बन्ध में कतिपय ज्ञातव्य बातों का उल्लेख किया है, 
जिसके जनुसार विखनस ऋषि नारायण के पुत्र थे। नीचे लिखे श्लोक इस 
विपय पर अधिक प्रकाश डालते हैं : 

नारायण; पिता यस्य माता चापि हरिभ्रिया। 

खग्वादिमुनयः पुन्नाः तस्मे विखनसे नमः ॥ 

नमस्ते भगवन्‌ श्रह्मत्‌ नमस्ते ब्रह्मणः सुत्त । 

व्वसेव स्व वेत्तासि त्वमेव घक्मणः प्रियः ॥ भर्चनाधिकार 


इसा प्रकार के शब्द खिलाधिकार के निश्चांकित रोक में आये हैं : 
ब्रह्मपुन्न मुनिश्रेष्ट व्वमेव चह्मणः प्रियः | 
व्वमेव सर्च चेत्तासि त्वमेव बद्तां चरः ॥ 
अचंनाधिकार भौर खिलाधिकार के इन श्लोकों से सिद्ध होता है कि 
विखनस नारायण के पुत्र थे । विखनस के पुत्रों में शुगु, सरीचि आदि ऋषियों 
की गणना है। विखनस की माता का नाम हरिप्रिया था। विखनस की एक 
संज्ञा बहन भी दे । 
नरसिंह वाजपेयी, जो माधवाचाय के पुंत्र थे, स्वलिखित 'प्रतिष्ठाविधि- 
दर्पण? में वेखानस-भागम के ऋषि-क्रम का वर्णन इस प्रकार करते हैं : 
नारायणो बह्मण आभाह स्व, चेखानस वेदिकमंत्रयुक्तम्‌ । 
सो&यं घिराजो विखना मुनीर्ः स काश्यपावेरवदत्‌ तदेतत्‌ ॥ 
इस प्रमाण से वेखानसों की आधचार्य-परम्परा में सर्वभथम नारायण जाते 
हैं। नारायण के पश्चात्‌ विलनस, विखनस के पश्चात्‌ काश्यप और काश्यप के 
पश्चात्‌ मरीचि का नाम है । वेखानस-आगम इन्हीं अन्तिम मरीचि ऋषि की 
रचना है । | 
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विखनप्त नारायण और लपमी के औरत पुत्र थे। बह्मा नारायण के नाभि- 
जन्य कमल से उत्पन्न हुए थे। भ्रतः दोनों ही नारायण के पुत्र हैं। ब्रह्म की 
संशा भी विखनस-आगम के पढ़ने से विखनस हो सकती है। पीछे हमने 
पाग्वरात्न-साहित्य को महाभारत के साचय से मेरुगिरिनिवासी चित्रशिखण्डी 
नाम के सात ऋषियों द्वारा निर्मित माना है। इन सात ऋषियों सें सबसे 
पहले मरीचि का नाम भाता है। वेखानस-आागम का प्रवर्तन भी इन्हीं मरीचि 
ऋषि द्वारा हुआ। धषतः दोनों भागमों में समता होनी चाहिये। यह समता 
कई वातों में दिखाई देती भी है। दोनों भागम नारायण को परमदेवत 
मानते हैं। मन्दिर-निर्माण और प्रतिमा-पूजन की पद्धतियाँ भी दोनों में लगभ्षग 
एक जैसी हैं, परन्तु जेसा हम लिख चुके हैं, चेखानस-भागम बेदिकों के भपिक 
मेल में हैं। उन्हें विशुद्ध वेष्णय-भागम भी कहा जाता है। पांचरात्नों के 
सम्बन्ध सें इस प्रकार की धारणा नहीं रही है। उनमें वेषणव, अवेष्णव भादि 
कई प्रकार के तर्वाँ का मिश्रण है। पांचरात्र-लाहित्य का विचरण देते हुए 
उसके अन्त में हमने भी इसी मत को प्राह्य समक्षा है। अह्मपुराण के श्ञान- 
खण्ड सें लिखा है : 


रात व श्ानवचन छान पतश्चविध॑ स्थृतम । 
तेनेद॑ पद्चरात्न ॒॑ प्रवदन्ति मनीषिणः ॥ 
प्चरात्र सप्विध छानिनां ज्ञानद परम । 
त्राह शेष च. कौमार वासिप्ठ कापिल परम ॥ 
शौनकीय नारदीयमिद॑ सप्तविध॑ स्छृतस्‌ । 


इन श्छो्कों के आधार पर कहा जा सकता है कि पांचरात्रसम्प्रदाय में आराह्म, 
शेष, कौमार (स्कन्दुमत), वासिष्ठ, कापिर [लांस्यमत], शौनकीय [ पौराणिक - 
सम्प्रदाय ] और नारदीय [ भक्ति-सम्प्रदाय ] सात सस्परदा्यों का समावेश दै। 
डा० वासुदेवशरण अग्रवाल के मतानुसार पाणिनि के समय सें ब्रह्म, शिव, स्कस्द 
भादि कई देवताओं के नाप्तपर मन्दिर बनते थे और उन सन्दिरों में इन देवताओं 
की प्रतिमा का पूजन भी होता था। अतः इन देवताओं से सम्बन्धित सम्प्रदायों 
का प्रचार उन दिनों अवश्य रहा होगा। डाक्टर भांडारकर ने भी अपने प्रन्य 
"ए४शंध8ए४0, जि संग छत फगठ #गीछ०ा8 8एशशार में 
इन सम्पदार्यों का उल्लेख किया है। कपिलप्रोक्त सांस्यशासतर के सिद्धान्तों का 
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समावेश पांचरात्रमत में हुआ है, ऐसा महाभारत के साचय से ही स्पष्ट है। 
शोनक ऋषि का नाम पुराणों में बाहुल्य से आया है। उन्होंने भपने समय 
में वेदिक तथा पौराणिक साहिस्य के उद्धार का श्छाघनीय कार्य किया था। 
उनके नाम से कई वेदिक ग्रन्थों की प्रसिद्धि है। महाभारत ने पांचरान्रमत 
में घेदारण्यकमर्तों का समावेश भी माना है_। वासिष्ठ मत योग के लिये 
प्रसिद्ध है। इसका भी समावेश पांचरान्रमत में है। नारदीय भक्तिमत तो 
पाँचरात्रों की विशेषता ही है। अनेक सम्प्रदा्यों को अपने साथ ले चलने का 
श्रेय, इस प्रकार, पांचरात्रसम्प्रदाय को ही है और जैसा हम पीछे लिख चुके हैं 
पांचरात्रमतानुयायी वेष्णवों ने भपनी इसी उदार भावना के कारण बेद-- 
घाद्य, देशी-विदेशी सभी व्यक्तियों को अपने भक्क में भाश्रय दिया था। वेष्णव- 
सम्प्रदाय की यद्द नीति परवर्ती युगों में भी दिखाई देती है। झुगरूकाछ में 
रहीम, रसखान आदि अनेक मुसलमान अपने को वेष्णव कह्दते थे । आचार्य 
चन्नम ने भी अपने अनुयायियों के लिये जातिगत विभेद्‌-भावना को पश्रय 
नहीं दिया था। उन दिनों 'जाति पाँति पछे नहिं कोई । हरि को भजे सो हरि 
कौ होई', इस उक्ति का प्रभूत प्रचार था । 


वैखानस-सम्प्रदाय पांचरात्रों की अपेक्षा श्रौत विधि-विधानों के साथ 
क्षधिक चिपटा रहा | बेखानसों की अपनी संहिता तथा अपने श्रौत, शृद्य एवं 
धर्मसूत्र हैं । पांचरात्नों की भाँति नारायण की प्रतिष्ठा तथा अर्चा का विशिष्ट 
विधान इनके भी भन्तर्गत है। 

सैसे लिखा जा छुका है, वेखानस-आगम मरीचिप्रोक्त है। इसमें ७० पटल 
[ अध्याय ] हैं। यद्द सम्पूर्ण रूप से गद्य में लिखा गया है। वेखानस- 
आगम के पारम्भ में ऋषि महाम्ुनि भरीचि से प्रश्न करते हैं : “किस मार्ग 
से, किन मन्‍्त्रों के द्वारा, किस देव की अचेना करते हुए, किन छोकों को 
प्राप्त किया जाता है ९” मरीचि उत्तर देते हैं : 'श्रुति-अभनुकूछ मार्ग से चतुर्वेदोद्धव 
मन्त्रों के हारा नारायण की पूजा करनी चाहिये। इससे विप्थु के साथ 
-साकोक्‍्यादि पद की प्राप्ति होती है । नारायण परब्रह्म हैं, परम ज्योति हैं, अक्षर 
है, सब भू्तों के जाधार हैं, सर्वास्मक, सनातन और परमपुरुष हैं। भक्त को 
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चाहिये कि वह भरिन में नित्य होम करने के वाद, घर में या मन्दिर में 
भक्तिपुवंक नारायण दिप्णु भगवान्‌ की नित्य जचेना या जाराघना करे। . 
वेखानससून्नें में कथित विधान के द्वारा चह निपेकादि संस्कारों से संस्कृत 
भाचाय॑, अंक, परिचारक, स्थापक भौर ऋणत्विजों का चरण करे | यह आाराधन 
दो प्रकार का हैः अमूत और समूर्त । सग्निर्मे जो हवन किया जाता दे 
वह अमूर्त है। भ्रतिमा का भर्चन करना समूत जाराधन है।- यजमान के 
अभाव में भी उसे यह जाराधना अविच्छिन्न रूप से करनी चवाहिये। विमानाचन 
अर्थात्‌ सिंहासन पर आसीन देव-प्रतिमा की पूजा समस्त यज्ञों का फल प्रदान 
करती है । उपसे समस्त कामनायें पूर्ण होती हैं, ऐसा ब्रह्मा ने कहा है 


द्वितीय पटल में साधक के विशेषणों का वर्णन करते हुए सरीचि लिखते 
हैं; साधक निषेकादि संस्कारों से संस्कृत, विशप्न भौर वेद्विद्‌ हो । उसे नित्य 
स्वाध्याययुक्त, पत्नी और अपत्य से संयुक्त गृहस्थ और दयादि शुभ, छक्षणों - 
से समन्दित होना चाहिये। वह क्रियामार्गज्, क्ञानयोगवेत्ता, जितेन्द्रिय, 
नित्य-विधान-परायण, निमश्चक, नित्याचनतर्पर तथा भक्तिमन्त वेष्णव दो । 
इससे सिद्ध होता है कि वेखानस-आगम वेद पर भाधारित है। उसका 
अनुयायी भौर साधना में निरत साधक वेद-ज्ञाता होता है। पत्नी भौर अपत्य 
से संयुक्त ग्रहस्थ का विशेषण वेखानसों को घर-वार से एथक्‌ नहीं करता। 
यही धारणा हम पीछे अभिव्यक्त कर छुके हैं। वेखानस-मताज्ुयायी गृहस्थ- 
धर्म का पालन करते हुए भी जितेन्द्रिय भोर ध्यान-परायण, जविचल योगी 
हो सकता है। यही भाषना सिद्धों के सहज सुख से ध्वनित होती है भौरं 
सदजियासस्प्रदाय वाले इसी मत के अनुयायी हैं। कबीर भी इसी कोटि के 
थे। वेखानससम्प्रदाय में वेद-मान्यता के साथ प्रतिमा का अर्चंन, ध्यान, 
ज्ञान, योग ओर भक्तिभाव की ग्रधानता है । 


भागे के पदलों सें सन्द्रि तथा प्रतिमाओं के निर्माण का विस्तारयुक्त एवं 
विद्ञाल-विवरण-सद्दित वर्णन मिलता है। मन्दिरि-निर्माणं के लिये सर्वप्रथम 
भूमि का शोधन करना पड़ता है। उपयुक्त भूमि को खोजकर ही सन्दिर- 
निर्माण-सगबन्धी भनन्‍्य विधान किये जा सकते हैं। भूमि-शोधन के पश्चात्‌ 
उसे दल से जोतना चाहिये । इस विधि का नाम्त कर्पण है। कर्षण के पश्चात्‌ 
घान्य-वपन किया जाता है। इसके पश्चात्‌ शिलेशका-विधि होती है, जिसमें 


>> न्‍ 
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मन्दिर के निर्माण के लिये परथर तथा ई्टों का प्रवन्ध करना होता है ! इसके 
पश्चात्‌ शिलार्ओं का ग्रहण एवं स्थापन किया जाता है। तदनन्तर भवन- 
निर्माण का कार्य प्रारम्स होता है। भवन-निर्माण सें प्राकार, गोपुर, गर्भागार 
तथा मुख-मण्डप विभागों की प्रधानता है। सुख-मण्डप के पश्चात्‌ शैया-सोपान, 
विमान अर्थात्‌ प्रतिमा को आसीन करने के लिये सिंहासन भौर फिर मूर्ति की 
प्रतिष्ठा के विधान जाते हैं। मन्दिर के शिखर, तोरण, स्तम्भ, द्वार तथा 
प्राकार किस प्रकार के होने चाहिये, इसका भी विस्तारपूर्वक वर्णन किया गया 
है। देवालयों में मूर्ति-निर्माण से लेकर उसकी प्रतिष्ठा तक के विविध विवरण 
इ्ष अन्‍्थ में दिये गये हैं । मन्‍्त्र-विनियोगपूर्वक क्र्मकांड के विपुल विधान 
भी इसमें विद्यमान हैं। देवालय में किस देवता की मूर्ति कहाँ पर हो, उसके 
लिये किस प्रकार की यज्ञज्ञाला हो तथा श्रपा ( प्याऊ ) का प्रवन्ध किस 
स्थान पर हो, इस सबका विस्तृत वर्णन किया गया है। श्री तथा भूमि देवियों 
की प्रथक्‌-प्रथक्‌ प्रतिष्टाविधि, सात कछशों से खान कराना, अचकों की 
विधिगत विद्येपताएँ, आम्रयणविधि, स्पनविधि, अर्चना-पुष्प, अचना-विधि, 
उत्सव-विधान, ध्वजारोहण भादि के वर्णन के साथ पूजन की क्रिया में जो 
प्रमाद हो जाता है, उसके प्रायश्रित की भी विधि दी गई है । नारायण के दिव्य 
भवन के वर्णन में पद्मपुराण के ब्वन्दावन-वर्णन की कतिपय बातों का समावेश 
है। ताढ़ी-चक्र का वर्णन भी इस जागम में पाया जाता है । 

पुनर्जन्म के सम्बन्ध में मरीचि ऋषि लिखते हैं: “हृत्यु के पश्चात्‌ जीव 
आकाश बनकर चायु में विचरण करता है, वायु बनकर भप्मि में, अप्नि बनकर 
जल में; जल बनकर बादल में और फिर बादरू बनकर भूमि पर चर्षा के साथ 
ओपधि-वनस्पतियों में प्रवेश करता है। भोपधियों से वह भन्न में, अन्न से शुक्र 
में भौर उसके पश्चात्‌ स्वयोनि में जाता है । ( पटक ६९ ) का 

पटलसंख्या ७० में जीव का देहधारण करके माया के वश्ी भूत होना, काम- 
क्रोधादि में पढ़ना, पुनः पुनः जन्म लेना और स्वर्ग तथा नरक के सुख-दुःख 
रूपी फल प्राप करना, भगवान्‌ नारायण की उपासना से भमाया-बन्धन से छुटकर 
भवसागर से पार होना और लालोक्य, सायुज्य सोक्षादि का विस्दृत वर्णन है । 
. .* भरीचि के अजुपार जाराधन के चार प्रकार हैं: जप, अभिददोत्र, अचना 
और ध्यान। आराधक को सावित्री कर्थात्‌ गायत्री का जाप करके भ्ष्टाक्षर वा 
द्वादशात्र मन्त्रों ले भगवान्‌ का ध्यान करना प्वाहिये। परम पुरुष ही विष्णु 
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हैं। विष्णु का भंश रूप पुरुष सत्य है। सदा विष्णु का भंश अच्युत और 
सर्वव्यापी का अंश अनिरुद्ध है। इस प्रकार धर्मादे गुणों से भगवान्‌ के चार 
रूप हैं: परमपघुरुष धर्ममय है, सत्यरूप ज्ञान और सर्व तेज़ों से युक्त है, 
अच्युतरूप अपरिमित ऐश्वयंमय है और अनिरुद्ध रूप महान्‌ वेराग्यमय तथा 
संहारस्वरुप है। वेखानस-आगमस के इस मत से पांचरात्नों का मत मेल नहीं 
खाता । पांचरान्नों में भगवान विष्णु के चतुब्यूंह की जो कल्पना की गई है, 
वह सांख्यप्रोक्त सष्टिरचना के क्रम का अनुसरण करती है। बेखानसों में 
भगवान्‌ के जो चार रूप ऊपर लिखे क्रम के भनुसार उपलब्ध होते हैं,. उन्हें 
पौराणिकों की देवन्रयी में सम्मिलित किया जा सकता है। .अनिरुद्ध का 
वेराग्यमय तथा संहारस्वरूप होना शिव और रुद्ध का स्मरण कराता है। 
अच्युत का अपरिमित ऐश्वयंशाली होना विष्णु के रच्मी-संयुक्त रक्षक रूप की 
ओर संकेत करता है । सत्य का सज्ञान और तेजोयुक्त रूप ब्रह्मा के ज्ञान का 
प्रतिनिधि है। परमपुरुष धर्ममय हैं। उनका धर्म इसी देवन्नयी पर.आाधारित 
है। पाँचरात्रों की जयाख्यसंहिता के शुद्ध सर्ग में भगवान्‌ वासुदेव से जो 
अच्युत्त, संत्य और पुरुष त्तीन की उत्पत्ति का वर्णन है, चह भी अच्युत और 
सत्य दो नार्मों में तो मेल खाता है, परन्तु पुरुष को पहाँ अनिरुद्ध की संज्ञा भ्राप्त 
नहीं है। वेखानस-आगम में विष्णु के अंशरूप पुरुष को ही सत्य कहा गया 
है। पांचरात्रों के पड़गुणोपेत भगवात्र्‌ तथा उनके त्तीन आध्यात्मिक रूपों के 
व्यूह खींच-तान कर इनके सम्रानान्तर रखे जा सकते हैं, परन्तु दोनों में पूर्ण 
एकत्व का स्थापित करना कठिन है । 
वेखानस तपस्वी ग्रहस्थों का सम्प्रदाय कहा जा सकता है, जिसने वेद- 
मर्यादा को कभी भज्ग नहीं होने दिया | पांचरान्नसम्प्रदाय वाले वेद-मर्यादा 
के समकत्त रहने का ही नहीं, उससे भी ऊपर उठने का प्रयत्न करते रहे हैं । 
मर्यादा-भट्ञ भी इनके यहाँ भन्तिम स्थिति में प्रवेश के लिये आवश्यक ही 
नहीं, अनिवाय समझा गया है। वेखानसों में पांचरात्रों के तप्तमुद्वांकन विधेय 
नहीं हैं ओर जेसा हम पीछे लिख चुके हैं, ये अह्नन वैदिक विधानों के अन्लुकूल 
नहीं अतीत होते । याज्षिक कर्मकांड चेखानससम्पदाय में- विशेषरूप से मान्य 


रहा है। पांघरान्रसम्प्रदाय वालों ने प्राणयज्ञ, ज्ञानयज्ञ क्ादि की. स्थापना 
करके उसकी अचहेलना की है। 
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वेखानस-घससूत 

वखानस-धर्मसूत्र नाम का पुक अन्थ रामानुजञाचाय औौरिएुण्टल इंस्टीव्यूट, 
प्रकाशन की संख्या २ से मद्रास छॉ जनल प्रेस, मेलापुर, मद्रास से प्रकाशित 
हुआ है। प्रकाशन की तिथि नहीं दी है। इसके सम्पादुक श्री के० रहाचाय 
एस० (० हैं। प्रकाशित वेखानस-घर्मसूत्र में प्रवरखण्ड भी सम्मिलित है । 
गाग्य गोविन्दाचार्य स्वासी ने इसका उपोद्धात लिखा है । 

वेदमन्त्रों का जो विनियोग ब्राह्मण ग्रन्थों ने प्रदर्शित किया है, उप्तीको 
काल-क्रम से प्रवृद्ध एवं विकसित रूप में सूत्रग्रन्थों में निवद्ध किया गया है। 
ये सूत्र श्रौत्र, गृद्य तथा धर्म तीन प्रकार के हैं भोर वेद के छुः जज्ों में करप 
सुत्रों के अन्तर्गत भाते हैं। ओ्ोतसूत्रों में यज्ञ, गृद्यसुत्रों में गर्भाधानादि 
संस्कार और धमंसूत्नों में वर्णाश्रस धर्मादि के विषयों का अतिपादन है। कृष्ण- 
यजुचेद के कल्पसूत्रों में आपस्तस्व, हिरण्यकेशि, वोधायन, भारद्वाज, मानव भौर 
वेखानस-सूत्रों की यणना है। चरणब्यूह के अनुसार कृष्णयजुवेंद की प्रधान 
शाखायें पांच हैं : आपस्तमग्व, बोधायन, सत्यासाढ, हिरण्यकेशि तथा औखेय । 
वैखानस श्रौतसूत्र के भाष्यकार भ्री वेंकटेश के अनुसार वेखानसों का सम्बन्ध 
इसी औखेय शाखा के साथ था, यथा : 


येन वेदार्थविज्ञेगो लोकानुप्रहकाम्यया । 
प्रणीत॑ सूत्रमौखेय॑ तस्में विखनसे नमः ॥ 


जाचार्य रामानुज ने पांचरात्रसंहिताओं का क्रधिक प्रचार किया भौर उनके 
पश्चात्‌ यह प्रचार चछ पकड़ता गया । संभव है, इसी हेतु चेखानस-साहित्य 
अब तक दवा पड़ा रहा है। 


चेखानस श्रौतसून्र अभी तक प्रकाशित नहीं हो सके, परन्तु जो धर्मसूत्र 
प्रकाशित हुए हैं, वे स्कृतियों में चर्णित धर्म से किसी भी प्रकार एथक्‌ प्रतीत 
नहीं होते । 'वेखानसे वानप्रस्थधर्माः प्रतिपादिता” आर्थाव वेखानससूत्रों में 
वानप्रस्थ के धर्मों अथवा कर्तब्यों का प्रतिपादन किया गया है, यह उक्ति 
भी सर्वाशतः सत्य नहीं है, क्योंकि पेखानस धर्मसूत्रों में प्रत्येक भाश्रम और 
प्रत्येक वर्ण के धर्मों का निरूपण हुआ है। चेखानससम्पदाय वनस्थ मत- 
घारियों का सम्प्रदाय रहा है। इसीसे भ्रमणसंस्कृति का श्राहुर्भाव हुल्ला। 


२८४ भक्ति का विकास 


वोधायन धर्मसूत्र ३:३:३,३४,३७,१८ में विशेष रूप से वेखानससम्पदाय के 
आधार पर ही तृतीयाश्रम के भेद और उनके आघारों का वर्णन हआ है। 
जस़॑नी के एक विद्वान्‌ डा० ब्लौच ने पेखानस गृझ्मसूत्रों पर जर्मन भांपा. में 
एक अन्थ लिखा है, जिसमें उन्होंने वेखानससूत्रों में आपत्तम्ध सूत्रों की 
ही भाँति पाणिनीय अन्लुशासन-विपयक प्राचीन प्रयोगों के भ्रमाव का उद्लेख 
किया है। नत्ञन्न, अह-क्रम, बुधवारादि अकार का जो यवन-ज्ञान है भौर जो 
प्राचीन भारतीयों को अज्ञात था, वह वेखानससूत्रों में पाथा जाता है, ऐसी . 
स्थापना करके डा० ब्लौच ने इन सूज्नों को शर्कों ओर हूर्णों के आगमन के 
पश्चात्‌ ईसा की तीसरी शतताव्दी में निर्मित हुआ माना है। परन्तु बैखानस- 
सूत्रों की प्राचीचता कई कारणों से सिद्ध है। पीछे हम जिन देवताओं की 
प्रतिमाओं के निर्माण का उल्लेख कर आये हैं, वे ईसा से कम से कम छेः सो _ 
वर्ष पहले इस देश में मान्यता प्राप्त कर छुकी थीं। ईसा की परवर्त्ती शताब्दियों . 
में ब्रह्मा और स्कन्द की मूर्तियों की पूजा अप्रचलित हो गई थी। अतः जिम्न 
चेखानस-साहिस्य में इन मूर्तियों की पूजा की मान्यता चर्णित है, वह ईसा से 
पूर्व का है। सम्भव है, प्राचीन वेखानससून्न अपने मूल रूप में सुरक्षित न 
रह सके हों। इन सूत्नों का नवीन संस्करण हुआ हो ओर उसमें धपने थुग के 
अनुरूप व्यवहारों का सम्मिश्रण कर दिया गया हो । उदाहरण के लिये वेखानस 
धमंसून्नों में जो वर्णसंकर जाति-विभाग पाया जाता है, वह निश्चित रूप से 
वौद्धयुग के बाद का है। परन्तु छुधवार आदि का ज्ञान प्राचीन भारतीयों को 
नहीं था, ऐसा मानना संगत है। 


वैखानस शब्द के तीन अर्थ हो सकते हैं : ऋषिविशेष, तृत्तीयाश्रमी या 
वनस्थ प्रतचारी और वेखानससून्नाध्यायी। तैत्तिरीय भारण्यक १:२३ के 
अनुसार वेखानस शब्द ऋषिपरंक है। वेखानस ऋषि बालखिल्यादि के समान 
तपःपरायण तथा घनस्थ द्वत्ति वाले थे। महाभारत, शान्तिपर्व, अध्याय २५० 
श्कोक १७; रामांयण किप्किन्धाकाण्ड ४०५७ तथा ४३:३३६,३५ और 
शझुन्तलानारक, १:१० तथा १:२६ इस सम्बन्ध में देखने योग्य हैं। शकुन्तला 
नाटक में 'ततः प्रविशति आत्मना तृतीयों वेखानसः” तथा 'चेखानस॑ किमनया 
प्रतमाप्रदानात! वाक्यों द्वारा वेखानस की प्रशंसा की गई. है और उसके भ्रति 
आदर भाव प्रकट किया गया है। मनु कहते हैं 
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पुप्पमूछफलेबापि केपल्ेबंतयेत... सदा । 

कालपकेः रवयं शीणें: वेखनसमते स्थितः ॥ ६:३२ 
इस श्छोक से चेखानसों की बुत्ति और काघार का वर्णन किया गया है। 
वेखानस वन में रहते हैं; पुष्प, कन्दु और फर्छों पर निर्वाह करते हैं। कन्द, 
मूल, फल भी बृर्षों से तोड़े नहीं जाते, समय पाकर जब वे दुर्छों पर ही पक 
जाते हैं भौर शीर्ण होकर स्वयं गिर पढ़ते हैं, तभी चेखानस उन्हें प्रयोग 
में छाते हैं । 


बालखिल्यादि ऋषि वेखानसबत का पालन करते हुए बन में सपत्नीक 
और अपत्नीक दोनों प्रकारों से रहते थे । इनके अपल्य तथा शिष्य भी इनके 
साथ ही रहते थे, ऐसा अभिज्ञानशाकुन्तल नाटक में वर्णित कण्वऋषि तथा 
वाणकृत कादम्वरी में वर्णित हारीतादि ऋषियों के आश्रमविवरणों से ज्ञात 
होता है। वेखानस धर्मसूत्रों में तथा मन्वादि स्थ्वतियों में वृत्तीय आश्रम्ियों 
के लिये सपल्लीक या अपल्ीक रहने का द्विविंध विधान तो उपलब्ध होता है, 
परन्तु वहाँ अपत्य को साथ रखने का विधान नहीं है। लिखा यह है कि यदि 
चानप्रस्थी पत्नी को साथ नहीं ले जाता, तो उसे अपने पुत्रों के साथ ग्रहस्थाभ्रस 
में ही पत्नी को रहने की आज्ञा देनी चाहिये । संन्यासी निश्चित रूप से अपत्नीक 
होता है । अपत्य और पत्नी के साथ रहने वाले कतिपय यतियों का वर्णन 
भागवत में मिलता है। इससे ज्ञात होता है कि तृतीयाश्रम के अतिरिक्त कुछ 
ऐसे यति अवश्य थे, जो गृहस्थ घमं का पालन करते हुए वनस्थ चपस्वियों की 
भाँति जीवन व्यतीत करते थे। वेखानससबम्पदाय ऐसे ही यतियों का सम्प्रदाय 
प्रतीत होता है। वैष्णवसम्पदाय में अब तक ऐसे यतियों को भान्यता प्राप्त 
है। स्मपृतियों के अनुकूल वानप्रस्थ और संन्यासाश्रम सें क्रमपुर्वंक जाना 
पुष्टिमार्ग जेसे वेष्णय सम्प्रदायों को भी भमिमत नहीं है । 


चेसानससून्राध्यायी, जो इस समय दृक्धिण भारत में पाये जाते हैं, 
आपस्तग्बादि सूत्रों के अध्येताओं के समान ही कर्मकोंड तथा आचार का पान 
करने वाले, पत्नी-पुत्रादि के साथ रहने चाले ओर नारायण भगवान की पूजा 
करने वाले हैं। दक्षिण में पांचरान्न तथा वेखानस दोनों ही विधियाँ भगवान के 
आराधन में भ्युक्त होती हैं। वेखानसों को एक भ्रमुख दर तप्तचक्राहुन-विधि 
को कभावश्यक नहीं मानता । 


श्प भक्ति का विकांस 


वेखानस धर्मसूत्र में चार प्रश्न हैं। प्रथम प्रश्न सें ११ खण्ड हैं। द्वितीय 
प्रश्ष में १७, तृतीय भश्न में ५७ और चतुर्थ प्रश्न में < खण्ड हैं। प्रथम प्रश्न सें 
वर्णाश्रम धर्म का निरूपण है । अधिकांश बातें मनु के ही अलुकूछ हैं, परन्तु 
कुछ बातों में भिन्नता है, जैसे : वेखानसधमंसूत्र प्रथम अश्न, दृतीय खण्ड में 
ब्रह्मचारियों के चार प्रकार वर्णित हैं : गायत्र, ब्राह्म, प्राजापत्थ और नेह्ठिक । 
ग्रायत्न अहक्मचारी उपनयन के पश्चात्‌ तीन रात्नियों तक त्ञार-कचण छोड़कर 
भोजन करने वाछा तथा गायन्नी पढ़कर साविन्नक्तत की समाप्ति पर्यन्त अह्मचय 
घत का पालन करने वाका होता है। ब्राह्म बह्मचारी साविन्नव्रत के पश्चात्‌ 
पुण्यशील, कुलीन ग्रहस्थों के घर से भित्ता मॉँगकर बेद्मत का पाछन करते 
हुए बारह या बीस वर्ष गुरुकुछ में रहता है। वहाँ सूत्रसहित चार वेद, 
दो वेद वा एक वेद का अध्ययन करके वह ग्रहस्थाश्रम में अवेश करता है। - 
प्राजापत्य बह्मचारी ज्रान करके नित्य कम करता हुआ, बअद्यचयशील एव 
नारायण-परायण बनता है ओर वेद-वेदाड्ों के अर्थ का विचार करके दार- 
संग्रहण करता है । वह तीन वर्ष से अधिक ब्रह्मचय भ्राश्नम में नहीं ठहरता । 
नेष्ठिक बह्मचारी कापाथ, धातु वस्र, सगच यथा वदकल घारण करके जटी, 
शिख्री, दण्डी, सूत्नाजिनधारी, छुचि, अक्षार-छवणाशी रूप में भात्मविप्रयोग 
अर्थात्‌ रूत्युपयन्त गुरुकुछ में रहकर अज्नादि भिक्ताभोजी होता है। 


चेखानस धर्मसूत्र के अनचुसार जो विवरण चार प्रकार के ब्रह्मचारियों का 
दिया गया है, वह मलुस्म॒ति में उपलब्ध नहीं होता। मन्नु ने २, २१५ में: 
ब्रह्मचारियों के तीन भेद किये हैं : मुण्डितमस्तक, जटाबान ( जटिल ) और 
शिखाजट । भेद केवल बाह्य शिरस्थानीय केशों से सम्बन्ध रखते हैं। २,२४३ में 
मनु ने नेष्ठिक अह्मचारी का नाम तो नहीं लिया, परन्तु उसके छक्षण वही लिखे 
हैं, जो वेखानस धर्मसूत्र में मिलते हैं । ब्ह्मचारी के लिये वेदों का अध्ययन 
मनु ने भी विहित माना है। तेखानस ध्मंसृन्न में भद्धित भेद परिस्थिति के 
अनुकूल किये जान पढ़ते हैं । 


वंखानस धमसूत्र प्रथम प्रश्न, पद्मम खण्ड में चार प्रकार के ग्र॒हस्थों का 
उल्लेख है: वा्ताबृत्ति, शालीनबृत्ति, यायावर और घोराचारिक । वातबित्ति 
वाले कृषक, गोरच्क और वाणिज्योपजीची, होते हैं । शालीनबृत्ति वाले नियमों 
के पाकक, पाकयज्ञों द्वारा भ्रियों को धारण करके अमावस्या, पूर्णिमा तथा 
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धवातुर्मास्थ के दिनों में यज़न करने वाले, छः-8ः मासों सें पशुषन्धयाजी और 
प्रति संवत्सर में सोमयाजी होते हैं। यायावर ह॒विय॑ञ्ञ तथा सोमयज्ञ से 
यजन करते और कराते हैं, पढ़ते हैं और पढ़ाते हैं, दान देते और लेते हैं। इस 
प्रकार पघटकर्मनिरत होकर नित्य अप्ति-परिचरण तथा अतिथि भौर अभ्यागतों 
की भ्ष-दानादि द्वारा सेवा करते हैं । घोराचारिक नियसों का पालन करते हुए, 
यज्ञ करते हैं, कराते नहीं, पढ़ते हैं, पढ़ाते नहीं, दान देते हैं, लेते नहीं। उन्च्छु 
वृत्ति ( शिलाग्रहण ) पर वे जीवन यापन करते हैँ, नारायण-परायण होकर 
साय॑-प्रातः अप्निहोत्र करते हुए मार्मशीर्ष भोर ज्येष्ठ के महीनों में भति-घारा-म्रत 
का पालन करते हैं कौर वनोपषधियों से अभिपरिचरण करते हैं। ग्रहस्थ के ये 
चार भैद बेखानससब्धदाय की विशेषता को स्पष्ट कर देते हैं। मनु ने गृहस्थों के 
ये भेद नहीं किये । उन्होंने शिलेच्छादि त्तियों का वर्णन किया है, पन्च यक्ष को 
गृहस्थ के लिये आवश्यक कर्तव्य कहा है, इन्द्रियसंयम की प्रद्मंसा की है, दृ्श- 
पीर्णमास भादि यज्ञों का विधान किया है, अर्थ-संग्रह की भाज्ञा देते हुए भी 
अश्वस्तनिक की प्रशंसा की है, सोमयाग, भ्राद्द आदि को कतंव्य कर्मों में स्थान 
दिया है, परन्तु जो कृच्छू तपश्नर्या बेखानस धर्मसूत्रों में गृहस्थ के लिये विद्वित 
समझी गई है भौर उस आधार पर गृहस्थों के जो भेद किये गये हैं, वे मनु के 
विधान में दृष्टियोचर नहीं होते। मनु ब्राह्मीभावना, आचार-मान्यता तथा 
कर्मकांड पर जितना बल देते हैं, उतना जटिल तपश्चर्या पर नहीं, घोराचारिक 
जैसे ग्रहस्थी के उम्र ब्रत पर नहीं । 


चैखानस धर्मसून्नों में वानप्रस्थी दो प्रकार के हैं : सपत्नीक भौर अपत्लीक | 
सपत्नीक के पुनः चार भेद हैं: जोदुम्बर, पेरिन्न, घाऊखिल्य और फेनप। 
ओदुम्बर भक्ृष्ट फठ, ओपधि, मूछ-फछ का सेवन करने वाले, रूचण, हिंगु, 
लशुत, मधु, मत्स्य-मांस, पृत्यन्न ( सड़ा गछा भत्न ), अम्छ ( खदाई ), दूसरे 
के द्वारा छुए हुए या पकाए हुए ( परपाक ) भज्न को वर्जित समझ्त कर सेवन 
न करने वाले, देव, ऋषि, पितृ, मनुष्य की पूजा करने वाले, वन में रहने वाले, 
ग्राम-परित्यागी, सायं-प्रातः अम्निहोन्र करने वाढे, श्रामणक अप्नि तथा वेश्देव 
होम करते हुए तप का आचरण करते हैं । वेरिश्न प्रातःकाल जिस दिद्या का 
दर्शन करते हैं, उसी दिद्या में जाकर प्रियक्ु, यव, श्यामाक, भीवार भादि 
उपलब्ध करके उनके द्वारा अपने संम्बन्धित प्राणियों तथा अतिथियों का पोषण 


का 


श्पप भक्ति का विकास 


करते हुए भग्निहोन्न करते हैं भौर श्रामणक अग्नि वाले बनते हैं। बालखिल्य 
जटाधारी, चीर-बदकर आदि हारा शरीर को आच्छादित करने वाले, भाप 
होकर कार्तिकी पौर्णमास्ी के दिन पुष्कलक भोजन दान में देकर पुनः उन्ब्छ- 
वृत्ति द्वारा अपने सम्बन्धियों तथा अतिथियों का पोषण करते हैं। शेष महीनों. 
में तपस्या द्वारा जीवन धारण करते हैं। इनके लिये सूर्य हो भप्ति होता है। 
फेनप दण्ड-त्यागी, उन्म्त, निरोधक, पके तथा गिरे हुए पत्तों का आहार 
करने वाले, चान्द्रायण मत रखने वाले, प्रथ्वी पर सोने वाले भोर नारायण का 
ध्यान करते हुए मोक्ष के अभिलापी होते हैं । 


अपलीक पानप्रस्थ कई प्रकार के होते हैं, जैसे कालछ॒शिक, . उद्ृण्ड-संबृत्त, 
अश्मकुट्, उदम्रफली, दुन्तोलख़लिक, उन्च्छुधृत्तिक, संद्शनब्नत्तिक, .कपोत- 
वृत्तिक, सुगचारिक, हस्तादायी, फलखादी, दुग्धांशी, अकदुग्धाशी, विल्वाशी, 
कुसुमाशी, पाण्हुपन्नाशी, कालान्तरभोजी, एककालिक, चतुप्कालिक, कंटकशायी,. 
वीरासनशायी, पंचाप्मिमध्यशायी, धूमाशी, पापाणशायी, अभ्यवगाही, 
उद्कुस्भवासी, मौनी, अवाक्शिरस , सूर्यप्रतिसुख, उध्वंबाहुक, अधोबाहुक, 
एकपादस्थित इत्यादि । ै 


वानप्रस्थी के इन भेदों में जिस कठोर जीवन की साधना निहित है, वह 
केवल कल्पना द्वारा ही अजुभव की जा सकती है। आज के युग में भी कहीं 
कहीं पर खोज करने से ऊध्वंबाहुक, एकपादुस्थित, दुग्धाशी आदि चानप्रस्थी 
दिखाई दे सकते हैं, परन्तु सानवता के सामान्य स्तर में ऐसी कठोर तपश्रर्या 
के भव दर्शन नहीं होते। मनुस्म्॒ति में भी वानप्रस्थियों के इन भेदों का वर्णन 
नहीं हे । सपत्नीक भौर अपत्रीक भेदों की चर्चा तो मनु ने की है, परन्तु कंदक- - 
शायी, कपोतबत्तिक, अवाक्शिरस्‌ जैसे भेद वहाँ दिखाई नहीं. देते । सर्भवत्तः 
इन भेदों पर जेनियों के द्गिम्बर-सम्प्रदाय और वाममार्गियों अथवा वद्ध्यानिर्यों 
के हृव्योग का प्रभाव 'पढ़ा हो अथवा ये पघभ्नी साधनायें किसी एक ही 
सामान्य स्लोत से उद्धृत हुई हों। ऋग्वेद आज्विस ऋषियों की घोर तपश्चर्या 
का उल्लेख करता ही है । मनुस्मृति में वानप्रस्थियों के विविध भेदों 
का उद्लेख न होते हुए भी सामान्य रूप से उनके लिये जो नियभ भोर मतचर्या 
कतंब्य के रूप में निर्धारित की गई है, उसमें सगचर्म, चीर, जद भादि का 
धारण, फल-मूल से पद्चयज्ञ करना, सु-मांसादि का वर्जन, फालकृष्टादि अन्न 
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का निषेध, नीवारादि का प्रयोग, देह-शोपण, बुद्ध के भूल में अथवा भूमि पर 
शयन जादि तपस्विजनोचित वातों का उल्लेख अवश्य है। 


चेखानस धर्मसूत्र प्रश्न ३ के नवम॒ खंड में संन्‍्यासी का नाम भिछ्ुक 
दिया है। भिछुक मोक्षा्थी होते हैं । इनके चार भेद हैं : कुटीचक, बहुदुक, 
हंस और परमहंस । कुटीचक घे हैं, जो गौतम, भारद्वाज, याज्ञवरक्य, हारीत 
इत्यादि के आश्रमों में भाठ आस भोजन करते हुए योगसार्ग के तत्त्व को जानने 
का अयास और केवल सोक्ष की प्रार्थना करते हैं। बहूदक वे हैं, जो त्रिद॒ण्ड, 
कमण्डल, कापाय, धातु वस्र आदि का वेश धारण करने वाले, मधु, मांस, 
छव॒ण भौर वासी अन्न का परित्याग करके साधुबृत्त ब्रह्मर्षियों के पास रहते हुए 
सात घरों से भिक्षा माँग कर मोक्त के अभिलापी बनते हैं। हंस थे हैं, जो ग्राम 
में एक रात- और नगर में पाँच रात बसते हुए, उससे कधिक न रहकर गोमूत्र 
तथा भोसयाहारी अथवा एक सहीने का उपवास करने वाले अथवा नित्य 
चान्द्रायगन्रती बनकर सतत उत्थान की कामना रखते हैं। परमहंस वे हैं 
जो किसी वृक्त के मूल में, शून्यागार में अथवा श्मशान में साम्बर अथवा 
दिगम्वर रूप में निवास करते हैं। इनके अन्दर धर्माघ्म, सत्यानृत अथवा 
शुद्धि-भशुद्धि का द्वेतभाव नहीं रहता । ये सदको समान समझते हैं, सब में 
आत्मतत्त का अशुभव करते हैं, ओर स्वर्ण, पत्थर तथा ढेले को एक जेपा 
मानते हुए समस्त वर्णों से भिक्ता मांग लेते हैं। चेखानस धर्मसूत्रों में सांख्य 
और योग का भी वर्णन है । 

मनुस्म॒ति में दो प्रकार के संन्‍्यासियों का उल्लेख है: एक वे जो ब्ह्मचर्य, 
गृहस्थ जादि आध्रम-क्रम से परिचाज़क बनते हैं और दूसरे वे जो सीधे त्रह्मचय 
से ही संन्यास ले लेते हैं। सन्‍्तति उत्पन्न न करके अर्थात्‌ पितछण का शोधन 
किये बिना ही जो संन्यासी बनते हैं, सामान्य रुप सें वे मनुस्दृति के जनुसार 
अधोगति को प्राप्त होते हैं। विशेष अवस्थाओं में उत्कट वैराग्य की अनुभूति 
होने. पर ही किसी असाधारण ज्यक्ति को ब्रह्मचर्य से संन्यास में जाने का आदेश 
दिया गया है। समत्व-भावना, भिन्ञा-अहण, इन्द्िय-निम्रह, जीवन-घारण की 
कामना से शून्य होना, वर्षा ऋतु में. एक स्थान पर -ठहरना, - ध्यानंयोग के 
द्वारा ब्रह्म का साक्षात्‌ करना आदि ऐसी सामान्य बाते हैं, जो प्रत्येक संन्‍्यासी- 
के .जीवन . में सरिमलित होनी चाहिये। मनुस्यति ने लिड्नमात्र को अर्थाव्‌ 
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केवक वाद्य वेष-भूषपा और ऊपरी भआचार-प्रदर्शन को. धर्म का कारण .नहीं 
समझा और न ॒संन्यासियों के वे भेद ही किये हैं, जिनका उल्लेख वेखानस 
धर्मसूत्र में है । वैखानस-सम्पदाय के वानप्रस्थी जौर संन्‍यासी निश्वत्तिपरायणता 
की ओर भ्धिक उन्मुख हैं और प्रवृत्तिमागं की अपेक्षा आरण्यक पथ के . 
पथिक हैं । योगियों के भी कई भेद इन सूत्रों में मिलते हैं, यथा सारद्, 
एकर्पि, विसरण आदि । पावअ्ष७ योगदुर्शन में इनका कोई उद्लेख नहीं है। 
इन भेदों में भी निवृत्तिपथ की ही प्रवृत्ति दृष्टिगोचर होती है । 


ह्विंतीय प्रश्न के प्रथम आठ खण्डों में पुनः वनाश्रमी और संन्‍्यासी की 
दिनचर्या का वर्णन है। आठवें खण्ड के उपरान्त नवम एवं दुद्यम खण्टों में 
सामान्य आरण्यकघर्स का कथन है, ज्ञो सभी चर्णों के लिये परिपालनीय 
समझा गया है। तृतीय प्रश्न में ग्रहस्थ, वानअस्थ तथा संन्‍्यासी के कुछ 
कतव्यों का पुनः वर्णव है और उसके अन्त में वर्ण-सर्यादा तथा अनुछोम 
एदं प्रतिकोस संकर जातियोँ का उदलेख किया गया है। चतुर्थ प्रश्न में ऋषि, 
ग्ोन्न तथा प्रवर वर्णित हुए हैं । 

वर्णलंकर जातियों का उल्लेख मन्वादि स्घतियों में भी है। योत्र और 
प्रवरों का भी उदलेख पुराणों में पाया जाता है। परन्तु इनके विवरणों में 
वेखानस धर्मसूत्र के विवरण से कुछ अन्तर है, जेले वैखानस धर्मसूत्र प्रश्न 
३, खण्ड १३ के अनुसार वेश्य से ब्ाह्मणी सत्री में मागध उत्पन्न होता है, 
परन्तु सनु सागध की उत्पत्ति चेश्य से क्षन्निया स्त्री में मानते हैं। इसी प्रकार 
चतुर्देश खण्ड में घेश्य से ज्त्रिया में आायोगव की उत्पत्ति लिखी है, निसका 
कार्य जुलाहदे या ठठेरे का है, परन्तु मनुस्तति के अनुसार आयोगव शुद्ध से 
वेश्य ख्री में उत्पन्न होता है। इसी प्रकार के और भी कई भेद दोनों स्थानों 
पर दृष्टिगोचर होते हैं। हमारी समन्न में चर्ण-संकर-विभाग में कुछ ऐतिहासिक 
सत्य तो अवश्य है, परन्तु स्थृतियों के इस विपय में परस्पर विभिन्न वर्णन 
यह भी सिद्ध करते हैं कि इस विभाग का अधिकांश कदपनाप्रसृत है। 
बढावंवत पुराण सें कुछ ऐसी जातियों का भी उल्लेख है, जो मुसलमान-थुग 
की देन हैँ, परन्तु पुराणों तथा स्वृत्ियों में परवर्त्ती काछ के पण्दिततों ने इन्हें 
भी वर्णसंकर का रूप दिया है, यद्यपि वे किसी विशेष कार्य के करने के: 
कारण विशिष्ट नामों से पुकारी गई हैं। ऐसे क्षेपक हमें पुराणों में बाहुस्य 
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से मिलते हैं। हन ज्षेपकों का एक ही उद्देश्य था; जो कुछ समाज में है, उसे 
शास्त्रीय ढाँचे में दाल देना, समाजगत विपमताभ्ों को एक नियम में भावद्ध 
कर देना । शास्त्रीय दृष्टि से यह कार्य भले ही सद्गत सिद्ध किया जा सके, 
परन्तु सामाजिक दृष्टि से इसके जो दूषित परिणाम सामने आये हैं, वे सर्वथा 
अवांछनीय हैं ओर समाज-संशोधकों एवं सुधारकों ने उसके विरोध में उच्च 
स्वर से घोषणा की है । 
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विगत परिच्द्रेदों में जिस पा्वरात्र और वेखानससाहित्य का विवरणात्मक 
वर्णन उपस्थित किया गया है, उसकी एक प्रसुख विशेषता, मन्दिर-निर्माण 
और देव-विग्रह की पूजञा-पद्धति है, जिसे सामान्यतया मूर्ति-पूजा कहा जा 
सकता है। सूर्ति-पूजा इस देश में कब और केसे प्रारम्भ हुई, इस सम्बन्ध 
में विद्ृजन एकमत नहीं हैं। कुछ विद्वानों के मत में मूर्ति-प्रजा की 
पद्धति हमने विदेशियों से ग्रहण की है। संभवतः यूनान भौर मिश्र दो 
ऐसे प्राचीन देश हैं, जो बहु-देव-वाद में विश्वास रखते थे और देवी-देवताओं 
की प्रतिमाएँ बनाकर उनकी पूजा करते थे। इन देशों से जब भारतीय 
सम्पर्क बढ़ा, तो इनकी अ्तिमा-पूजन की प्रथा भी इस देश में आई! और 
सर्वप्रथम जेनमतानुयायियों ने इसके अनुकरण पर अपने तीर्थड्वरों की सूर्तियाँ 
मन्दिरों में प्रतिष्ठित कीं। जेनघर्म वालों से मूर्ति-परूजा की यह पद्धति 
शवों, भागवर्तों और महायानी बौद्धों ने महण की। कुछ विद्वानों की 
सम्मति में गणेश देवता चीन जोर उसकी संस्क्ृति से प्रभावित धन्य देशों 
से भाये । शिव को कुछ विद्वान सेमेटिक देवता मानते हैं। झीत्तठा देवी 
द्विद्ससक्ृति की देवी मानी जाती है और नाग-पूजा तथा कुबेरपूजा को 
यहसंस्कृति की देन कहा जाता हैं। अन्य विद्वान इसके विपरीत धारणा 
रखते हैं। उनकी सम्मति में भूर्ति-पूजा विदेशी नहीं, इसी देश के मस्तिष्क 
की उपज है। हस सम्बन्ध में हम भी अपने विचार प्रकट कर देना आवश्यक 
समझते हैं, जिससे विद्वान आलोचना-प्रत्याठोचना द्वारा किसी निर्णय पर 
पहुँच सकें। किसी के विचारों से सर्वाशतः सहमत होना पत्येक् विद्वान 
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के लिये आवश्यक नहीं है, फिर भी विचार-सागर का सनन्‍्थन कुछ रत्न तो 
हाथ में रख ही देता है । 


क “भारतीय ऋषि श्रवण, मनन और निदिध्यासन द्वारा ब्रह्माण्ड के सोथ 
जिस छुद्धि-्योग का प्रयोग करते थे, उससे उन्हें शाश्रत सत्य के दद्दन हो 
जाते थे। इसी प्रणाली पर चलते हुए उन्होंने सृष्टि में कार्य करने वाले 
ऋत जौर सत्य, दो नियर्सों का पर्यवेक्षण किया। इन्हीं नियमों के अनवरत 
अनुशीकन तथा सतत सम्पक्क से ग्रभावित्त हो, उन्होंने यज्ञ संस्था की नींच 
डाली । वैदिक वाइमय में ऐसे अनेक सूत्र उपलब्ध होते हैं, जो सृष्टि के 
. मूछ में विद्यमान याज्षिक प्रक्रिया की सूचना देने वाले हैं। भगवान्‌ कृष्ण 
' ने गीता ( ३-१० ) में-- 


'सहयज्ञाः अजाः सष्ठा पुरोचाच प्रजापतिः । 
अनेन पसविष्यध्व॑ एप वो3स्त्वि.्कामधुक ॥ 


कहकर इसी तथ्य को प्रकट किया है। ऋग्वेद भी 'यज्षस्य धाम प्रथम मनन्‍्त! 
कहकर सृष्टि की सर्व-प्रधान क्रिया यज्ञ का उनच्लेख करता है। यज्ञ के इस 
प्रथम धाम को समझकर ही ऋषियों ने नाना प्रकार के याज्षिक अनुष्ठानों को 
जन्म दिया था। ये जलुष्ठान बढ़ते-बढ़ते विराट जगड़वाल की सीमा तक 
पहुँच गये । शत्पथ, ऐतरेय, गोपथ आदि ब्राह्मण अन्यों में तथा श्रौतसूत्रों 
में यज्ञ के इस विविध क्रिया-कलाप के दशन होते हैं। जो यज्ञ भौतिक रूप 
धारण करते हुए भी, अपने प्रारम्भिक स्वरूप में आध्यात्मिक भावनाओं के 
प्रतीक थे, दे कालान्तर में प्रतीक न रहकर स्वयं भोतिक सत्य बन गये। 
भारतीय ऋषियों का ध्यान इस परिवतन की ओर गया था। शत्तपथ ब्राह्मण 
में ही पाञ्ररात्र यज्ञ के सम्बन्ध में जो कथा जाती है, वह स्पष्ट रूप से 
परिवर्तन की हस दिशा की ओर इंगित करती है। यज्ञों का भौतिक रूप 
अथवा ह्ृव्यमय रूप भपनी सीमा का उच्चंघन करता हुभा हिंसा-प्रधान हो 
घछा था। ब्राह्मणकाल के ऋषि उसे वास्तविक अध्यर अर्थात्‌ अहिसा-प्रधान 
रूप देना चाहते थे। संभवतः कुछ समय तक पशु-मांस-लिप्सु थाश्षिकों और 
सात्विक प्रवृत्ति वाले अहिंसा-प्रधान ऋषियों - में पर्याप्त संघर्ष रहा होगा ! 
महाभारत के नारायणीय उपास्यान में जो हुन्दह राजा चससु उपरिचर भर 
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उनके पुरोहित बृहस्पति के बीच में इसी प्रसंग को छेकर उपस्थित हुणा है, 
वह भी इसी तथ्य की ओर संकेत करता है। यही कारण है कि स्वयं 
'चैदानुयावियों में वेद के नाम पर दो दुछ हो गये :--प्रथम भ्रवृत्तिमार्गी और 
हितीय निदृत्तिसार्गी। प्रद्धत्तिमार्गी हिंसाप्रधान यज्ञों से चिपटे रहे, परन्तु 
निवृत्तिमार्ग वालों ने कतिपय नवीन पन्थों की उद्धावना की । वेष्णवों का 
वेसानस सम्प्रदाय निवृृत्तिपयगामी है, ऐसा दस पीछे लिख चुके हैं । 


वेदुमंत्रों का वास्तविक अर्थ और उनका साक्षात्‌ दशन परवर्ती ऋषियों 
की चुद्धि को भञआद्य हो चला था। महर्षि अरविन्द ने 'वेद्रहस्य? के प्रथम 
भाग सें ऐसा संकेत किया है कि उपनिपद्‌ काल के ऋषि भी वेद के सत्य 
अर्थ से वहुत दूर जा पढ़े थे। उन्होंने वेदिक ऋषियों की अनुभूतियों तक 
पहुँचने के लिये प्रथक प्रयास किया है, फिर भी उन्हें साक्षात्‌ क़तधर्मा नहीं 
कहा जा सकता । निरुक्तकार ने भी ऐसे भस्ाक्षावकृततधर्मा व्यक्तियों का उद्लेख 
किया है, जो वेदार्थ-प्रणाली तक को विस्म्त कर चुके थे । 


निवृत्तिपथगामियों ने वेद के नाम पर चलने वाले हिंसा-प्रधान यज्ञों का, 
घहिष्कार किया, पर वे जनता को अपनी भोर केसे आकर्षित करें, यह 
उनके सामने एक समस्या रही होगी। यघ्ञनिर्माण की जो विधियाँ ब्राह्मण 
ग्रन्थों तथा जोर सूत्रों में वर्णित हुई हैं, वे विपुल विवरण और अमित भलक्षारों 
से संयुक्त हैं। सम्भवतः दूसरे पक्त चालों ने इसी प्रकार के अलंकृत विधानों को 
सर्वसामान्य जनता के आकर्षण का उपयुक्त प्ताथन समझा होगा और उन्हें 
अपनाकर अपने समच उपस्थित समस्या का समाधान किया होगा। 


वेष्णव धर्म का प्राचीन रूप प्रमुखतथा निदृत्ति-प्रधान है। जिस वैखानस 
आगम और धर्म के विषयों का विवरण हम पीद्े दे चुके हैं, बह इसी विशेषता 
क प्रकट करता है। वेष्णवों की दूसरी शाखा पाश्चरात्रसंहिताओं से सम्बन्ध 
रखती है। महाभारत इस शाखा को प्रंबृत्ति कक्षण वाली कट्टता है, परन्तु 
: इसमें भी हिंसा-प्रधान थज्ञों की नहीं, अहिंसा भाव की ही प्रधानता रही है। . 
पैष्णवों की दोनों शाखाओं में वेदिक कर्मकांड का वह श्रक्षृत्तिमा्गीं स्वरूप 
इृष्टिगोचर नहीं होता, जो चृहरपति जेसे देव-पुरोहित तक को हिंसा के लिये 
प्रेरित करता है। ब्ाह्मणग्रन्थों के याज्ञिक विवरणों से वेष्णवों ने अपने सम्प्रदाय 
के आकर्षण के लिये जो उपकरण संग्रहीत किये, वे मन्दिर-निर्माण और प्रतिमा- 
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प्रतिष्ठान के रूप में दिखाह दिये। यज्ञों के हिंसामय उपकरणों का उन्होंने 
स्वथा परित्याग कर दिया और द्वव्यमय यज्ञों की भोर से भी अपना हाथ 
खींच लिया। अहिलुध्न्य तथा ईश्वरसंहिताओं में, जो पाश्चरात्र साहित्य के 
अन्तर्गत हैं, और वेखानस भागम में सन्दिर-निर्माण सम्बन्धी जो विस्तृत 
विवरण भाते हैं, ओर प्रतिमार्ओो की प्रतिष्ठा एवं पूजा-विधि से सम्बन्धित 
जिस विस्तृत क्रिया-कछाप का वर्णन है, वह बहुत कुछु उसी रूप का है, जिस 
रूप का यज्ञसम्बन्धी चरिवरण हमें ब्राह्मणम्रंथों सें उपलब्ध होता है। भतएव 
हमारी सम्मति में मूर्तिपुज़ा का मूलरुप यज्ञों के ही भन्तगंत है। यज्ञसंस्था 
ही विकसित होती हुईं अपनी हीनताओं के परित्याग एवं भर्लंकृत प्रसाधन- 
सामग्री के प्रहण द्वारा मूर्तिपूज़ा के रूप में परिणत हो गईं। यद्यपि प्राचीन 
हिंसक पुरोहितों के समान आगे चलकर शक्तिमतानुयायियों ने अपनी दृष्ट 
देवी कालिका की मूर्ति पर पशु-बलि चढ़ाकर मूर्तिपूजा को भी हिंसाप्रधान 
यज्ञ की वेदी की भाँति रक्तरज्ञित कर दिया, फिर सी मूत्तिपूजा का चेष्णव 
. रूप परमसात्विक और अहिंसामय ही रद्दा है। 


/ :“यज्षसंस्था स्वयं सृष्टि के मिराकार ऋऋषत एवं सत्य नियर्मों का साकार 
एवं मूर्त रूप है। हमारे पूर्वजों ने प्रत्येक वस्तु के अन्तस्तकू तक पहुँचने 
कर उसे पहिचानने का अभूतपूर्व प्रयाल किया है। जहाँ उन्होंने 
किसी मूर्त सत्ता के अन्तस में विद्यमान निराकार वा असूर्त तत्व के दर्शन 
किये हैं, वहाँ उन्होंने अमू्त को मूर्त रूप में परिणमित तथा उसके नाना 
शाखाओं में फूटते हुये विज्ञाल रूप को भी देखा है। किस प्रकार ऑकार 
अत्तर से ४९ रवर एवं व्यंजन निकले ओर उनसे किस प्रकार वाझ्याय का 
विस्तार हुआा, ऋत से सत्य, प्राण से रयि, नाद से बिन्दु और नाम से रूप 
की किस प्रकार समानान्तर सृष्टि हुई, शब्द के साथ अर्थ और अर्थ के साथ 
शब्द किस प्रकार समकक्ष गति से चलते हैं, किस प्रकार मुख से बाहर जाने 
वाछा अक्षर ध्यनि-तरंगे उत्पन्न करता हुआ जआाक्ृतिविशेष को जन्म देता . 
है, भीर भाकृति के साथ चह सतरंगी लहरों से किस प्रकार अपना रद्' ग्रहण 
करता है, विश्व की नानामूत॑ दशाक्तियाँ किस भ्रकार अपने देवता. रूपी अर्थों 
से सम्बन्ध रखती हैं''*****“*इन विपयों की जितनी सूचस खोजबीन हमारे 
ऋषियों की पारदरशिनी बुद्धि ने की है, उतनी सम्भवतः अन्य किसी ने नहीं। 
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मूर्तियों के निर्माण के मूल में भी यही प्रक्रिया प्रारम्सिक समय में प्रचछित 
रही होगी । हम अपनी कल्पना अथवा प्रातिभ शक्ति द्वारा जिन गुर्णो का 
आभास पाते हैं, ओर जिन दिव्य शक्तियों का उनके सगुण परन्तु अमृत 
रूप में अनुभव करते हैं, उनका एक रूप भी, काछान्तर सें हमारे सामने 
घन जाता है| कहना यो चाहिये कि वागी- जिस गुण का नाम-विधान करती 
है, नेन्न उसीका एक रूप-विधान भी प्रस्तुत कर लेते हैं । इस प्रकार अनयन 
. गिरा और अवाक्‌ नेत्र परस्पर सहयोगी बनकर ऐसा कार्य सम्पादित करते हैं, 
जो क्षन्‍्तः को वाह्मय से और वाद्य को धनन्‍्तस्‌ से एक कर देने वाला है। जतः 
हमें तो ऐसा जान पढ़ता है कि बेदिक ऋषियों की जिस चुद्धि.ने सृष्टि में 
निहित यज्ञ की अमूत भावना को अलंकृतवेदीसरपत्न तथा विविध प्रकार 
के सुसजित कुण्डों से थुक्त साकार यश-संस्था का रूप भ्रदान - किया, उसी 
बुद्बि ने काछान्तर में याज्ञिक विवरणों के आधार पर उन्हींके स्वरूप की 
व्याख्या करने वाले और उन्हींकी अलंकृतियों को विकसित रूप प्रदान करने 
वाले देवाऊयों को भी जन्म दिया। कोई भी संस्था काठ के करा चक्र 
में पड़कर अपने मूल रूप से सम्बद्द नहीं रह पाती । देवारूयों तथा द्वेव-विग्रहों 
का मूछ रूप भी इसी भाधार पर परवर्त्ती समय में नष्ट हो गया। हम मूल 
के महत्त्त्की छोड़कर पद्चवों को ही सब कुछ समझने छगे। जो मूर्ति हमें 
अपने पीध्े निहित दिव्य गुणों की ओर ले जाती थी, व्यक्त से हम मिस 
अव्यक्त का बोध प्राप्त करते थे, चह हमारी अन्तःसस्पत्ति से निकल गया। 
सिपरिट के स्थान पर दम फ़ार्म को महत्व देने रंगे, आध्मा के स्थान पर हंस 
शरीर के पुजारी वन गये, इतिहास का यह एक कठोर सत्य है। इस सत्य 
का उद्घाटन समय सयय पर बेष्णवाचार्य स्वयं करते हैं। गीता का निश्चाद्वित 
छोक इस सत्य की उच्च स्वर से घोषणा कर रहा है: 


अध्यक्त व्यक्तिमापन्न मन्यन्ते मामचु 
पर भावमजानन्तोी ममाव्ययमनुत्तमस््‌॥ ७:२७ 


: मैं क्षव्यक्त अर्थात्‌ भरुप हूँ, पर मूर्ख मनुष्य सुस्ते साकार देदधारी समझते हैं । 
मेरी नित्य भोर सर्वोत्तम स्थिति को थे नहीं जानते । श्रीमद्सागवत के तीपरे 
स्कन्ध से इसी भाव,को इस प्रकार कहा गया है 
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थो मां सर्वेपु भूतेपु - सनन्‍्तमसात्मानमीश्चरम । 

हित्वार्चां भजते मौद्याद्‌ भस्मन्येव जुहोति सः ॥? २९१२२ 
जो व्यक्ति सब भूतों से विद्यमान सुझ ईश्वर को छोड़कर अपनी मूर्खता से केघल 
प्रतिमा की पूजा करता है, वह मानों राख में आाहुति डाल रहा है । 


५ भव यश्चसंस्था से विशिष्ट मूर्तियों का निर्माण किस प्रकार हुआ, इस 
बात पर भी किंचित्‌ विचार कर लेना चाहिये। यक्लों के विवरणों में कहा 
गया है कि सर्वप्रथम यज्ञ-वेदी के निर्माण के लिये भूमि का शोधन करना 
चाहिये। भूमि-शोधन के पश्चात्‌ इृष्टिकाओं का निर्माण भौर चयन किया 
जाता था, निर्माता की बुद्धि को मंत्र-जाप द्वारा भावित कर पवित्र किया 
जाता था। इश्टिकाओं से त्रिकोण ( ताग्बूलाकार ), समकोण, वर्गाकार, 
वृत्ताकार ( पद्माकार ) तथा भ्न्‍्य प्रकार के झुंडों का निर्माण होता था, 
तदननतर वेदी बनती थी ओर बेदी पर विविध प्रकार की अलूकृतियाँ रची 
जाती थीं। अणव अर्थात्‌ ओश्स अक्षर को भी चित्रों द्वारा वेदी पर चित्रित 
किया जाता था और सोरमंडरू के झहों को तथा नह्माण्ड की जाकृति को बेदी 
पर अज्ञत जादि द्वारा भंकित कर ब्रह्मांड के विधान को समझाने का स्तुस्य 
प्रयत्ष किया जाता था। किसी न किसी रूप में ये घात॑ आज भी परम्परा 
द्वारा प्राप्त यज्ञ-वेदी की रचना में प्रकट की जाती हैं। हमारे घरों में, 
माँगलिक अवसरों पर जो स्वस्तिका का चिह्न द्वार-दीवारों पर बनाया ज्ञाता है, 
वह उसी ओशेम्‌ अक्षर का प्रतीक है। यह सी असंभव नहीं है कि जिस गणेश 
का पूजन समस्त पौराणिक क्वर्त्यों के भ्रारस्भ में होता है, वह अपने सूल रूप में 
आकार की ही मूर्ति रहा हो | श्रीकृष्ण की जिस त्रिभंगी मुद्रा का दर्शन हम 
प्रायः चिन्नों में करते हैं, वह ऑकार का ही विकसित रूप है। ऑकार से ही 
इस विराट भ्रह्मांड की रचना हुई है। क्षतः इस मुद्रा को विराट्‌ भद्मांड का 
सूचम रूप भी कहा जा सकता है। जॉकार तांत्रिकों में ऊँ रूप में लिखा ज्ञाता 
है। कुछ विद्वानों की सम्मति में ऑकार-लेखन का यही रूप भाचीन दे और 
अरबी लिपि में लिखित अल्लाह इसी का प्रतिरूप है । 

यज्ञ में सामग्री, घी, मिष्टान्न आदि की जो आहुतियाँ दी जाती हैं, उनसे 
हचनकुण्ड के अन्दुर पवत-शिखर की भाँति ऊपर को उठती हुई एक पिण्डी 
चन जाती है। इस पिण्डी का आकार शिवलिक् के समान है। महादेव की 
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मूर्ति की कल्पना इसी पिण्डी के आधार पर की गई है। शिव की योगेश्वरी 
मूर्ति, जिसकी जटाओं में गंगा भौर ग्रीवा में सपों की माला है, परवर्त्ती काल 
में इसी यज्ञ के रूप से निर्मित की गई है । यज्ञकुण्ड से धधकती हुई ज्वाला 
की जो रूपदे ऊपर को उठती हैं, वे सप॑ भौर उसके फन को सुद्वित करती-सी 
प्रतीत होती हैं। घी की जो आहुतियाँ इन रूपठों के ऊपर पढ़ती हैं, वे भाकाश 
से उतरती हुई और शिव की जटाओं में निवास करती हुई देवापगा गद्गा.की 
जछ्घाराएँ हैं । महादेव-पूजा का मूछरूप छिंग-पूजा ही है, जो एक भोर यहश्ञ 
फी पिण्डी का प्रतीक है और दूसरी ओर शून्य का प्रतिरूप है, जिसे फम्बेद के 
नासदीय सूक्तकार ने सत्‌ भर असत्‌ दोनों से विछज्वण कहा है: भौर जो 
गणितशासत्र का चीजाज्षर है। महादेव की इस छलिंगमूर्ति को जिस वेदी-पर 
समासीन किया जाता है, उसकी भाकृति यज्ञकुण्ड के समान दी होती है। 
छवनकुण्ड की परिखा जो बेदी के ऊपर घनी होती है, भौर जिसमें “भदिते 
अनुमन्यस्व' भादि मन्त्रों द्वारा चारों दिल्वाओं में जल डालते हैं, वही शिव- 
छिट्ठ के चारों भोर बनी हुई जलूधारी या परिखा है। शिवलिक्ग के ऊपर ढाला 
हुआ जल इस बेदी के जिस द्वार से बाहर जाता है, बह यज्ञ-वेदी का छत, 
डालने वाला स्थान है। मन्दिरों का निर्माण भी इसी यज्ञवेदी का भजुसरण 
करता है। मन्दिर के अन्दर जिस सिंहासन पर मूर्ति प्रतिष्ठित की जाती है, .- 
चह सिंहासन कुण्ड है ओर उस कुण्ड में सामग्री की पिण्डी सिद्दापन पर बंठी 
हुई सूरत है। यज्ञ-वेदी की परिखा मन्दिर की परिक्रमा या प्रदक्षिणा 
वाला पथ है । 


वेद ने पट्त और सत्य नाम की जिन दो शक्तियों का उल्लेख किया है 
पद्दी अग्नि और सोम के रुप में वेद में ही वर्णित हुई हैं। पुराणों ने इन्हीं 
को रुद जर विष्णु की संज्ञा प्रदान की है। विष्णु, सोम, सत्ता या स्थिति 
के प्रतिनिधि हैं तो रुम् जग्नि के। पुराणकारों ने इसीछिये विष्णु को रक्षक 
और रुद्र को भग्नि के अन्तिम गुण संहारक का रुप दिया है। रुब्र की आाठ 
सूर्तियाँ भाठ वसुओं की प्रतिनिधि हैं परन्तु रुद्र को स्राचात्‌ कगरितका ही 
रूप माना जाता है। अग्नि्ोन्न के भन्त में 'वसोः पविन्रमलि शतधार आदि 
मन्त्र द्वारा सामग्नो की बनी हुई पिण्डी पर जो सहस्त धाराभों में घी डाठछा 
जाता है, वही मद्दादेव के लिक्ष के ऊपर छटके हुए कछझ से टपकती हुईं 
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सहस्नों बूँदें हैं। मन्त्र में भाठ वसुओं को पवित्र करने वाले. भग्निदेव हैं, 
तो रुद् की भाठ मूर्तियों के बीच सें बेठी हुई रुद्व की साक्षात्‌ सूर्दि को पार्वक, 
पवित्रकारक अग्नि कहा ही जाता है। यज्ञ के साथ जो पशु बाँधा जाता है, चही 
महादेव का घृषभ है। निरुक्त में 'त्रिधा बद्ो घृषभो रोरवीति! की व्याख्या सें 
शब्द को भी वृषभ की संज्ञा प्रदान की गई है । 


५,“ पौराणिकों सें जिस पंचायतन-पूजा का प्रचार है, उससें विष्णु, शिव, 
दुर्गा, सूय जोर गणेश की मूर्तियाँ होती हैं। रामायतन में भी चारों भाइयों 
के साथ सीता की मूर्ति इन्हीं पंचदेवों के समकत्त है। पंचदेव भी विश्व 
की उद्दात्त शक्तियों के भ्रतीक हैं और उनकी मूर्तियों की कल्पना उनके गुर्णो 
के आधार पर की गई है। पांचराज्नों का चतुच्यूंह भी सांख्य के प्राकृतिक तत्तों 
का ही प्रतिरुप है । 


ः. “जाये ऋषियों के चिन्तन जौर भावन का मुख्य ऊूचय वह सूच्मातिसूचम 
प्न्तिम तक्त रहा है, जिसका नाम ओोर रूप द्वारा हुस जगत में व्याख्यान 
हुआ* तथा जो अव्याकृत से व्याकृत और जनिरुक्त से निरुक्त बना। सूछ तो वही... 
है और वही अक्षर तथा अविनाशी सत्ता है। मूर्तियाँ नामरूपाध्मक जगव्‌ 
के अन्दर आती हैं और अपने विनश्वर रूप को लिये हुए उसी अविनश्वर सत्ता 
की स्तुति करती हैं। इन मूर्तियों का तथा इस निखिल सूत्त ब्रह्माण्ड का 
पर्यवसान उसी अविनश्वर सत्ता में होता है। यह सत्य उसी भमर्त्य में विश्राम 
पाता है। मैदिक शब्दों में 'अथ मर्त्यों अछतो भवत्ति अन्न ब्रह्म समश्नुते ! यह 
मरणधर्मा विनश्वर शरीर एक दिन अमूत चनता है जोर उस ब्रह्म के साथ. 
आनन्द का उपभोग करता है। पर यह मत्य अस्त कैसे बनेगा, यही विचारणीय 
है। वेद कहता है ; सत्य अपने परिसाण में चाहे जितना विशाल हो, उस 
महान्‌ के भागे यह अणुरूप ही है। यह अणु जब उस महान्‌ का संरपर्श 
फरेगा, सभी भक्म अर्थात्‌ बढ़ा बनेगा। अपनी सझ्लीणंता का परित्याग करके, 
अहन्ता की स्ववप सीमा का उदलहन करके जब यह असीम और अनन्त अर्थात्‌ 
भूमा बनेगा, उसी दिन यह अस्त वन सकेगा।” इसके पूर्व तो कालिदास के 
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१. अथ अद्दीव पराद्धमगच्छत्‌ । तत्‌ परार्् गत्वा ऐश्वत् कर्प नु श्मान्‌ लोकान 
प्रत्यवेयामिति । तदद्वा्यामेव प्रत्यवेद्‌ रूपेण चैव नाम्ना च। ( शतपथ ११, २, ३५ ३) 
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शब्दों में, 'मरणं प्रकृति! शरीरिणाम! हसे मरना ही सरना है। पर उस 
अन्तिम दिन का मरण भी कितने सौभाग्य भौर समृद्धि का परिचायक 
होगा, जि दिन यह भरण की सीमा को अतिक्रान्त करता हुआ अमृत में 
प्रवेश करेगा । 


मानव जिस दिन मूर्ति-पूजा के द्वारा परम देवी तत्तों तथा गुणों की .. 
आराधना करने लगेगा, दूसरे शब्दों में भाकार से यज्ञ के ध्यागरूपी भाव में 
प्रवेश करेगा भौर भन्‍्त में यश्ष से यशरुप प्रभु तक पहुँचेगा, -उप्ती दिन वह 
कल्याण का केन्द्र धन सकेगा 


«3-() 4-7 /0-40-+« 
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नारदुभक्तिसूत्र, शांडिल्यभक्तिसूत्र, रूपगोरवामी के उज्ब्वलनीलमणि 
तथा, भक्तिरसाम्तसिन्धु कोर मघुसूदन सरस्वती का. भक्तिरसायन भक्ति 
के सिद्धान्त-पक्ष का..तारिविक_ विवेचन करने वाले ग्रन्थ हैं। अन्तिम तीन 
सोलदहवीं शताददी की.रचनाये हैं ओर प्रथम दो संभवतः . गुप्त-साम्राउयकाल 
तक बन चुके थे। नारदु ने अपने भक्तिसून्नों में शांडिल्थ का नाम लिया 
है। अतः शांडिल्यमक्तिसूत्र नारदभक्तिसून्र से पूर्ववर्ती है। नारद ने 
 सुन्नसंख्या १६, १७ तथा ४८३ में ब्रक्नकुमार समनक-सननन्‍्दनादि, व्यास, 
_शुक, शांडिल्य, गगे, विष्णु, कौण्डिन्य, शेष, उद्धव, आरुणि,.. बलि, विभीषण 
हु आदि को भक्ति के आचार्य रूप में मान्यता दी है। शाण्डिल्य ने काश्यप, 
बादरायण और जेमिनि के नाम सूत्रसंख्या २९५, ३० और ६$ में दिये हैं। 
इससे सिद्ध होता है कि नारद और द्ाण्डिल्य से भी पूर्व कई आचाय हुए 
हैं, जिन्हेंने भक्ति के सिद्धान्त-पक्त का विवेचन किया होगा, परन्तु उनके 
ग्रन्थ इस समय उपलब्ध नहीं हैं। व्यासविरचित भागवत में इस विषय 
की सामग्री विथमान है, जिसका विवेचन हम हसी अध्याय में कर रहे हैं। 
उपलब्ध आप॑ ग्रन्थों में नारद ने अपने भक्तिसूत्रों में पूववर्ती आचारयों के 
मत का समावेश कर दिया है। अतः प्रमाणरूप में उसे गशृहीत किया जा 
सकता है। उज्ज्वछनीकमणि तथा भक्तिरसामतसिन्धु बहुत परवर्त्ती अन्य 
हैं। उज्ज्वऊुनीलमणि में राघा-कृष्ण-सम्षन्धी प्रेम .पर भाधारित श्यज्वार रस 
की रूपगोस्वामी ने सम्पूर्ण रूप से.-भाव-विभावादि के अंगसहित भक्ति-रस 


के पद्‌ पर प्रतिष्ठित किया है। भक्तिरसारतसिन्धु में भक्ति.का गम्भीर विवेचन 
पाया जाता. है. उब्ज्वलनीरूमणि पर जीवगोस्वासी की टीका महर्पूर्ण है । 


प्रत्येक अन्थ पर अपने समय की प्रवृत्तियों का प्रभाव पड़ता है। ये अन्य 
भी उसका कपवाद नहीं हैं। पिछुले दोनों अन्थ उच्ज्वलनीलमणि तथा 
भक्तिरसासत्तसिन्धु महाप्रश्चु चतन्‍्य के चेष्णव सम्प्रदाय की गोंडीय शाखा के 
सिद्धान्तों से प्रभावित हैं। अ्थम दो सूत्रप्रन्थों पर भागवत धर्म के प्रारम्भिक 
रूप का स्पष्ट प्रभाव परिलत्षित होता है। इन सून्नग्रन्थों में गौडीय 
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सम्पदाय में प्रचकित भक्ति रस की सर्वक्षिपूर्णता पर पहुँचे हुए राधा-कृष्ण 
के आज्वार का जिसे उउ्यल या मधुर रस भी कहते हैं, अभाव है। इसी 
प्रकार नारदृभकिसूत्र से वर्णित रुपासक्ति ओर कान्तासक्ति श्रीमन्भागवत से 
_वर्णित नवधा भक्ति के अन्वर्गत्त नहीं आती । श्रीमद्भागवत्त की नवधा भक्ति, 
के पादसेवन, भर्चन भौर पन्दन की अनुष्ठानविधि वेदिक काल - की भक्ति 
में दिखाई नहीं देती। सूत्नग्नन्थों में वर्णित तथा श्रीमद्भागबत में प्रतिपादित 
भक्ति से ज्ञान ओर कर्म की अवर स्थिति अथवा हेयता भी बेदिक भक्ति की 


>> केलककः जज कैलडेक ++ 


खडे कह - के । उन 


अभिव्यक्तियों को लेकर भाता है और वे तत्कालीन साहित्य द्वारा भाष्मसाव 
फर ली जाती हैं । क्षतः भक्ति का विवेचन करने वाले इन ग्रन्थों पर भी अपने 
समय की मान्यताओं का अवश्यम्भादी प्रभाव पढ़ा है । 


# 


. » चेदत्रयी में शान, कर्म एवं भक्ति तीनों साधव एक दूसरे के पूरक हैं। 
उनकी समन्विति मानवजीवन के चरम लय को सिद्ध करने थाछी है। 
ज्ञान हमें रछषय का बोध कराता है, कर्म उस रूचय तक पहुँचाता है भर 
भक्ति उस छत्य में तत्चीन कर देती है। ज्ञान कर्म भौर भक्ति को प्रदीक्त 
करता है। भक्ति ज्ञान भौर कर्म का उद्देक करती है। कर्म अन्य दोनों के 
निष्पादन सें सहायता देता ह। अतः तीनों की ऋमपरक नहीं, भव्युत्त 
सह-समिन्विति लच्य-प्राप्ति के लिये अनिवार्य मानी गई है। गीता में भी 
ज्ञान, कर्म एवं भक्ति का चत विधमान है, यथपि भक्ति अपना स्वर दोनों . से 
कुछ ऊँचा भवश्य किये हुए है। श्रीमद्धागवत में ज्ञान और कर्म को भक्ति से 
तीचा स्थान प्राप्त है। उसके साहातय-प्रकरण में ज्ञान और वेराग्य को भर्क्ति 
की सन्‍्तान कद्दा गया है । 
श्रीमद्धागवत्त के एकादश स्कन्ध के चतुर्थ अध्याय में भक्ति की महिमा 
इस प्रकार वर्णित हुई है 
न साधयति मां योगो न सांस्य धर्म उद्धव । 
भ स्वाध्यायस्तपरत्पागों यथा भक्तिम॑मोर्शिता ॥ २० ॥| 
_ भक्त्याइइमेक्या ग्राह्मः श्रद्ययात्मा प्रियः सताम्‌ । 
भक्ति: पुनाति मन्निष्ठा श्रपाकानपि सम्भवात्‌ ॥ २१ ॥ 
/ भगवान्‌ उद्धव से क्ठते दैँ कि में न योग के द्वारा और नसांद्य ( ज्ञान ) के 


भागवत भक्ति का स्वरूप ३०३ 


द्वारा ही धराप्त होता हूँ। मेरी प्राप्ति का सुझभ साधन तो भक्ति है ।* एकनिष्ठा 
से की हुई मेरी भक्ति चाप्डाल तक को पविन्न कर देती है। . 


, « इसके पश्चात्‌ श्लोक २४७, २५ और २६ सें लिखा है कि जो गदूगद वाणी 
से द्रवितचित्त ही, कभी रोता हुआ, कभी हंसता हुआ, कभी लज्ञा को छोड 
गाता हुआ भौर नाचता हुआ सेरी भक्ति में निरत होता है, वह इस निखिल 
विश्व को पवित्र कर देता है। जैसे अ्नि द्वारा स्वर्ण का सर दूर होकर, 
फूँकने पर स्वर्ण भपने रूप सें मिर जाता है, उसी प्रकार मेरे भक्तियोग से 
कर्म-विपाक को दूर करता हुआ आस्मा मुझ्ले ही प्राप्त कर लेता है। मेरे पवितन्न 
चरित्रों का श्रवण एवं ध्यान करता हुआ आत्मा जैसे-जेसे शुद्ध होता जाता है, 
वेसे ही वेसे अक्षनाज्षित आँखों की तरह वह सूचम वस्तु के दर्शव 
करने लगता है:। 


“ श्रीसद्धागवत के ऊपर उद्छत वर्णन से सक्ति के स्वरुप के सम्बन्ध में 
नीचे लिखी बातें ज्ञात होती हैं : 
- १. भगवान्‌ भक्ति द्वारा ही प्राप्त होते हैं । 
२, योग, ज्ञान, स्वाध्याय, तप अर्थात्‌ वानप्रस्थ, और स्याग अर्थाव 
संन्याप्त प्रभुप्राप्ति के चेसे साधक नहीं हैं । 


..._द, भक्ति सें एकनिष्ठा होनी चाहिये। 
५ ४, भक्ति से चित्त हवित हो जाता है जोर वाणी गदयद हो उठती है ।* 


राधा आाााााणाााााभाशाााााााााााााणााणाणााााााआाणााआााााणााणाांभभााााभाणामाा्भाााभभागगाभस्‍भभभआाअाअइअअइइसभइइ का» +> अप अ आवाज वलबअ अमल नक पक शनि मककिकिलस 
५१, गीता ( अ० ११, 'छोक ४८, ५३ और ५४ में ) इस पक्ष का लगभग इन्हीं शब्दों 
में समर्थन करती है । 
लगा गर९ष7९४ ए050 ६0 [00 45 0पह। ४॥6 हुआ 0६ ॥076:2 
हे. #यहुरए शि!6जंप्रड, ९००९व फए एर्णढ वंत्र ग्रं5 फशच९९] पिं९४ए८ए छाते 


"मडणव, ९, 4 
२. श्रीमधुसूदन सररुती ने भी मक्तिरसायन में चित्तद्रुति को महत्ता दो है और 


भक्ति की परिभाषा करते हुए लिखा है ;--- 
ट्रतस्य मगवद्धमाव्‌ धारावाहिकतां गता । सर्वेशे मनसो वृत्तिः मक्तिरित्यसिधौयते॥ १०३१ ॥ 
अथवा 
चिते भ्रविष्टा या गोविन्दाकारता स्थिरा । सा भक्तिरित्यमिद्दिता'"'**५) २-१ ॥ 
द्रतचित्त जब आनन्दपूर्ण मगवान्‌ को अहण कर छेता है, तव वह तद्ूूव दो जाता दै। 
ध्सते बढ़कर और क्या उपलब्धि होगी १ 


५४५ 
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५, भक्त कभी प्रभु के वियोग में रोता है, कभी उनके संयोग से हँसता है 
” और कभी अतिमिलन-भावना में छजा छोड़कर गाता और नाचता है । 
'. ६. भक्ति से भक्त में पवित्रता आती है, जो उसके संसर्ग में भाने वा 
की पविन्न करने वाह़ी है । 
७. भक्ति से कम-विपाक नष्ट होता है भीर उसके नष्ट होने पर भगवान्‌ 
प्राप्त होते हूं । 
८, भक्ति सें भगवान्‌ के चरित्रों का श्रवण एवं ध्यान करना चाहिये। 
इससे भात्मा शुद्ध होता है । 
| ६, छुद्ध हुआ आत्सा ईश्वर जैसी सूच्रम वस्तु के दर्शन करता है। - 


ऊपर लिखी बातों में संख्या २ निपेधात्मक है, क्योंकि वह पितृयान के 
अन्तर्गत भी सा सकती है, यद्यपि देवयान के लिये भी उसका महत्त कम 
नहीं है। पितृयान के कर्मनिष्ठ पथिक ज्ञान, स्वाध्याय, योग, तप एवं स्याग 
का समावेश अपने जीवन में करते हैं। संख्या ३, ४७, ५ और ८ में भक्ति के 
अंगों का निरूपण हुआ है। संख्या ६, ७ भौर ९ में भक्ति का परिणाम वत्ताया 
गया है। पव्रिन्नता का सम्पादून, कर्म-विषाक का विनाश तथा सूच्म वस्तु 
का साधात्कार भक्ति द्वारा होता है। संख्या १ के भजुसार भक्ति ही 
भगवश्माप्ति का एकमात्र साधन है। इन सभी वातों का परवर्त्ती भक्तिसाहित्य 
पर पर्याप्त प्रभाव पढ़ा है। नारदभक्तिसूत्र 'सासु कर्मज्ञानयोगेम्यों/प्य- 
घिकतरा? २५ तथा शाग्डिल्यभक्तिसूत्र 'तदेव कर्मिशानियोंगिम्यः आधिकय- 
शब्दात! २२ से भागवत के ही अनुसार भक्ति को कर्स, ज्ञान और योग से 
ऊँचा पद दिया गया है। सूत्रसंस्या २१५ से ४० तक- भारद ने विपयत्याग, 
संगप्याग, जव्यावृत भजन, भगवतग़॒र्णों का श्रवण जौर कीत॑न, दुर्लभ, 
अंगस्य, भमोघ सत्संग, पुण्याव्मान्ों को कृपा ( महत्कृपा ) कथया भगवान्‌ 
की कृपा के पुक कण का भक्ति के साधनों के रुप में वर्णन किया है, जो 
ऊपर वर्णित भागवत के संख्या ३, ४, ५ और ८ में बताये साधनों के समान 
है। सूत्रसंज्या ६८ में उल्चखित कण्ठावरोध, रोमांच, अश्वु और भाछाप 
भागवत के संख्या ४ और ५ के स्नान हैं। सक्तिसत्र 'पावयन्ति कुछानि (थ्वीं 
च ६८ तथा 'तोर्थकुबेन्ति द्रीर्थाति सुकर्मीकुर्यन्ति कर्माणि सच्छाल्रीकृर्वेन्ति 
शाख्राणि! ६९ में चर्णित भक्ति का फल संख्या ६ के समान है। 
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भक्तों के भेद तथा लक्षण ; सामान्य रूप से भक्तों के तीन भेद हो 

सकते हैं : विधि के अनुगामी, निपेघपरक तथा साधारण। साधारण भक्त 
द्वैनिक जाचार के रूप में केबल भथा के निर्वाह के लिये भक्ति करते हैं, जिसे 
धोखा देना या खानापूरी करना थर्थाव्‌ जैसे-तैसे नाम मान्न के लिये, विना 
मन छगगाये हुये भी पूज्ञा-परिपादी का पालन करना कहा जा सकता हे। 
विधि के अनुगामी भक्त नियत समय पर नियत स्थान सें शास्रीय विधि- 
विधानों के अनुकूछ अपने इष्टदेव का अचन, पूजन, ध्यान आादि करते हैं । 
निषेधपरक भक्ति में दुःसंग अर्थात्‌ भक्ति-पिद्देपी ज्ञान, भक्ति के अतिकूल आचार 
तथा काम, क्रोध, मोह भादि का त्याग अपेक्षित है। नारदुभक्तिसूत्र संख्या 
४३ और ४४ में इन निपेध्यों का वर्णन जाया है। सूत्र ४५ में दिखा हे कि 
यदि ये निषेष्य कास-क्रोधादि तरंगित भी हो गये, तो सहवर्गियों का साथ 
पाकर ससुद्ध का रूप धारण कर लेंगे। निपेधपरक भक्तों में हम उन व्यक्तियों 
को भी छा सकते हैं, जिन्होंने भगवान्‌ से द्वेष तथा मर्यादा-मान्यता का निपेध 
करके सुक्ति पाई थी। शाण्डिल्य्‌ भी सूत्रसंस्या ६ में प्रभु के प्रति. श्ञ के 
द्वेष को राग में सम्मिल्ति करते हैं। इससे सिद्ध होता है कि अभु के साथ . 
भक्त का हंपसम्बन्ध भी सुक्ति का कारण होता है। नारदभक्तियजों में 
- सूँब्रसेक्या १५ से ३५ तक, भक्तों के छक्ण. दिये हैं, जिनमें पुज्ाकया जादि 
“मै अनुराग, अविरोधपूर्वक आत्मरति, निखिल आचारों को प्रश्नु के भर्पित 


््ञं 


“क्र देना तथा प्रश्ु के विस्मरण में परम व्याकुछ हो उठना परिगणित हुए हैं । 


. जीता ७, १६ के भज्ुसार भक्त चार प्रकार के हैं : जाते, भर्थार्थी, जिज्ञास 
-और ज्ञानी । इन चारों में ज्ञानी भक्त को ही भगवान्‌ ने श्रेष्ठ स्वीकार किया 
है| सनक, सनन्‍्दन, सनत्कुमार जौर नारद ऐसे ही ज्ञानी भक्त भे--प्रशान्त 
: और गम्भीर । ज्ञानी भक्त उच्च कोटि के विरागी भी होते हैं।/ नारद्भक्ति- 

सूत्रों के अचुसार भक्ति परा और गौणी दो कार की है। शाण्डिल्यभक्तिसूत्र 
संख्या ७२ 'गौणं जरैविध्यमितरेण स्तुति अर्थत्वात्‌ साहचर्यम्र” तथा नारदुभक्ति- 
सूत्र संख्या ५६ “गौणी त्रिधा गुणभेदात्‌ आरतादिमेदाद्वा में गोणी भक्ति 
तीन प्रकार की मानी गई है : १. सात्तिविकी : जिसमें कर्तव्यकर्म समझकर 
भक्ति की जाती है। र२ राजसी : जो किसी कामना से भेरित होकर की 
जाती है और ३. तामसी : जो किसी को हानि पहुँचाने के उद्देश्य से की 
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णाती है। गीया के ऊपर उच्चिखित मिशासु, आत और अर्थाथीं भक्त क्रमष्ठः 
गोणी भक्ति के इन्हीं तीन प्रकारों के भतिरुप हैं। ज्ञावी भक्त परा भक्ति का 
मधिकारी है। प्रीमद्भागवत ३, २९ में छोक ७ से १४ तक भक्तों के संगुण 
भोर नि्ुण दो भेद करके सगुण भक्तों के साचििक, राजस तथा तामस तीन 
भेददों का वर्णन क्रिया गया है। यही सकाम भक्त भी .कहताते हैं। विशण  . 
भक्त में प्रभु के प्रति विप्काम भाव से अनन्य प्रेम रहता है। निर्मुण भक्त 
गीता के ज्ञानी भक्त के समान हैं ! 


भक्ति क्या हैं ९: नारदभक्तिसन्र संख्या' २ जोर शाग्डित्यभक्तिपृत् 


संख्या" २ के अनुसार प्रश्चु में पराकाष्ठा की अनुरक्ति रखना ही भक्ति है। 
भागवत्त १, २, ६ में भी भक्ति की यही परिभाषा दी गई है, यथा : 
स चे पुंसां परो धर्मों यतो भक्तिरधोछ्षजे । 

>।.. अहैतुक्यप्रतिदता ययात्मा संप्रसीदति ॥ 

* “अर्थात्‌ भगवान्‌ में हेतुरह्तित, निप्काम, एकनिष्टायुक्त, अनवरत प्रेम का नाम 
ही भक्ति है। यही पुरुषों का परम धर्म हैं। इसी से आत्मा प्रसक्ष होता है। 
भक्तिरसारुतसिंधु, पूर्व विभाग, लट्टरी २ के भनुसार परा भक्ति सर्वोच्च फोटि 
की भौर सिद्दावस्था की सचक है। यौणी सक्ति साधनावस्था के भन्तर्गत है 
और दो प्रकार की है; बेधी तथा रागाजुगा । चेधी भक्ति में शाखानुसोदित 
विधि-निषेध का भनुसरण करना पहुता है।? रागानुगा भक्तिभावना राग 
अथवा प्रेम पर श्यठग्वित है। बेंधी भक्ति मर्यादा का सार्ग है, जिसमें भक्त 
ईंववर के ऐश्वय-शान से सम्पत्त रहता है। रागालुगा भक्ति दो प्रकार की है : 
कामरुपा भीर सम्बन्धरुपा। गोपियों की भक्ति कामरुपा धी, मिलें कृष्ण- 
सुख के धतिरिक्त अन्य भावना नहीं रहती। सम्बन्धरुपा भक्ति संगवान्‌ 
श्र भक्त के सम्बन्ध की दृष्टि से चार प्रकार की है; दास्य, सद्य, 
वाप्सर्य और दाम्पत्य। दास्य भक्ति के आदर्श हलुमान्‌ हैँ। सस्य भक्ति 
के जादश उद्धव, भर्जुन भोर सुदामा हैं। वात्सहय भक्ति का जादश ननदं। 
यशोदा, वासुदेव और देवकी में दिखाई देता है। राधा और रुक्षिमिणी 
दाग्पप्य भाव वाढ़ी भक्ति को आदर्श हैं। जीवगोस्‍्वामी की उप्यव्ठ- 
पल आम मा 


१. सा त्वस्मिन्‌ परमप्रेमरूपा। ३, सा परानुरक्तियेशरे। ३. शासनेनैव शासध्य 
हक दर 
सा वेधी सक्तिर्च्यठे । लह॒री २, शोक ४ । 
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नीलमणि के अनुसार दाग्पत्य भाव ही साधु भाव है। इसी भाव से 
: विभावादि के संयोग द्वारा निष्पन्न रस मधुर, उज्ज्वल या भक्ति रस कहलाता 
है। रूपमोस्थामी ने लौकिक साधुय से भक्ति रस के माधुर्य भाष में अन्तर 
किया है। लोक में माधुय भाव सबसे नीचे, उससे ऊपर वास्सरुय, फिर संख्य, 
फिर दास्‍स्य और सबसे ऊपर शान्त रस है। पर भक्ति रस में चिंद्‌ जगत 
के निम्नतम भाग से शान्तस्वरूप निमुण ब्रदह्मलोक, उसके ऊपर दास्यरूप 
चेकुण्ठतत्व, उसके ऊपर गोकोकस्थ सख्य रस और सबके ऊपर मधुररसपूर्ण 
पुन्दावन है, जहाँ परमपुरुष प्रकृतिरूपा भजाड्रनाओं के साथ क्रीडा करते हैं । 

घेधी कौर रागानुगा दोनों प्रकार की भक्ति साधनावस्था के अन्तर्गत 
है। जब भक्त को भगवान्‌ से प्रेम करने का व्यसन हो जाता है, तभी 
रागाजुगा भक्ति की क्ृतार्थता समझनी चाहिये । सचारदीय भक्तिसूत्रों के 
अनुसार यही परा भक्ति की अवस्था हे । भक्तिरसाझृतर्सिष्ठु में भी 
रागानुगा भक्ति को परा भक्ति के लिये अन्तिम सीढी माना गया है। भारद- 
भक्तिसूत्र संख्या ७७ के अनुसार परा भक्ति की भूमिका सें पहुँचकर भक्त 
प्रभु-प्रेम में विभोर हो उसीको देखता है, उसीको सुनता है, उसीको कहता 
है और उसीकी चिन्ता करता है ।* सूत्रसंख्या ५३ भौर ५२ के भनुसार प्रेम 
का यह स्वरूप सूक के आस्वाद की भाँति क्षनिर्न॑ंचनीय है। इस अवस्था में 
पहुँचा हुआ भक्त ग़ुणरहित, कामनाशून्य, भ्रतिक्षण अविच्छिन्न रूप से बढ़ता 
हुआ, सूचमतर और अनुभवरूप हो जाता है। 

भक्तिरसारुतसिंधु' के समान आचाय वल्चभ ने भी बहासूत्र ३,३,३९ के 
अशुभाष्य में भक्ति के विहिता और अविहिता दो भेद किये हैं ः 'माहात्म्य- 
ज्ानयुत ईश्वरत्वेन प्रभी निरुपधिस्नेद्दास्मिका विंध्विता। अन्यतों अप्राप्तत्वात्‌ 
कामायुपाधिज्ञा सा तु अविद्विता ।! भर्थाव्‌ प्रश्चु में माहात्य-शानयुत निरुषधि 
स्नेह विहिता भक्ति है और कामादि उपाधियों के संसर्ग से अविहिता भक्ति 
होती है। आचार वन्नभ ने दोनों प्रकार की भक्ति को मोक्ष की साधिका माना 
है । कामादि उपाधियों में उन्होंने न केवल पुत्रध्व भादि के सम्बन्ध को स्वीकार 





२. तत्पाप्य त्रेवावलोकयति, तदेव शणोति, त्तेव भाषयति, तदेव चिन्तयति 7 
२, महिमाशानयुक्तः स्वादिविमार्गानुसारिणाम्‌ । 
रागानुगाशितानां तु प्रायशः केवली भवेत्‌ ॥ पूर्वमाग ४-५ 
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किया है, ग्रस्युत द्वेपादि सम्बन्ध को भी। उनके सतानुसार 'भगवस्संबंध- 
मात्रस्य मोक्तसाधकत्वम्र'' भगवत्सस्बन्धमात्र मोक्ष का -कारण है। रावण 
पौराणिक आख्यानों के भनुसार भगवान्‌ से द्वेप करके ही मोछ्ष को प्राप्त 
हुआ था । नारदभत्तिसूत्र संख्या ६५ के शब्द कामक्रोधामिमानादिक 
तस्मिन्नेध करणीयम्‌ ।” भी इसी तथ्य का समर्थन कर रहे हैं। आधचाय वह्मम 
की विहिता भक्ति नारद भौर रूपगोस्वामी फी परा भक्ति के समकत्त है 
तथा भविह्विता गौणी भक्ति के रागाजुगा भेद के समान । शांडिए्य ने भक्तिसूत्र 
संख्या १० में भक्ति के मुण्या और इततरा दो भेद किये हैं। सूत्रसंस्या 
२० में हतरा को ही उन्होंने गौणी नाम दिया है और छिखा है कि इससे 
साधक समाधि-सिद्धि तक ही पहुँच पाता है। सूत्रसंज्या २ के अनुसार 
हसमें राग बना रहता है, फिर भी यह द्वेश्व नहीं है, क्योंकि जेसे उत्तम 
का साथ करने से कुछ न कुछ उत्तमता प्राप्त होती ही है, वेसे ही गौणी 
भक्ति में संसर्ग तो पुरुषोत्तम का ही रहता है। सूत्र १८ से गौगी भक्त 
के अन्तगत देवभक्ति को भी, प्रभुभक्ति की सहचरी होने के कारण, स्थान 
प्राप्त हुआ है। नारद ने सूत्रसंब्या २४ और श्ांढिस्य ने सूत्नसंख्या १४ में 
भक्ति के आदर्श के लिये घजगोपिकाओं (चल्कवियों ) का उदाहरण दिया है। 
भक्तिससाझतसिंधु सें रूपगोस्वामी ने भक्ति रस की भरतिष्ठा करते हुए उसके 
पाँच भेद किये हैं: शान्त भक्ति, प्रीत भक्ति, श्रेयो भक्ति, चत्सल भक्ति और 
मधुरा भक्ति। शान्त भक्ति में भगवान्‌ के शान्त, पतुभुज स्वरूप का ध्यात 
किया जाता है। वेदादि का पढने, “विविक्त स्थान का सेवन इसके उद्दीपन 
हैं। अस्तबृत्तिविशेष और ज्ञानी भक्तों का संसर्ग अनुभाव हैं। मौन, 
निरहंकारिता, नरपेच्य, निमंमता आदि इसके संचारीभाव हैं। प्रीत भक्ति में 
ट्विव्ुन या चतुभुज गोकुल्वासी कृष्ण से प्रेम किया जाता है, जी ईश्वर, 
परमाराध्य, सबश्, रृढब्रत, समृद, चमाशीर, शरणागतपाकक भौर प्रेमवश्य 
हैं। उनके दास चार प्रकार के हैं: १. अधिक्रत जैसे ब्रह्म, शंकर भादिं। २. 
आश्रित जसे कालीय, जरासंघ, बद्द नृप आदि। ये भी शरण्य, झ्वानिचर भौर 
सेवानिष्ठ तीन प्रकार के हैं । ३ पारिपद्‌ जैसे उद्धव और दारुक । ४. अनुग 
जैसे ब्रज के गोप । प्रेयो भक्ति में सखाभाव की प्रधानता है। इसमें हरि 
तथा उनके सखा श्रीदामा, पघुदामा आदि की क्रीड़ायें प्रमुख हैं। व॒त्स॒क.... 
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भक्तिसें प्रभु को वत्स के रूप में. समझ कर उनके-कौमार आदि चय के .. 
अनुरूप वेश, शेशव, चापक्य, जल्पित, स्थित, लीला आदि उद्दीपन का. 
कार्य करते हैं | गुरु, माता, पिता जादि के रूप सें भक्त का भगवान्‌ के प्रति . 
जो प्रेम प्रकेट किया जाता है, वही स्थायीभाव है। मधुरा भक्ति में कृष्ण का. 
अनुपम सौन्दर्य आलरूम्वन का कार्य करता है। गोपिकारूपी भक्तों के अन्दर 
रतिभाव के जागरण स्थांयीसांव है, तथा राधा, गोपी आदि के साथ 


प्रेम-क्ीडा जोर रासलीला अनुभाव हैं। मुरली-चादन विभाव का कार्य करता है। 


# 'क बक>-क > शो) # के उपज ज॑ ७२» कान. 4... «० 


भागवत में नवधा भक्ति का वर्णन पाया जाता है, जो इस प्रकार है 
'अ्रवर्ण कीतन॑ विष्णोः स्मरण पादुसेवनम । 
अचचने चन्दन द्वास्यं सब्यमात्मनिवेदुनस्‌ ॥ ७, ७, २३ 


प्रभु के गुणों का श्रवण, उनका कीतंन, स्मरण, चरण-सेवन, भर्चन, वन्दुन, दास्य- 
भाव ( प्रणति ), सखाभाव और आत्मनिवेदन''''''भक्ति के ये नौ प्रकार हैं। 
नारदभक्तिसन्न संख्या 4<२के आधार पर भक्ति एक प्रकार की होती हुई भी ग्यारह 
प्रकार की है; गुणमाहात्म्यासक्ति, रूपासक्ति, पूजासक्ति, स्मरणासक्ति, दास्या- 
सक्ति, सख्यासक्ति, कान्तासक्ति, वास्सल्यासक्ति; भात्मनिवेदुनासक्ति, तन्मयता- 
सक्ति और परमविरहासक्ति। इसके गुणमाहात्य में भागवत की नवधा 
भक्ति के श्रवण जोर कीर्तन का समाचेश हो जाता है; अ्चन, पाद-सेवन और 
वन्दन पूजासक्ति में जा जाते हैं; स्मरण स्मरणासक्ति से, दास्य दास्यासक्ति में, 
सख्य सख्यासक्ति में जौर आत्मनिवेदुन जात्मनिवेदनाप्तक्ति में अन्त्ुंक्त हो 
जाते हैं। रूपासक्ति, कान्तासक्ति जौर वास्सत्योसक्ति भागवत के नवधा- 
भक्ति-वर्णन में स्थान नहीं पातीं। ये प्रेमासक्ति के रूप हैं जौर सगुण 
भक्ति के भन्तर्गंत हैं। 


नवधा भक्ति के अचन और पादु-सेवन को छोड़कर शेप सात निर्गुंण भक्ति 
के भी.भंग कहे जा सकते हैं। परमविरहासक्ति और तन्मग्रतासक्ति निर्गुण 
मोर सगुण दोनों प्रकार की भक्ति की चरम , अवस्थाय हैं । सन्त सुन्द्रदास 
ने अपने 'झ्ानसमुद्रर' नामक ग्रन्थ के द्वितीय उल्लास में छुन्द्संस्या ४ से 
लेकर अन्तिम छुन्दुसंद्या ५६ तक जो भक्ति का वर्णन किया है, उसमें 
भागवत की नवधा भक्ति को कनिष्ठ कोटि की माना है कौर निगुंण सम्प्रदाय 


के सन्‍त होने के कारण उन्होंने पाद-सेवन आदि को मानसिक रूप प्रदान 
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कर दिया है। इसके पश्चात्‌ उन्होंने मध्यम कोटि की प्रेमा भक्ति भौर उत्तम 
कोटि की परा भक्ति का वर्णन किया है। 

भक्ति के अंग : श्रीमद्भागवत स्कंध ३, अध्याय २९ के श्छोक १५ से 
१९ तक' भक्ति के जज्ढों का वर्णन हुआ है, जो इल प्रकार है: 

१, नित्य-मेमित्तिक कर्तव्यों का पालम । 

२. शास्रोक्त हिंसा-रहित क्रियायोग का अनुष्ठान । 

३. भगवान्‌ के विग्नह के दुशन, स्पश, पूजा, स्तुति, , वन्दुर्ना और नाम- 
सकीतन । 


४. समस्त प्राणियों में भगवान्‌ की भावना करना । 

५, सत्त + धैये जोर जसंगम-वेराग्य का अवरमग्बन । 

६. महापुरुषों का मान, दीनों पर दया और समान स्थिति वालों के 
प्रति मिन्नता का व्यवह्दार । 


७. यम-नियर्मो का पालन, जिप्तमें स्वाध्याय अर्थात्‌ अध्याध्मशार्तों का 
श्रवण और ईश्वर-अ्रणिधान अर्थात्‌ प्रभु की शरण ग्रहण करना ( प्रपत्तिमाग 
या भ्ात्मनिवेदन ) भी आता है। 

८, मन की सरकृता भोौर भहड्भार का ध्याग । 

५, सत्पुरुषां का सके । 


इसके पश्चात्‌ छोक २० में लिखा दे कि जैसे पुष्प की सुगन्ध वायु द्वारा उड- 

कर नाप्तिका तक पहुँच जाती है, वेसे ही भक्ति के इन अड्डों में तत्पर, राग- क्‍ 

देषादि विकारों से शून्य चित्त परमेश्वर को प्राप्त कर छेता है। इसी छोक 

के आगे सोहबश प्रतिसा-पूजन € अर्चा ) करने वालों की निन्‍्दा की गई है, 

क्योंकि प्रभु॒ ल्तर्यामी हैं, समस्त प्राणियों के अन्दर विराजमान हैं। उन्हें . 

छोड़कर प्रतिमा का पूजन ( भर्चा ) करना भस्म में हवन करने के समान है 0 ते ताज ) कागी मत में हित काने ते समान 8 
२. भागवत, रकंप ३ १ भध्याय २९ 


निवेषितेनानिमित्तेन स्वधर्मेण मद्दीयप्ता | क्रिया योगेन शस्हेन नातिदिसेण नित्यशः ॥ . 

द्विष्णयदशंनस्पशेपूजास्तुत्यभिवन्दनेः । भूतषु मद्भावनया सलत्वेनासंगमेन च ॥१६॥ 
मह्ता वहुमानेन दौनानामनुकम्पया । मैत्या चैवात्मतुस्थेपु यमेन नियमेन च॥१७॥ 
आाध्यात्मिकानुअवणान्नामसंकौतंनाश मे । आजबेनायंसंगेन निरहइंक्रियया तथा ॥१८॥ 
मद्धमण | झुपरेतः परिसंशुद्ध आशयः । पुरुपस्याजसाम्येति पतमानगु्ण हि माम्‌ ॥११९॥ 
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नारद ने भक्तिसूत्र संस्या ३४ में छिखा है': “तस्याः साधनानि गायन्ति 
आचार्याः।! आचार्यों ने भक्ति के साधनों की प्रशंसा की है। ये साधन नारद 
के शब्दों में इस प्रकार हैं : 

'तत्त विषयस्यागात्‌ संगत्यागात्व! ॥ शे७ ॥ 

अव्यावृतभमजनाव! ॥ ३६ ॥ 

'छोके४पि भगवदूगुणश्रवणकी तनाव” ॥ ३७ ॥ 

'मुख्यतस्तु महत्कृपयेव भगवर्कृपालेशाहा? ॥ ३८ ॥ 

'हत्संगस्तु दुूभोज्गस्योआ्मोघश्व! ॥ ३९ ॥ 

“हस्यतेडपि तत्कृपयेच! ॥ ४० ॥ 

'तस्मिस्तजने सेदाभावात! ॥ ४१ ॥ 

'तदेव साध्यताम्‌ तदेव साध्यताम! ॥ ४२ ॥ 

८ुःसंगः स्वेर्थेव त्याव्यः ॥ ४३ ॥ 

'कामक्रोधमोहस्मतिभ्रशदुद्धिनाशसवंना[इकारणव्वातू? ॥ ४४ ॥ 

'त्तंगायिता भपीमे संगात्‌ समुद्वायन्ति! ॥ ४५ ॥ 


'कस्तरति सायास्‌ ? यः संगांस्पजति, यो भद्दानुभाव॑ सेवते, निर्मसो 
भवति! ॥ ४६ ॥ 
धयो विविक्तस्थानं॑ सेवते, यो कोकवन्धमुन्मूलयति, निमस्रेगुण्यो भवति, 
योगक्षेम॑ त्यजति! ॥ ४७ ॥ 
.... यश कर्मफल त्यजति, कर्माणि संन्यस्यति, ततो निह्वन्द्दो भवति! ॥ ४८ ॥ 
'वेदानपि संन्यस्यति, केवलमविच्छिन्नानुरागं छमते! ॥ ४९ ॥ 
'स तरति स तरति छोकांस्तारयतिः ॥ ५० ॥ 
'छोकहानो चिन्ता न कार्या' ॥ ६१ ॥ ु 
'नतदुसिद्धी लोकष्यवहारो हेयः, किन्तु फल्त्यागस्तत्साधनं च का्यमेव ॥ ६२॥। 
'ख्री-धन-नास्तिक-चेरि-चरिन्न॑ न श्रवणीयस्‌! ॥ ६३ ॥ 
'अभिमानदस्मादिक त्याज्यम! ॥ ६४ ॥ 
वादो नावलछम्दयः ॥ ७४ ॥ 
'भक्तिशास्राणि मननीयानि तदुद्देधककर्माण्यपि करणीयानि? ॥ ७६ ॥ 
अहिसासत्यशीचद्यास्तिक्या दिचारिध्याणि परिपाकनीयानि! ॥ ७८ ॥ 
वर्वदा सर्वभावेन निश्चिन्तितेसंगचानेव भजनीय/ ॥ ७९ 
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इन सत्रों में सत्र १६ तथा ६१ सूत्र ७९ में एकन्न हैं। सूत्र ३० की 
विधि-भावना की पूरक सत्र ६६ की निपेध-भावना है।. सूत्र ६२ का फलछ- 
व्याथ सत्र ४८ से विद्यमान है। सन्न ६२ का छोक-ब्यवद्दार सूत्र ७८स आ 
जाता है। सत्र ७८ यम-निवम की ओर स्पष्ट संकेत कर रद्दा है, भतः सूत्र 
७६ उसके अन्तर्गत आ सकता है। सत्र ६४ भोर ७४ सन्न ४३ के अंग बन 
सकते हैं। सत्र ६३ की छोक-हानि कर्मफछ में समा सकती है, जो सत्र 9८ 
में आया है। सन्न ४७७ सन्न ४३ की कारणपरक व्याण्या करता है। सत्र ३९, 
४०, ४१ जौर ४२ फारण-कार्य-पूवंक एक ही हैं भौर सन्न ३८ से संबद्ध हैं । 
इस प्रकार जो नारदीय भक्तिसूत्र ऊपर उद्धुत किये गये हैं, उनसे निम्नांकित 
बातें भक्ति के भंगरूप में गुहीत की जा सकती हैं : 


१. विपय-त्याग तथा विषय-संग ( विपयासक्ति ) का त्याग । 
२. सर्वदा सभी भावों में निश्चिन्त रहकर भगवान्‌ का छग़ातार भजन । 


३. भगवान्‌ के गुणों का श्रवण और कीतन ( नामजाप )। री, धन, 
नास्तिक और शाघ्ुओं के चरिन्न श्रवणीय नहीं हैं । 


४. महान पुरुर्षों की कृपा भथवा भगवान्‌ की दयादृष्टि । 


५. महान्‌ पुरुषों का सत्संग दुलेमभ और अगस्य है, पर प्राप्त दो जाने पर 
निश्चित रूप से सफलता प्रदान करता है, कभी व्यर्थ नहीं जाता, अमोघ है । 
यह सत्संग प्रभु-कृपा से ही ग्राप्त होता भी है। महान्र पुरुष भगवान्‌ के भक्त 
होते हैं ओर किसी में भेद-भावना नहीं रखते । अतः महान पुरुषों का सबसंग 
अवश्य करना चाहिये । 


६. दु्ट का साथ सभी प्रकार से त्याज्य है, क्योंकि वह काम, क्रोध, 
मोह, स्थृतिश्रंश, छुद्धिगाश और स्वनाश का कारण है। अभिमान, दृस्भ 
आदि जासुरी वृत्तियाँ हैं, अतः परित्याज्य हैं। वितण्डाव्राद दूषित बदृत्तियों 
को उभाढ़ता है, जतः उससें भाग नहीं लेना चाहिये । 


७, एकान्त में रहना, संग या भासक्ति का त्याग, महान पुरुषों की सेवा, 
ममच्-विहीनता, छोक-बन्धन तथा थोगक्षेम का त्याग, कर्मफल का त्याग, 


कम का भी त्याग, त्रेगुण्य वेदों का भी स्याग, निम्रेगुण्य-प्राप्ति और भगवान्‌ 
में जनवरत॒ अनुराग । 
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८. छोक-व्यवहार अथवा फलाकांक्ारहित होकर कर्ब्यपारून । 

९, यम-नियम तथा तत्सम्बन्धी आचार का पालन । हसीमें भक्तिशार्स्रों 
0 बेड है 

का मनन और उसके उद्वोधक कमे भी जा जाते हैं । 

शाण्डिल्य ने नीचे लिखे सूत्रों में भक्ति के अज्नों का संकेत किया है : 

देवभक्तिरितरास्मिन्‌ साहचर्यात्‌ ॥ १८ ॥ 

हैया रागत्वादिति चेन्नोत्तमास्पदस्वात्‌ संगवत्‌ ॥ २१ ॥ 

ब्रह्मकाण्ड तु भक्ती वस्यानुज्ञानाय सामान्यात्‌ ॥ २६ ॥ 


सम्मानवहुमानप्रीतिविरहेतरविचिक्षित्सा महिमर्या तितदर्थप्राणस्थानतदी य- 
तासवंतद्भायाप्रात्तिकूल्यादीनि च स्मरणेम्यो बाहुलयात्‌ ॥ ४५॥ 

सुख्य तस्य हि कारुण्यम्‌ ॥ ४९ ॥ 

ताभ्यः पाविश्यम्र उपक्मात्‌ ॥ ५६ ॥ 

अवन्धो<पणस्य झुखम्रु ॥ ६४ ॥ 

ध्याननियमस्तु इष्सोकर्याव्‌ ॥ ६७ ॥ 

स्ट्रतिकीत्यों; कथादेः ॥ ७४ ॥ 

ऐकान्तभावों गीताथंप्रत्यमिज्ञानात्‌ ॥ 4३ ॥ 

भजनाीयेनाद्वितीयमिद कृत्खरय तत्स्वरूपत्वात्‌ ॥ ८५७ ॥ 

अनन्यभक्तया तद्ब॒ुद्धि! ॥ ९६ ॥ 

इन सूत्रों से भक्ति के जिन भज्ञों की ओर संकेत जाता है, वे इस प्रकार हैं: 

३, दुवभक्ति जिसमें उत्तमास्पद्‌ महान्‌ घुरुषों का सब्संग भी आ जाता 
है, क्योंकि उससे भक्त दिव्यता-प्राप्ति की भोर अग्नमसर ही नहीं होता, उसमें 
दिव्यता का संचार भी हो उठता है। सूत्र १८ और २५ 

२. प्रभु के गुणों का ज्ञान, उ्तकी कथादि का स्मरण और कीर्तन । 
सूत्र २६ जोर ७४ 

३, प्रभु का संतत एकान्तभाव से ध्यान । सूत्र ६०, ८४६ 

४. प्रभु के प्रति समपंणभावत्ा । सूत्र ६४ 

७५. भगवान्‌ के महर्व का ध्यान भौर अपनी समस्त शक्तियों को उसी 
के लिये छगा देना--अश्लसेवा तथा भक्तसेवा । सूत्र ४५ 

६. कारुण्यभाव । सूत्र ४९ 

७, पविश्नता ( मन, बचन, कर्म में )। सूत्र ४९ 

००, 9१ भ० वि० 


३१९ भक्ति का विकास 


सन्न ८३ से जान पढ़ता है कि शाग्टिल्थ भक्तिसूत्र गीता के पश्चात्‌ बने । 
शाण्ठिर्य भक्तिसत्रों में वह विशद॒ता नहीं है, जो नारद भक्तिसूत्रों मे पाई 
जाती है। भक्तिर्सारतसिस्धु में उत्तम भक्ति के अद्ग नीचे लिखे छोक द्वारा 
वर्णित हुये हैं !_ फ 


के ऋऋ हक अिशफैणअओए कि | 


हु धअन्याभिलपिताशून्य॑ झानकर्माथनावुतम । 
आानुकूल्पेन कृष्णानुशीलन॑ भक्तिरुत्तमा' ॥ $, ९ 


भगव्ौम का क्रम रूपगोस्वासी ने इस अन्ध में इस प्रकार दिया है 
' आदी श्रद्धा ततः साधुसज्ञोई्थ भजनक्रिया 
ततोडनर्थनिद्वत्तिस्स्यात ततों निष्ठा रुचिस्ततः॥ बह... >> ०2 
, क्रथाउ+सक्तिस्ततो भावः तत्तः प्रेमाभ्युदंचति । ह 
' स्ाधकानामर्य प्रेर्णः प्राहुमंचे भवेत्‌ क्रमश॥ ७॥ 
पूर्वभाग, चतुर्थ छहदरी 


ऊपर जो भक्ति के अंगसरवन्धी विवरण दिये गये हैं, उनमें भक्त के 


कलर कब नह ०७5 /ब प्र रण- बा. न 


धन्ताकरण की पविन्नता और प्रभु-परायणणतता भंस्ुंख हैँ। अन्तःकरण की 
पवित्रता के डिये देवभक्ति, महान पुरुषों का सत्संग और मान, दीनों पर 
दया और समान स्थिति वालों के साथ मित्रता, यम-नियस तथा तत्सस्वन्धी 
क्षाचार का पालन, कर्मफल-योग-फमे-मंमत्व आदि का त्याग, दुर्जन-संसग से 
पृथक रहना और नित्य-नैमित्तिक कर्तव्यों का पाछन करना जावश्यक समझते 
गये हैं। प्रभु-परायणता के लिये मन की सरलता, भहंकार का स्याग, पथ 
भर वैराग्य का अवेस्वेन, भकि सम्बन्धी शासों का अ्रवण, समस्त प्राणियों 


में सगवान्‌ की भावना करना, भगवान्‌ के गुणों का श्रवण, कीतने, स्मरण, 
पूजा और जास्मनिवेदव की आवश्यकता है। दुप्टो का' संपक, ख्र विषय, 
धन, नास्तिक भौर शन्चुओं के चरिन्नों का श्रवण प्रभु-परायण बनने तथा 


अन्तःकरण को पवित्र रखने में बाधक होते हैं। अतः ऐसे वाधर्कों की 
न मी यम के 


१, श्रीमधुसूदन सरस्वती ने भगवद्भक्तिरसायन में यह क्रम इस प्रकार दिया बै# 
प्रथम मह॒ता सेवा तश्यापात्रता ततः। श्रद्धाधथ तैषां पर्मेंपु ततो हरियुगश्नत्तिः ॥ है | 
ततो रत्यडूरोत्पत्तिः स्वरूपाधिगतिस्ततः । प्रमंवद्धिः परानन्दे तस्याथ स्फुरणं ततः ॥ ३६ ॥ 
मगवद्धम॑निष्ठातः स्वस्मिस्तद्‌गुणशालिता। प्रेग्णो5थ पर मा काछत्युदिता मक्तिभूमिका | रैं४ | 

प्रथम उछास 


भागवत भक्ति का स्वरूप ३१४ 


परित्याग करने सें ही कद्याण है। कारुण्यसाव दीनों पर दया दिखाने में 


न जम 5. आल शान कि, ने. हुए. आओ 


प्रकट होता है, जिससे अन्तःकरण में पविन्नता आती है। शांडिल्य ने इसीलिये 
उसको मुख्य. भाव ,माना है। कारुण्यमाव हृदय को. शीघ्र द्रवित भी कर 
देता है। यह क्रिया भक्त को प्रशु-प्रवण बनाने में अनुपम सहायता देती है। 
निम्नेगुण्यभाव में इन सवका समावेश हो जाता है। नारद ने अपने सूत्रों में 


कब रह लक. रैक, 


इस भाव का स्पष्ट उल्लेख किया है।..._ 


3२००-००, ५०० अहहलट जी सं 


_५८:“रूपगोस्वामी ने सर्वेभावानुकूछता के साथ भगवान्र के धनुशीलन को 
_/ महत्व दिया है और लिखा है कि यह अनुशीलन ज्ञान और कर्म से आच्छादित 
नहीं होना चाहिये। भगवान्‌ के अतिरिक्त भनन्‍्य किसी की भी ओर भक्त की 
अभिलापा नहीं ज्ञानी चाहिये। भगवस्मेम कैसे उत्पन्न होता है, इसके लिये 
उन्होंने भाव तथा तदनुकूल क्रियाओं के अनुष्ठान का एक क्रम दिया है, जो 
इस प्रकार है सर्वप्रथम भक्त के अन्दर भगवान्‌ के प्रति श्रद्धा-विश्वास की 
भावना उत्पन्न होनी चाहिये। श्रद्धा के पश्चात्‌ प्रभु-भक्तों तथा सजनों का 
साथ करना चाहिये, जिससे प्रभु के समीप बेठने का स्वन्षाव बने । साधु-संग 
के पश्चात्‌ प्रभु के गुण-कीतन द्वारा उसका सतत स्मरण करना, इसके साथ जो 
बाधाएँ आती हैं, जो अनिष्ट भौर क्नर्थ भजन में व्यवधान डालते हैं, उनको 
दर करना; ठदुनन्तर भजन में निष्ठा छाना अर्थात्‌ अन्य सभी बातों को 
छोड़कर प्रशु-भजन सें छीन होने का यत्न करना, इसके पश्चात्‌ भजन से रुचि 
उत्पन्न हो जायगी, रुचि के पश्चात्‌ आसक्ति और जासक्ति के अनन्तर भगवद्ञाव 
का जागरण होगा, इसके पश्चात्‌ प्रश्रु-प्रेम का प्रादुर्भाव हो सकेगा। 


रूपगोस्वामी ने नीचे लिखे छोक में भक्तिजन्य सुख के अभ्युदय के लिये 
भुक्ति भौर मुक्ति दोनों की भाकांज्षा के परित्याग को श्रेयस्कर समझना है : 
भुक्तिमुक्तिस्पृद्दा यावव्‌ पिशाची हृदिवर्तेते। 
तावद्‌ भक्तिसुखस्यात्न कथमभ्युदयों भवेत्‌ ॥ पूर्व*वंग २: ११ 
भक्ति के अंगों का वर्णन उन्होंने इस प्रकार किया है : 
गुरुपादाश्रयस्तस्मात्‌ कृष्णदीज्ञा$४द्शिक्षणम्‌ ॥ २४ ॥ 
पूव॑भाग २, छहरी 


विस्तम्मैण गुरोः सेवा. साधुवर्त्मनुवर्तनम्‌ । 
सद्धमएच्छा भोगादित्यागः क्ृष्णस्य हेतवे ॥ २७॥ 


३१६ भक्ति का विकास 


निवासों द्वारकादी च गंगादेरपि सम्रिधों। 
व्यवहारेपु सर्वेपु बावदर्थानुवतिता ॥ २६ ॥ 
हरिवासरसम्मानों.. धान्नीअश्ष्यादिंगीरवम । 
एपासत्र दुशांगानों भवेत्‌ प्रारम्भरुपतता ॥.३१७॥ 
संगत्यागो विदूरेण भगवहिसुखेजनेंः . ।. 
शिप्यादि अननुवन्धित्वं महारम्भाधनुध्यमः ॥ २८ ॥. 
बहुप्रन्थकठाम्यासध्यास्थावादविवजेनस 
व्यवहारेशपि अकापण्य॑ शोकाध्वशवर्तिता ॥ २९ ॥ 
क्षम्यदेव. अनवज्ञा च भूतालुहेगदायिता । 

सेवा नामापराधानामुन्नरा भावकारिता ॥ ३० ॥| 


ऊपर उद्छत होकों से शात होता है कि रूप गोस्वामी ने भक्ति के समस्त 
अंगों को दो भागों में विभाजित किया है: प्रारंभखूपता भौर उत्तरसपता। 
प्रारंभरूपता के नीचे लिखे दस भंग हैं 
गुरु के चरणों का आश्रय । । 
२. उससे भगवान्‌ कृष्ण की भक्ति की दीक्षा के सम्बन्ध में प्रारम्सिक शिक्षण) 
३, विश्वस्त होकर गुरु की सेवा करना । 
४, सन्तों के पथ का अनुसरण । 
५, सद्ध्म के जानने दी इच्छा । 
६, भगवान्‌ कृष्ण के लिये भोगादि का ध्याग । 
७, द्वारका अथवा गंगा आदि के समीप निवास । 
८. जितना जावश्यक है, अर्थाव्‌ जितने से मतलूव है, उतना, ही समस्त 
ब्यवहारों में बना । 
५. हरिदिवि्त | एकादशी ] का सम्मान | , 
३० धाय अर्थात्‌ ऑँवछा या गाय और पीपछ जादि के प्रति गौरव की 
भाषना । 
उत्तररुपता में नीचे लिखे नी अंग हैं! ' 
+. भगवान्‌ से विमुख मनुष्यों के संग का दूर से ही परित्याग । 
२. शिष्यादि बनाने के क्षमेत्ते में न पड़ना । 
३. बहुत बड़े भार॑म्ों [ धमुप्तानों | के लिये उचयम न करना । 


भागवंतं भक्ति का स्वरूप ३१७ 


४. अनेक अन्ध तथा करा के अभ्यास, व्याख्या एवं पाद से एथक रहना । 

७, व्यवहार सें भी उदारता | 

६. शोकादि के वशीभूत न होना । 

७, किसी भरी भ्राणी की अवज्ञा न करना । 

4, किसी भी प्राणी को भय न पहुँचाना । 

९, भगवान्‌ की सेवा तथा नाम-जाप में किसी प्रकार के अपराध को 
उत्पन्न न होने देना । 

उपयुक्त विवरण में पूर्वोक्त आप॑ग्रन्थों के विवरणों का ही भ्न्ुसरण किया 
गया है, किसी नवीन तथ्य का संकेत नहीं पाया जाता। उत्तररुपता के 
चौथे भंग सें अनेक ग्रन्थों के अभ्यास को भी वर्जनीय समझा गया है, जो 
स्वाध्याय का विरोधी प्रतीत होता है। संभवततः छऊेखक का ध्येय विभिन्न 
मतावलूमवी ग्रन्थों के विवाद में न पढ़ने का है। भारंसरूपता के पांचवें अंग 
में सद्॒म-एच्छा को इसीलिये आवश्यक समझा गया है। भक्त को जो झछ 
पूछना है, भौर सद्व्म के सम्बन्ध में जो कुछ जानना है, उसे वह गुरुसुख से 
पूछ और सीख लेगा । स्वाध्याय के अन्तगंत मतनमतान्तरों के झगड़ों से 
पृथक रहते हुए अपने धर्म के भन्धों का अध्ययन या गुरु से ज्ञान प्राप्त कर 
लेना ही अभिप्रेत जाब पढ़ता है । 

पीपछ तथा आँवले के बृक्ष का सम्मान आपबचिषरणों में स्थान नहीं 
पाता । यह परवरत्ती काल की देन है । वेष्णव सम्प्रदाय में भुक्ति एवं मुक्ति की 
स्पृह्ा का परित्याग बक पकड़ता गया है। वेदिकमक्ति में अभ्युदय ओर 
निःश्रेयल दोनों की प्राप्ति आवश्यक ससक्षी गईं है। त्याय-भाव से भोग 
 झोगते हुए त्रिविध पकार के छुखों से परिन्राण पाना सानव-जीवन का 
सर्वोत्तम ध्येय था। बेष्णवों ने जिस सक्ति का म्रवर्तन एवं प्रचलन किया, 
उसमें भगवदसजन ही एकमात्र आदुश बन गया। भुक्ति और मुक्ति, 
. अम्युदुय और निःश्षेयस दोनों पीछे पढ़ गये। गुरुसेवा पर भी आवश्यकता 
से अधिक बढ दिया गया, जिससे स्वाध्याय की प्रवृत्ति को ठेस पहुँची ओर 
विभिन्न वादों के परिशीरन से तत्त्व की प्राप्ति में जो सहायता मिलती है, चह 
भी दूर हो गई । यदि गुरु इस सम्बन्ध सें विशेष रूप से जागरूक है, स्वाध्याय- 
शील भोर तत्ज्ञाता है, तब तो छाभ् हो जायगा, जन्यथा दोनों के ही 
अन्ध गते सें गिरने की आशंका है। नारद और शांडिल्य जैसे ऋषियों ने भी 
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स्वाध्याय को वर्मनीय नहीं समझा है। श्रीमद्भागवत्त भी उसे. प्रशंसा की 
दृष्टि से देखता है। स्वाध्याय यम-नियर्सो के अन्तर्गत भाता है, जो योग के 
भंग हैं। १६ वीं शताब्दी में वेष्णवों के जो सम्प्रदाय भक्ति का अचार कर रहे 
से, उनका एक उद्देश्य योगमार्ग तथा श्वानमार्य का खंडन करना भी 
था। रूपगोस्वामी के ऊपर उद्धत भक्ति-अंग-विवरण में इसी . हेतु ये बात 


था गई हैं। 


भक्ति के अंगों में आत्मनिवेदन मुख्य है। इसी के द्वारा भक्त प्रश्ु के 
चरणों का सानब्रिध्य प्राप्त करता है। प्राचीन आचारों ने इसे छः भागों में 
विभाजित किया है: भमुकूछ का संकरप, प्रतिकूल का त्याग, गोप्तृत्ववरण, 
रक्ता का विश्वास, आत्मनिक्षेप और कार्पण्य। भगवद्भक्ति प्राप्त करने के 
लिये जो वातावरण भ्षजुकूछ है, उसी में रहने के छिये भक्त की जो निश्रित 
धारणा बनती है, वही अनुकूलता का संकल्प कहलाती है, जेसे एकान्तवास, 
सत्संग, भक्ति-सस्बन्धी शास्त्रों का स्वाध्याय अथवा श्रवण और भगवान्‌ के 
कीतेन थादि में सम्मिलित होना। जिस वातावरण से भक्ति-सावता का 
उत्थान नहीं होता, प्रत्युत विनाश होता है, उसका परित्याग कर देंने में ही 
कल्याण है, यही प्रतिकूल का त्याग है; जेसे दुए्टों के साथ सें न रहना । 
नास्तिकों के चरित्रों को म सुनना, विषय-वासना में न फँसना आादि। प्रभु की 
रक्षक के रूप में स्वीकार कर लेना गोप्तृत्ववरण और उसकी रक्षण-शक्तियों में 
अटल विश्वास का होना रक्षा का विश्वास है। आत्मनिक्षेप भात्मतमर्पण का 
नाम है और कार्पण्य भक्त का देन्‍्य है। आत्मनिवेदन में भक्त प्रभु के भागे 
नग्न हो जाता है, अपना हृदय खोलकर प्रभु के भागे रख देता है । वह प्रभु से 
उप्तकी सेवा में रहने योग्य परिस्थिति उत्पन्न करने की प्रार्थना करताहै, विपरीत॑ 
आचरण तथा प्रभु से विमुख कराने वाले ख्री, पुत्र, धन भादि से बंचने के 
लिये निवेदन करता है, प्रभु ! तुम्हें छोड़कर में और कहीं (न जाएँ, मैंने 
तुम्हारा पन्चा पकड़ लिया है, तुम्हारे पतित-पावन विरुद को बरण किया है, 
है नाथ ! भव मेरी छाज तुम्दारे ही हाथ में है,' इस प्रकार की विनय करवा है, 
कभी प्रभु की रक्तणदाक्तियों में अविचक विश्वास प्रकट करता हुआ उनके 
ऐतिहासिक उदाहरण प्रस्तुत करता है, और अपनी घोर निराश दशा में 
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भापत्तियों से त्राण पाकर इस विश्वास को दृढ़ भूमि पर प्रतिष्ठित भी देखता 
है भोर अन्त में प्रभु के माहात्षय के सामने भक्त जब भपते कार्पण्य को, देन्‍्य 
को, परम असहाय अवस्था को रखता है, तो क्या प्रभु चुप बेठा रहता है? भक्त 
रुदन करे, आत्त चीव्कार करे और भगवान्‌ उसके हृदयगत हाहाकार को 
सुनकर भी भनसुना कर दे, वह भगवान्‌ केसा ? प्रभु सत्‌ हैं, ब्यक्तिस्व वाले 
हैं, चित हैं, ज्ञानमय हैं, समझने भोर समझाने वाले, सुनने ओर सुनाने चाले 
हैं। उन्हें अभिमान से हेष भोर देन्य से प्रेम है? । वे भक्त की पीढ़ित पुकार को 
सुनते हैं ओर अपनी आनन्द्मयता का एक अंश उसे प्रदान कर समस्त दुख- 
हुन्द्ठों का शमन कर देते हैं। उनकी करुणा का एक कण ही भक्त के कलेश- 
कछाप को काटने में समर्थ है । 
आत्मनिवेदन का मनोवज्ञानिक आधार 
-2“भक्ति के अंगों में हमने अन्तःकरण की पविन्नता और प्रभु-परायणता को 
प्रमुंखता दी है । आस्मनिवेदन द्वारा भक्त को ये दोनों बातें सहज-सिद्ध हो 
जाती हैं। प्रभु के भागे अपने हृदय को खोलकर रखना, अपनी समस्त 
निरबेठता का उद्घादन, मनोविज्ञान से आत्मनिरीक्षण या अन्ता|दद्ोन 
[ हन्ट्ौस्पेक्शन | कहलाता है। अपने दोषों का स्वयं विश्लेषण करने से उनका 
समग्र रूप अनाव्षत हो उठता है और उनके मूछ का भभिज्ञान भी हो जाता 
है। दोप-दर्शन दोषों को दूर करने का अनुपम. साधन है। दोष के कारणों 
का, उसके मूछ में कार्य करने चाछी प्रवृत्तियों का ज्ञाव साधक के द्वाथ में 
ऐसा भख्र दे देता है, जिससे वह पाप-पाश को काट सके। परन्तु केवल 
विश्लेषण-क्रिया, कोरा कारण-ज्ञान साधक को रूच्य-प्राप्ति कराने में क्त्तम है । 
भक्त को धपने दोषों का ज्ञान है, पर परिस्थिति, जन्म-जन्मान्तरों के संस्कार 
उसे पाप-पथ से नहीं हटने देते । आत्मनिवेदुन, सनोवेज्ञानिक दृष्टि से, यहीं 
पर भक्त की सहायता के लिये जा पहुँचता है। जब आत्मनिवेद्न करते हुए 
भक्त अपनी पाप-अवृत्ति का परित्यागय करने में जशक्तता का अनुभव करने 
छगता है कौर अपनी विवशतता से खीजकर दुखी हो उठता है, इतना दुखी कि 
उसका परिताप तापमान की ठिश्ली का स्पर्श करने छग्रे, तभी उसका दुःख 
उफनकर अपना प्रवाहसा्ग खोज लेता है। यह मार्ग अश्रु-धारा है। मिस 
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“भक्त ने परिताप की गंभीर अनुभूति से उत्पन्न इस अध्ुबधारा में स्वान करे 
लिया, उसके सब पाप ध७छ जाते हैं। कभी-कभी प्रभु को स्वीकार करके भी, 
भक्त माया के मोहक रूप की. ओर जाकर्पित हो जाता है, परन्तु जब आत्म- 
निरीक्षण फी घढ़ियों में बेठकर चिन्तन करता है, तो अपने पतन पर उसे घोर 
पश्चाताप होता है। इस त्ताप के समय भी उसकी यही दुशा होती है। वह 
रो-रो कर प्रभु के चरणों में अपनी विधशता का उल्लेख करता है। एस निवैदन 
में, मन के हस भन्धन में, भश्रु रूपी मोती निकलकर उसके सारे मे फो काट 
देते हैं। उध्की जशक्तता नष्ट हो जाती है। वह पुनः प्रभु-प्राथना में निरत 
दो जाता दे । जब मल हट गया, दोप दूर हो गये, पाप शथक हो गया, तो 
धन्तरात्मा स्वच्छ दर्पण की भाँति निर्मल और दूध के समान पवित्न हो जाता 
है। आत्मनिवेदन इस प्रकार उसे पविन्नता तक पहुँचा देता है। प्रभु-परायणता 
इसी के आगे का पड़ाव है । 
री .“विलियम मेकहटूगल ने अपने अन्य, “या धाए'007७707 ६0 8008) 
73ए०५7008%9? के तीलरे अध्याय के पृष्ठ ७३ पर जो सहज ब्ृत्तियां जोर भाव 
दिये हैं उनमें एक सहज चृत्ति है भात्महीनता [सिर्फ धवेसमेंन्द), जो मम्नता या 
अधीनता [ सब्जेक्शन ] का साथ उत्पन्न करती है। भक्ति भावना इसी सहज 
वृत्ति भर उससे उत्पन्न भाव पर अवलूरिबित है। जेग्स ऐस० रौस ने भपने 
प्न्ध '970घा0 ए०एऐ ता ९तप्रन्‍्क्कंणाणे ए४ए०70०९ए? के प्रष्ठ ६४ पर 
इस बृत्ति को यही नाम [सवमिशन] दिया है। और हसके समानान्तर जो क्रिया 
उत्पन्न होती है, उसे 'निगेटिव सेरफ़ फीलिंग” कहा है । इसका अर्थ है, अपने 
को किसी से कमर समझना। निपेधात्मक जआाश्माहुभूति सें मानव अपने को 
दूसरों से शक्ति भौर ज्ञान में हीन “समझता है। इस दिशा में उसे अनेक 
ध्यक्ति भपने से क्धिक शक्तिशाली भौर ज्ञामी दिखाई दते हैं, पर मानवों 
में जो सबसे भ्रधिक ज्ञानी या शक्तिशाली समझा जाता है, वह भी अवसर 
पढ़ने पर अपने से अधिक शक्तिशाली और सज्ञान किसी भज्षात्र सत्ता का 
अनुभव करने छगता दे। इस सत्ता को शक्तियों की भी शक्ति, ज्ञान का 
भी ज्ञान, समस्त सिद्धान्तों का एक प्रमुख सिद्धान्त, समस्त विधारों का स्रोत, 
सृष्टि का विधाता जौर शासक, समस्त अस्तित्वों का भत्तित्व, विश्वव्यापी 
क्रम, सामअस्य, सौन्दर्य, उत्तमता एवं भद्गता का एकसान्न उद्धव स्थान, 
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५/पविन्नता का मूठ स्रोत और परबह्म कहा जाता है। जीव को अपनी भरप 
शक्ति की अनुभूति इस महान्‌ सता के आगे भ्रद्धा से झुका देवी है । जो जीव 
जितना ही अधिक पविन्न होता जाता है, उतना ही अधिक उसके अन्दर इस 
सत्ता के प्रति पृज्यलाव बढ़ता जाता है। मनोवेज्ञानिक दृष्टि से पूजा के भाव 
का क्षर्थ पूज्य का अनुकरण करना या उसके समान बनने का प्रयत्ष करना है । 
इसी हेतु अन्तःकरण की पविन्नता का सम्पादन भक्त को पविचन्नता के खोल 
प्रभु की भोर उन्मुख कर देता है। वह उसी के समान बनता जाता है भर 
उसे अपनी पविन्नता उस्ची के सम्पर्क से भाती हुई प्रतीत होने छूग्रती है । 


५.०“ प्रशु-परायणता में भक्त को सब कुछ भगवन्मय दिखाई देता है। मन की 
यह वृत्ति जीव को द्वप-भाव की ओर नहीं जाने देती । वह किससे ट्वेप करे ? 
जब सब पअ्रभुमय ही हैं, तो भेद-भावना के लिये स्थान ही कहाँ रहा ? हेप भेद 
भावना पर अवलग्वित है । जब अवलंवन ही नहीं रहा, तो अवलंवन लेने 
वाला ठहरेगा कहाँ ? अतः भक्त के अन्दर द्वेष का शसन हो जाता है। द्वेष 
का दमन विश्व-बन्धुत्व-भावना को जाग्रत कर देता दै। भक्त के पवित्र 
अन्तःकरण को प्रभु-परायणता की भावना और भी अधिक पचिन्न करती 
जाती है। उसके अन्दर का रहा-सहा सछ भी समाप्त हो जाता है। उसकी 
न्यूनता न्‍्यून होती जाती है और भक्त पूर्णता की घोर प्रयाण करने रूगता 
है। आत्मा पर पढ़े हुए आवरण फटते जाते हैं। तम, रज, सत के सभी 
पे नष्ट हो जाते हैं और भात्मा निर्रेयुण्य की सर्वोच्च अवस्था को आप कर 
लेता है । 
, >>मर्स में लगी हुई भक्तकी एुकतानबृत्ति भक्तके भात्मा को प्रभु के साथ तदा- 
कार कर देतीहै । मनोविज्ञान की प्रप्तिद्ध उक्ति है; "8७ & 7087 777०४, 
80 38 70/ हम जैसा विचार करते हैं, वेसे हो बन जाते हैं । प्रभु-परायणता 
की भावना आत्मा की कामना्ों को सब औओोर से हथकर प्रझ्ञु में केन्द्रित 
कर देती है। जात्मा का रूचय प्रभु रद्द जाता है । मनोविज्ञान की दृष्टि में 
जीवन की यह सबसे बढ़ी मूल्यवान्‌ वस्तु है। संरक्षत सें परम्रह्म का अर्थ ही 
सबसे बढ़ी वस्तु है । 


“5 र(-0-« 


विष्णु की महत्ता 


विष्णु शब्द विष्छ धातु से निष्पन्न होता है, शिप्तका भर्थ है ब्याप्त 
दोना। जो व्यापक है, वंह विष्णु है। वेद में विष्णु घावद अपने मूठ घालेप 
को डिये हुये कई पद्ाधों का बाचक हैं। विष्युसवत ( ऋणगेद ३। १५६४ ) मे 
जिस विप्णु का घर्णन है, चह यास्क के अनुसार सूयथ है, प्रयोकि सूय अपनी. . 
रश्मियों द्वारा समरंत संसार में थ्याप्त हो जाता है। सूर्य ही भ्पनी किरणों 
द्वारा पृथ्वी, अन्तरित्त और घोछोक तीनों को प्रकाशित करता है, अतः वह 
प्रिविक्रम कहलाता है। कुछ विद्वान त्रिविक्रम से सूर्य के उदय, मध्य तथा 
अस्त होने की त्तीन गतियोँ का भी थघर्थ लेते हैं। उसे उरुंगाय तथा उरक्रम 
भी कहा शया ऐै। हन दोनों शब्दों का धर्थ भी विस्तृत गति बाला, है। 
विष्णु का एक विशेषण गिरिस्थित भी है, जिप्तका भर्थ है घाणी में अथवा 
पंवत पर स्थित। सर्योदय होते ही बाणी विठास करने छगती है आर सूय 
की किरण पर्वतमाछा के शिखरों को स्वर्ण रंग से अनुरंजित कर देती हैं। सूम के 
तीन पेर मधु से पृूण कहे गये ६, जो अछीयमाण हैं और रवधा अर्थात्‌ भपनी 
शक्ति में ही भाहाद्‌ से ओोतप्रोत हें । स्‌य वस्तुतः सब प्राणियों के लिये मधु 
है, जीवन है, समस्त भुवनों को धारण करने वाला दै। वह प्रजा का प्राण 
भौर जीवनी शक्ति का स्रोत है। बह स्वत्तिपण पर घठने वाला है। जो 
मानव दिष्यता के अभिलापी हैं, देव घनने की कामना रखते हें, उन्हें सर 
के प्रिय पथ का ही अमुसरण करना पड़ता है। विष्णु का एक परस पद भी 
है, जहाँ मधु का ज्ोत है, भूरिश्ंगों वाली गायें हैं तथा जिसे सरी, प्रशापनी 
विकसित मानव ही देख सकते हूँ । 


विष्णुसूक्त के इस वर्णन में यदि एम विष्णु का अर्थ केवछ सूय लें, वो' 
कुछ दाव्दों का पूरा रहस्य नहीं खुल सकेगा । व्यापक होने से सय तो विष्णु 
है ही, परन्तु जो तत्त्व इस सर्य में व्याप्त हे भौर उस तत्व का भी जो परम 
तत्व है, वह भी व्याप्त होने के कारण विष्णु-पद-वाची होना चाहिये। सधु 
सर्य की किरणों में है परन्तु वहाँ वह अपने मल ततरव से आया है।जो 
प्रकाशों का भी प्रकाश है, मिपसे समस्त ज्योतियोँ भपनी-भपनी ज्योति ग्राप् 
करती हैं, जो भग्नि, चरुण ( विधुत ) भौर मित्र ( सूर्य ) के तेज, इस्द्ृरव 
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और आज का मूल कारण है, उसे हमारे ऋषि देवताओं के देवता, सूर्यो के 
भी सूर्य और सर्वन्यापक परम प्रभु के नाम से पुकारते रहे हैं। विष्णु शब्द 
का यह सबसे अन्तिम भर्थ है। इस अर्थ को ग्रहण करने से वेद्सस्त्रों में 
निहित.चे भर्थ भी प्रकाशित हो उठते हैं, जो अनेक विद्वानों के लिये रहस्य 
बने हुये हैं। ऋग्वेद १-१५६-२, हे में विष्णु शब्द ईश्वर के ही अर्थ सें 
आया है। वह सबसे पूच्य ( पहछा ) भौर जगव्‌ का उत्पादक है। हमें. 
उसी का भजन, स्मरण और उध्ीके समक्ष आत्मसमर्पण करना चाहिये । 
उसके नाम का कीर्तन स्तोता या भक्त को यश तथा श्री से सम्पन्न कर 
देता है । ये विशेषण ईश्वर के ही हो सकते हैं, जन्य किसी के नहीं । 
शतपथ ब्राह्मण में यज्ञ को विष्णु कहा गया है। ऋग्वेद के पुरुपसूक्त 
में पुरुष को भी यज्ञ माना गया है, जिससे प्राणी, ज्ञानी तथा साध्य उत्पन्न 
हुये । वेद की ज्ञान-राशि भी इसी यश्रूप पुरुष से उत्पन्न हुयी। ऋषियों 
ने यज्ञ का प्रारम्भ इसी की अनुकृति पर किया और धर्म की स्थापना की । 
जीवन के समस्त नियम उन्होंने यहीं से प्राप्त किये। पुरुषसृक्त इन नियमों 
को प्रथम धर्म कहता है। इस सृकत में पुरुष को सहस्न शिर, नेत्र और चरणों 
वाला कहा गया है । यह पुरुष चतुप्पाद है। यह जो कुछ दिखाई देता है-- 
अगणित तारे, सूर्य, चन्द्र, भव, एथ्वी, शुक्र-हृहस्पति भादि--वह सब उसका 
एक पाद है, एक भाग है भौर उसकी मद्ििमा को प्रकट करता है। उसके 
तीन पाद अस्त हैं । एक पाद मध्य है, विनश्वर है, परन्तु तीन पाद भविनश्वर 
हैं। एक पाद रूत्यु है, तो तीन पाद जीवन हैं। एक पाद विष है, तो तीन 
पाद मु हैं। विष्णुसक्त में विष्णु का परम पद मधु का उत्स है। इसका 
प्ानुप॑ंगिक अर्थ यह भी है कि उसका अवस पद्‌ मधु नहीं, विष है। पघुरुप- 
पुक्त जिसे अस्त कहता है, विष्णुसृक्त उसीको मधु कहता दै। वेद में 
अन्यत्र इसी को तृतीय धाम भी कहा गया है कौर लिखा है कि इस धाम में 
देव अस्त का उपभोग करते हैं। .इस्र प्रकार पुरुपसकक्‍्त का पुरुष जोर विष्णु 
सकक्‍त का विष्णु दोनों एक हो जाते हँ। वेष्णव आचायों ने दोनों में एकता 
स्थापित की भी है । 

, जिसके गर्भ में द्विण्य हो, चह हिरण्यगर्भ है। 'हिरण्यं वे ज्योतिः इ्स 
शतपथ वाक्य के क्षनुसार हिरप्यगर्भ हमारे सौर जगत का सूर्य है, क्योंकि 
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इसी के अन्दर ज्योति है। प्रह्माण्ड में जौर भी अनेक सूर्य हैं जो स्वयं 
ज्योतिष्मान हैं, तथा भनन्‍यों के लिये ज्योति विक्रीर्ण करते रहते दे । सूर्य विष्णु 
है, अत्तः हिर्यगर्भ भी विष्णु है। फ्वेद के दिरण्यगर्स प्राज्ापस्ययूक्त 
८, ७, हे के अन्तिम सन्‍्त्र में हिरण्यगर्भ को प्रजापति शब्द से सम्बोधित 
किया गया है । इस मन्त्र के पूर्व के दृश सन्‍्स्रों में 'कस्मे देवाथ हृविपां विधे्' 
पद छुन्द के भन्तिस घरण के रूप में आता है, जिसमें कस्मे का भर्य प्रजापतये! 
किया जाता है। बस्तुतः इस शब्द में भ्श्न भौर उत्तर दोनों ही विधमान हैं। 
फकः जहाँ प्रश्नवाचक 'कौन! है, धहाँ 'कः थे प्रजापति? ऐसा उत्तर-बाचक 
प्राह्मप-चाक्य भी हे। सूर्य अथवा विष्णु प्रजान्ों का प्राण, भत्त एवं प्रजापति 
है, ऐपा हम पीछे लिख आये हैं। इसी आधार पर ऐिरिण्यर्भ प्राजापस्थ- - 
सूक्त को वेष्णव णाचाय पूजा के भन्तगंत प्रयोग में छाते रहे एं । 


हिरण्यगर्भ प्रजापति की विशेषतायें क्या हैं ? सृक्त के ललुसार वह सबसे . 
पहले विद्यमान था । जो कुछ यहाँ दरपछ हुआ है, उसका वी पालक दै। वही 
थावा-पृथ्वी फो धारण करने घाला है। घष्ी घठ का दाता है। समस्त देव 
उसी की भाज्ञा का पालन करते हें । भम्गत भौर झस्यु दोनों उसी के शिकार 
में रहते हैं। वही निमिषयान्‌, प्राणघान्‌ , घततुप्पद और द्विपद चार श्रकार को 
सृष्टि का राजा है, शाप्तक है। हिमघान्‌ पर्वत, समुद्र, सरिता, दिश्ाये, पृथ्वी, 
स्वर, नाक सबका वही धाता है। उसने समस्त लोक-लीकान्तरों को इस 
अन्तरित्त में दूरी, परिसाण, गति भादि की दृष्टि से नापकर रख दिया है। 
फ्रन्दन करते हुये थावा-पएथ्वी अथवा अन्य युग्मों ने जिसे अपने रप्षण, आश्रय 
के लिये पकड़ा है, जिसने करिपितों पर सहृदयत्ता-पूर्ण हष्टि डालकर उन्हें 
शाश्वासन दिया है, जिसके जन्दुर ही सूर्य उदय होकर चम्रकता है, विशाल 
जलीय शक्ति गर्भ धारण करती हुयी तथा अप्नि की उसपादिका बनकर जिप्तके 
कारण विश्व को प्राप्त हुईं है, देवताओं क्री एफमान्न प्राणशक्ति मिसकी कृपा 
का फल है, यज्ञ की जननी, यलवती कमशक्ति जिसके कारण महत्वशाल्नी . 
बनी है, जो समस्त देवताओं में उनके ऊपर एक देव है, जिससे अन्य (एथक) 
यहाँ कुछ भी नहीं है, चह प्रजापति हमारी कामनाओं को पूर्ण करे । 


दिरिण्यगर्भ प्रजापति के ये विशेषण अकेले मौतिक सर्य पर नहीं घट सकते । 
सुक्त के अनुसार स्वयं सूर्य उस प्रजापति के भन्दर उद्ित होता है। यही 


लि रू 
डॉ का औ/ज० फीनओ करके से जे डी है... मरी य। 
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| नहीं, प्रजापति ने सर्यादि समस्त छोकों को अन्तरिक्त में नाप कर रख दिया 
; है और उससे कोई अन्य नहीं है अर्थाव्‌ जो सर्वब्यापक है, ऐसा प्रजापति 
/ तो वही देवाधिदेव है, जिसे हस सृष्टि का जनिता, विधाता भौर संहर्ता कहा 
; जाता है। वेष्णवों ने विष्णु को इन्हीं सब विशेषणों से विशिष्ट मानकर उसे 
* भगवान्‌ की संज्ञा प्रदान की है । 


वेद ने इस भगवान्‌ को अनेक नामों से पुकारा हैं। वही अग्नि, सिन्र, 


किन ाांभरभंधकर्थ बार 4 


के सफर #ज जे अ्रामाओ- रा कर 


वरुण, जयमा, इन्हे, गरेमान आदि नामों वाढा है। ये विभिन्न नाम उसके 
विभिन्न, गुणों को प्रकट, करते  हैं। इन्द्र शब्द वेद में कई बार आता है और 
पाश्रात्य विद्वानों की सम्मति में इन्द्र ही वेद का सर्वश्रेष्ठ देवता है। इसमें । 
_ सन्‍्देह नहीं कि ऋग्वेद के मन्त्रों का कम से कम चतुर्थाश इन्द्र देवता की 
स्तुति से भरा पढ़ा है। तिरुकत के अनुसार इन्द्र शब्द वेद में कहीं इन्द्ियों 
के भअधिपतति मन या. आत्मा के लिये, कहीं विद्यव्‌ के लिये भोर कहीं सर्य के 
लिये प्रयुक्त हुआ है।? इन्द्र का अर्थ इनके अतिरिक्त परमात्मा भी है। 
या इन्दृति परमेश्वयंचान्‌ मवति स इन्द्र” जहाँ ऐश्वर्य है, वहीं मानो इन्द्र की 
शक्ति कार्य कर रही है। ईश्वर शब्द का भी यही अर्थ है। ऋग्वेद द्वितीय 
सण्डल के १२ वें सकत में इन्द्र का गुणगाव है, जिसके भनुसार इन्द्र वन्नवाहु, 
, बच्ची, रथेष्ठ, सोमपा, मर॒स्वानू, शचीपति, दाक्र, अप्सुजित्‌, छुन्नहन्‌ भादि 
नामों वाला है। उसने प्रसिद्ध होते ही समस्त देवों को अपने कर्म से विभूषित 
कर दिया, जिसके महान्‌ बर के सामने थ्ावा-प्ृथ्वी कापते हैं, जो व्यधमान 
पृथ्वी और प्रकुपित पव्॑तों को शान्त्र करता दे, जो भ्रहि को मार कर सच 
सिन्धुओं की उन्मुक्त करता है, जिसके सामने विश्व के सभी पदाथ झुक जाते 
हैं, जो कृुश और सबल दोनों को धन देता है, जो स्तोता घाह्मण का रक्षक है 
जिसके विना समर में मानव विजय नहीं प्राप्त कर पाते और युद्ध करते हुये 
क्षपनी रक्षा के लिये जिसे वार-बार घुकारते हैं, जो विश्व के एक-एक पदार्थ सें 
| 3 न अल मिल जज हक मल लि मि रियल क कि कम ललित मम जल कक 
१, पक ६०05 ० 6४ फिं/०एप७ 0० 70 88700 0फ्ग। छह 4एप्रीरंपिप- 
॥।ए छए0े तं5क्रं700899 078 006 77004 रं98 ०, प९ए 8 एश.5007॥05 70759 
० ऋष्तपा९, 40: जाह्ाण€ए एप (0. प्राशे 000 076 .४ा0ी€7, 
पक, ॥फापुर्णाणा : औैघ ०एवं76 0 (6 एशॉंड्रणा3 परधा#ऑपर्ण पणदांक, 9,5 
यह कथन भी इसी उपयुक्त मत का समर्थन करता है । 
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तहूप बनकर समाया हुआ है; जो बढ़े से बढ़े अच्चुततों को भी च्युत करने की 
शवित रखता है; जो दस्युणों काः हन्ता, पापियों का संहर्ता, सुरक्तित स्थानों 
पर भी.बेठे हुये शान्ति के श्रुओं-का विनाशक, याजकों और स्तोताओं का 
संवर्धक व्रहस्त इन्द्र है, उसी में हम सबको श्रद्धा रखनी चाहियें। इस 
सूकत में आये हुये इन्द्र के विशेषण उसे सर्वोच्च कोटि के देव पद पु आासीन 
कर देते हैं। इन्द्र शब्द यहाँ भी उपर वर्णित कई शक्तियों का चोतन करे 
हुये परमात्मा का भी वाचक सिद्ध हो जाता है।..“.  -+5 - 


विष्णु को इन्ह्र का योग्य सखा भी कहा जाता है। -इन्दृस्य युज्यः सखा! _ 
"हे इज हद का अर्थ आत्मा है। विष्णु अधांत्‌ ईश्वर उसका योग्य सा. 

.. 3. ऋगद में बन्यत्न भी. आत्मा और परमास्मा दोनों को सथुज्ञा और सत्ता... 
कहा गया है। इन्द्र-वृत्र-युद् में इसी प्रकार यदि एक. भोर भौतिक ेत्र के 

“'झूथ और सेघ के संघर्ष का वर्णन है, तो दूसरी ओर आध्यात्मिक क्षेत्र की देवी - 

एवं आसुरी वृत्तियों के इन्द्र का संकेत है। ऋ० १ ,५२ में यदि इन्द्र रजसः 
व्योग्नः पारे! कहे गये हैं तो ऋ० ७, १०० में विष्णु को भी 'रजसः पराओे! 

कहा गया है। इन्द्र देवों का राजा है, तो विष्णु भी देवों में परम अर्थात्‌, फ 

' श्रेष्ठ हैं। इन्द्र वर्षा का.देवता-है और ध्न्न, भोजन तथा चारा उत्पन्न कंरतां है 

जो धन और समृद्धि के कारण हैं, तो विष्णु श्री और लूचमी क पति हैं। 'राधा 

का अर्थ भी अन्न, रा तथा घन है ।* अतः विष्णु को जागे चलकर राधापति 

भी कहा गया है। गोवर्धन शब्द भी अक्ञ की भोर संकेत करता है। हमें तो ऐसो 

प्रतीत होता है कि भागवत्त धर्म के अजुयायियों ने इन्हीं अमृत वेबिक 

भावनाओं को लेकर सूर्त रूप प्रेदान कर दिया है। अ्रुत्ियों को तो उन्होंने 

गोपिका वनाया ही है, चैदिक राधा शब्द को भी उन्होंने सर्वश्रेष्ठ राधा नोम 
की गोपी बना दिया है। का 
श्स प्रकार इन्द्र और विष्णु दोनों अनेक समान विशेषताओं से युक्त 

हैं। दोनों ने साथ रहकर असुरों से युद्ध किया है। कुछ बातें - -ा777..-.._ 3 ले युद्ध किया है। कब्र वात अवश्य ऐसी हैं, हैं, 

* पीता शब्द का अर्य भी ( हर के फाल-से जोतने पर पस्वी में पढ़ों गहरो रेखा) 

खेती तथा धान्य से सम्बद्ध है। वाली द्वीप में नारायण की पत्नी श्री देवी भी थान्य की 


देवी मानी जाती है। वहाँ धान के बीज को उम्रा देवी तथां नवीन पौदे को गिरिनाग 
कदते हैं। ल्ष्मी का अथ तो प-पान्य प्रसिद् ही है। : हे 
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जो एक को दूसरे से प्रथक करती हैं, यथा इन्द्र को त्रिविक्रम कहीं भी नहीं 
कहा गया है। यह विशेषण विष्णु के साथ ही संयुक्त है और भावी पौराणिक 
गाथाओं का आधार है। अतः जो व्यक्ति वेदार्थ की प्रणाली से परिचित हैं 
उन्हें वेद में आये इन्द्र, विष्णु तथा अन्य शब्दों के अथ करने में कुछ भी 
कठिनाई नहीं पढ़ती ! 

ऐेतरेय ब्राह्मण १, $ में अग्नि को अवम और विष्णु को परमदेव कहा 
गया है। इन दोनों के बीच में अन्य सब देव हैं। हस स्थल पर विष्णु के 
सूर्थ और परमदेव परबवह्म दोनों अर्थ छय सकते हैं । विष्णु के त्रिविक्रम नाम 
को लेकर ऐतरेथ ब्राह्मण ६, ३, १५ जोर शतपथ ब्राह्मण १, ९, ३, ९ में एक 
कथा गाड़ी गई है, जो इस प्रकार है 
(“इन्द्र भौर विष्णु दोनों का असुरों से युद्ध हुआ है। भसुरों को जीतकर 
इन्द्र और विष्णु बोले : आाओ, हम आपस में अपना-भपना क्षेत्र चुन लें।! 
असुरों ने कहा : 'तथास्तु' । इन्द्र कहने छगे : (विष्णु तीन पर चलने में जितना 
ज्षेत्र घेर ले, उतना हमारा, शेप तुज्हारा गर्थाव्‌ भसुरों का ।! विष्णु ने तीन पेरों 
के रखने में ही दहन समस्त लोकों को नाप लिया, लोकों के साथ वेदों को भी ॥? 
वामनपुरांण से वामनावतार के साथ इसी प्रकार की कथा सम्बद्ध है। वामन 
का रूप रूघु है, परन्तु वही फेलुकर विष्णु अर्थात्‌ व्यापक रूप धारण कर लेता 
है। इस प्रकार की कथाओं में भलझ्,ारों द्वारा सृचम तत्वों को समझाने का 
प्रयत्न किया गया है। वास्तव सें जो पिण्ड था अण्ड में है, वही ब्रह्माण्ड सें 
है। इस कथा में इन्द्र और विष्णु का परस्पर सहयोग तथा उसके द्वारा दोनों 
की भसुरों पर विजय ध्यान देने _थोग्य है । इन्द्र यहाँ भाव्मा है। विष्णु 
परमास्मा है। भात्मा परमात्सा के सम्पक में रहकर, भक्ति-योग द्वारा उसकी 
सहायता प्राप्त करके ही आसुरी द्तत्तियों पर विजय प्राप्त कर पाता है । 


४ इन्द्र और विष्णु की पतिस्पद्धां का उतलेख परवर्ती साहित्य में अवश्य 
मिलता है। विष्णुपुराण में दुर्वासा के शाप से इन्द्र की श्री छीनी जाती है 
और चह विष्णु की वन जाती है। विष्णु के जवतार क्लष्ण इन्द्र को पराजित 
करके स्वर्ग से पारिजात बृत्त को छाते हैं। भागवत के भनुसार कृष्ण इन्द्र की 
पूजा भिटाक्र गोवर्धन-पूज्ा का प्रारम्भ करते है। इन कथाओं में भागवत 
धर्स की एक विशेषता छिपी है। यह विशेषता है स्व्ग॑-प्राप्ति की आशा दिलाने 


श्र्प भक्ति का विकास 


वाले याजिक कमकाण्ड का खण्डन और उसके स्थान पर कोक-धर्म तंथा, भक्ति . 
की प्रतिष्ठा करना । भागवत धर्म शीपक परिच्छेद में इस सम्बन्ध के पर्याप्त 
संकेत मिलेंगे । स्व सें ऐश्वन है, इन्द्र उसका अधिपति है । 'स्वगंकामो यजेत' 

बर्ग-प्राप्ति का अभिरापी यज्ञ करे। इस प्रकार के कथनों से भागंदतों को : 
सनन्‍्तोप नहीं हुआा। अतः स्वर्ग और यज्ञ दोनों के स्थान पर भक्ति तथा 
स्वर्ग के अधीश्वर इन्द्र के स्थान पर स्वयं से भी. बढ़कर परम पद के भपिष्ठाता 
विष्ण की प्रतिष्ठा भागवर्तों ने की और उसे वासुदेव कहकर पुकारा । महा- 
नारायण उर्पनिषद्‌ (४-३१) सें जो सम्भवतः ईसा पूत्र तृतीय शतक के पश्चात्‌ 
की निर्मित नहीं है" वासुदेव को विष्ण का एक विशेषण माना गया है। दोनों 
का निरुक्ति-जन्य अर्थ एक ही है: सर्व-ब्यापक या सब सें निवास करने वाला । 


भागव्तों ने विष्णु के कई अववारों की कर्पना की है ओर उन सब में 
कोई न कोई सूचम तत्व छिपा है। पीछे हमने अग्नि को रुत्र, और सोम का 
विष्णु माना है। अग्नि का संबन्ध यञ्ष से दे भीर “यज्ञो वे विप्णु/ शतपथ 
ब्राह्मण के एस वाक्य से यज्ञ ही विष्णु है। जतः दोनों में ऐक्प्रभावना होनी 
चाहिये थी, परन्तु याश्चिकों के अत्यधिक कामपरक होने के कारण ऐसा संभव 
न हो सका। यज्ञ की पशुवलि ने भागवर्तों को खोमस्वरूप विष्णु के रक्षक 
एवं ज्ञान्तभाव की ओर आहृष्ट कर दिया। हाँ, भागवततों ने अग्नि के दूसरे 
रूप रुद्र के साथ विष्णु की अभिन्नता का प्रतिपादन अवश्य किया। रुद्र 
और विष्णु एक ही हैं, इस तथ्य के पोषक वाक्य पुराण-साहित्य में अनेक स्थानों 
पर हैं। पद्म पुराण, भूमिखण्ड अध्याय २ के नीचे लिखे श्लोक इस तथ्य का. 
समर्थन करते हैं | 


शिवाय विष्णुरख्पाय विष्णये शिवरूपिणे। शिवस्य हृदये . विष्णुः 
विष्णोश्व हृदये शिवः । एकमूर्तिखयो देवा शदह्मविष्णुमहेश्वराः। श्रयाणामन्तरं 
नास्ति गुणसभेदाः प्रकीर्तिता।। इसी संबन्ध में पद्मपुराण, पातालखंण्ड, 
अध्याय ७३, श्लोक ५१ भी देखने योग्य है। विष्णुपुराण, ७३३।४५ में भी 
लिखा है 


$ 





. 7. अर, फापुणाक : #0 0फ्ा० ० ९ एशोछॉणा ष्शाथ्ाप्रा8 रे 
वात, 0, 49. १ >अ शशि | 
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अविद्यामोहितात्मानः 'पुरुषा मिन्नदर्शि१! । बदन्ति - भेद पश्यनिति 
चावयोरन्तरं हर । बहावैवत, श्रीकृष्णअन्मखण्ड, उत्तराध, ७श।ण३ से इस 
एकता का प्रतिपादूव इन झबदों में- हुआ हैः “चतुभुंन्रो5हं चेकुंठे शिवलोके 
शिवः स्वयस्र्‌ ।? चायुपुराण, अध्याय २५, 'छोक २० से २७ तक महादेव 
का विष्णु और रुद्र की एकता प्रतिपादन करने चाछा कथन अत्यन्त प्रसिद्ध 
है। इसमें जड़ एवं जंगम समग्र विश्व को रुद्व-नारायणात्मक कहा गया है। 
रुद्न अग्नि है तो नारायण क्षर्थात्‌ विष्णु सोस है, एक रात्रि है तो दूसरा 
दिन, एक ज्ञान है तो दूसरा शेय, एक यज्ञ है तो दूसरा उसका फल, एक 
का जप दूसरे को प्रसक्ष करने बाला है। चायुपुराण का यह कथन: “माँ 
विशन्ति स्वयि प्रीते जनाः सुक्ृतिकारिण/ चुलसीकृत रामचरितमानस के 
इन शब्दों की स्मृति करा देता है: 'शिवद्रोह्ी मम दास कहावे। सो नर 
सपनेहूँ मोहिं न भावे 7 


हा ने जिस यज्ञपुरुपष नारायण को अपना क्षाराध्य देव बनाया 
था, वह विष्णु ही है। यह विष्णु वेद का ज्योतिःस्वरूप, निर्मुण, निर्विकार 
ब्रह्म ही है, इस तथ्य को भागवतकार ने नीचे लिखे श्लोक में भभिव्यक्त 
किया है 
रूप॑ यत्तत्‌ प्राहरव्यक्तसादं ब्रह्म ज्योतिर्निगर्ण निर्विकारम । 
सत्तामान्न॑ निर्विशेष॑ निरीहं स स्वं साज्षाद्‌ विष्णुरध्यास्मदीपः ॥ 
( भाग० ३१०॥३॥२४ 2 


- महाभारत के तृतीय पवे में भीम द्वारा एवं द्वादश पर्व में भीष्म द्वारा विष्णु 
की जो स्तुति की गई है उसमें और श्रयोदश पर्व के विप्णुसहस्रनाम में 
विप्णु की जो महत्ता तथा गुण वर्णित हुंएं हैं, वे भी वंद्क विष्णु के गुर्णों से 
समता रखते हैं । 

विष्णु या नारायण को क्षीरसागर का निवासी कहा जाता है। यह क्षीर- 
सागर महाभारत के नारायणीय उपाख्यान का श्वेतद्वीप है। तेतिरीय 
आरण्यक ३०३११ में भी नारायण शब्द परमात्मा का वाचक हे! हंमारी 
सम्मति में यही क्षीरसागर कयार का गगन, हठयोगियों का शून्य और शोवों 
का सानसरोवर है। इसी को पवेकुंठ और गोलोक भी कट्दा जाता है ॥ 
नारायणीय उपाण्यान में जो नारायण विश्वात्मा हैं और धर्म के पुत्र हैं, उन्हीं 
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को व्यासजी नर, नारायण, हरि.और कृष्ण कहते हैं। वामनपुराण, अध्याय 
६ में नारायण के इन चारों रूपों के साथ अहिंसा और धर्म को संबद्ध .किया 
गया है। शतपथ आह्मण १४।१।१ में देवता तेज, यश और ,अन्न की प्राप्ति के 
लिये यक्ष करते हैं, परन्तु इस यज्ञ .के अन्तिम छोर तक सबसे पहिले विष्णु 
ही पहुँचते हैं, अन्य कोई देव नहीं । विपष्शु को हस हेतु भी सब देवताओं 
में शिरोमणि माना जाता है। महाभारत में इन्हीं.विप्णु के साथ बाहुदेव 
कृष्ण की एकता स्थापित की गयी दे । इस ग्रकार चेदिक देव विष्णु, जागतिक 
ईंव मारायण और ऐतिहासिक देव वासुदेव कृष्ण तीनों वेष्णबंधरम .के . 


“आराध्य देव बनते हैं । गोपालक्षष्ण की लीलाये इन्हीं के साथ बाद में संयुक्त 
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हो जाती हैं ।.. .- 
“7: बैप्णवधर्म के विष्णु, हरि, कृष्ण और नारायण घारों देव एक ही हैं; इंस _ 
मत का प्रतिपादन प्रह्मपुराण, अध्याय ७० के नीचे लिखे श्छोकों में हुआ है 
विप्णुत्व॑ श्रुयत्ते यस्य हरित्वं च कृते युगे। 
. बेकंठ्य॑ व देवेपु कृष्णत्व॑ मानुपेपु च। 
नारायणो हामस्तांव्मा प्रभवोध्ज्यय एवं च ॥- -... 


, इस संवन्ध में भास-रखित वाहूचरित का यह प्रारम्मिक शोक भी ध्यान देने योग्य 


है, जिसमें विभिन्न नामों का सम्बन्ध विभिन्न युर्गों के साथ जोड़ा गया है ।-- 
शंखत्तीरवपुः पुरा कृतयुगे चाज्ञा तु नारायणः मर 
त्रेतायां त्रिपदार्पितं त्रिभुवनों विप्णुः सुवर्णप्रभः । 
४ दूर्वश्यामनिभाः स रावणवधे रामो थुगे द्वापरे 
नित्ये योइक्षनसन्निभः कलियुये वः पातु दामोदरः ॥ 


/ं 


/ वेष्णवधर्म की विद्ेष प्रतिष्ठा सातवतों के अन्दर हुई ॥. श्रीकृष्ण का जन्म 


साखवत वंश के ही अन्तर्गत हुआ था। पाश्चरात्र या भागवतधर्म के प्रतिष्ठाता 
द्वापर के अन्त में श्रीकृष्ण भर उनके ज्येष्ठ बन्धु संकर्पण हुए। पातज्ञर 
सहाभाष्य ( १-४-१६ ) में दोनों बन्धुओं को जाराध्य देव माना गया है 
परन्तु किसी प्रकार संकर्पण इस पद से हटा दिये गये भोर भ्रीकृष्ण के ही 
अन्तगंत विप्णुत्व का सम्पूर्ण समावेश हो गया। “कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयं! की | 
उक्ति चारों घोर फैल गई।. द 
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जब हम अवतारवाद की चर्चा करते हैं तो हमारा ध्यान उस सिद्धान्त- 
विशेष की ओर जाता है, जिसका प्रवर्तन सागवतधर्स के साथ हुआ । भवत्तार- 
चाद भागवतधर्म की ही देन है। भागवतघर्म का प्राचीन रूप पाचवरात्रतन्त्र 
है, जिसे चित्रशिखण्डी ऋषियों ने प्रचारित किया था । भागवतधर्म के 
परवर्ती रूप के प्रतिष्ठाता भगवान्‌ श्रीकृष्ण हैं, यथपि कतिपय पाश्चरान्रसंहिताओं 
में यह श्रेय संकर्पण को भी दिया गया है, जो श्रीकृष्ण के बढ़े भाई बलराम 
का एक नाम है। भागवतधर्म को साध्वत-विधि की उपासना या आचार भी 
कहा जाता है। सात्वतवंश यादवों की ही एक शाखा है और सात्वत-विधि 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वारा उपदिष्ट विधि के भतिरिक्त भन्‍्य कुछ नहीं है। 
घतुब्यूृहों में संक्षण, पद्युन्न तथा अनिरुद्ध नाम भी श्रीकृष्ण के सम्वन्धियों, 
बन्धु-वान्धवों अथवा पुत्र-पौन्नादि के हैं। अतः विद्वान भगवान श्रीकृष्ण को 
ही भागवतधर्म का जमिनव मतिष्ठाता मानते हैं । 

, #श्रीकृष्ण ने गीता में जितने निरावरण शब्दों में भ्चतारवाद का अतिपादन 
किया है, उतना अन्यत्र उपलब्ध नहीं होता । पुराणों में जहॉ-जहाँ अवतारवाद 
का उल्लेख है, वहाँ गीता के शब्दों को ही दुहरा दिया गया है । 

शा गीता ( ७-४-७५ ) अष्टथा प्रकृति ( पृथ्वी, जछ, अग्नि, वायु, आाकाश, 
मन, बुद्धि तथा अहंकार ) ओर जीव को भगवान्‌ की ही द्विविध भ्रकृति 
कहती है। अध्याय ४ के छोक ६ के भनुसार इसी प्रकृति का अधिष्ठान लेकर 
भगवान्‌ भज, अच्ययात्मा तथा समस्त प्राणियों के ईश्वर होते हुए भी अपनी 
माया द्वारा उत्पन्न होते हैं। उनके इस सम्समव, उत्पत्ति या अवत्तार का कारण 
धर्म की ग्लानि तथा अधर्म का अश्युत्थान होता है। भगवान अवतार लेकर 
धर्म की स्थापना, साधुओं का परित्नाण एवं दुष्क्ृतियों का विनाश करते हैं। 
उनके जन्म और कम दिव्य होते हैं, साधारण मानवों के स्तर के नहीं। 
भागवर्तों का यह सिद्धान्तविशेष ही भवतारबाद के मूल में हैं । 

: ,>जैंसे व्यक्ति और उस व्यक्ति की प्रकृति दोनों को एक-दूसरे से एथक्‌ 
नहीं कर सकते, इसी भ्रकार प्रभु से जीच तथा जड-जगत्‌ के आादि कारण को 
'पृथक्‌ नहीं किया जा सकता १ जब प्रकृति तथा झआणी परमात्मा के ही रूप हैं 
या उन्हीं की प्रकृति हैं, तो उन्हें ईश्वर सानने में. किसको भापत्ति हो सकती 
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है? हसी भाधार पर प्रकृति की मूल विक्षतियों ( चुद्धि, भहंकार तथा मन). 
को तथा जीव को घतब्यूह के नामों में परिगणित किया गया दै।. 


/चद द्विविध प्रकृति प्रभु की शक्ति है, जो चन्द्र की ज्योत्र्ना के समान . 
उपसे अप्ृथक स्थित है। विश्व एसी शक्ति की अ्षमिध्यक्ति है। इस रुप में 
संमग्न विश्व को हो प्रभु का अवतार माना जा सकता है, पर अपतार वस्तुतः 
दिव्य जन्म एवं कम से सम्बन्ध रखता है, भतः विश्व की पअत्येक सत्ता भवतार 

ही मानी जाती । गीता के अनु सार-- जा 
प्यद्यद्विभूतिमत्सप्व॑ श्रीमदूर्जितमेव वा। तत्तरवावगच्छ रव॑ मम तेजशिसभवमर॥ 
जिस सच में विभूति, श्री तथा ऊर्म दिखाई दे, उसी को भगवान्‌ के तेजस 

 ज्षत् से उत्पन्न अर्थात्‌ भवतार मानना चाहिये । ह 


भागवर्तों की मान्यता के भजुसार भगवान्‌ पड़गुणोपेत हैं। हन थे 
गर्णों में से संकर्पण में ज्ञान और बल, प्रधम्त में ऐश्व्य और घीय और 
अनिरद्व में शक्ति और तेज की प्रधानता है। इनमें दो-दो गुण हैं, भतएप . 
हम्हें भगवान्‌ का आध्यात्मिक रूप और पत्रित्र अवतार भी कहा जाता है। 
भगवान के दो अवतार और होने हैं ;:--श्षावेशावतार तथा साज्तात्‌ भवतार। 
आवेशावतार दो प्रकार के हैं :--स्व॒रूपावेश, जेसे परशुराम, रामचन्द्र भादि। 
शक्त्यावेश, जसे ब्रह्मा, शिव आदि। भावेशात्रतार श्रेष्ठ माने जाते हैं। , 
वे भ्प्राकृत तथा दिव्य होते हैं। मोक्त के भमिलापी साक्षात्‌ अर्थात्‌ दिव्य 
श्रवतारों की ही उपासना करते हैं । 


भागवर्तो का यह सिद्धान्त चतुब्युद्दों के उपन्यूहों पर भी लागू 
होता दै। एक-एक व्यूद के तीन-तीन उपब्यूद हैं । यद्द बारह उपक्यूह - 
बारह राशियों में संक्रान्त सूर्य के प्रत्येक रूप के प्रेतिनिधि तथा बारह 
महीनों के अधिष्ठातदेवता समझे जाते हैं । पांचरात्रसाहित्य के अन्तगंत 
'अहिवुध्न्य संहिता? के विषय-विवरण में इनका उद्लेख हम कर चुरू हैं । 
वहीं ३९ विभव अवतारों का भी चर्णन दिया हुआ है, जो सन्तों के 
परित्राता, खलों के विनाशक, धर्म के स्थापक्र तथा भगवत-भक्त होते हैं। 
भागवर्तों ने भगवान्‌ के पाँच ख्प माने हे “पर, ब्यूह, ह विभव, अब्तर्यामी 
भर भर्चावतार । ये भी इसी उपयुक्त सिद्धान्त से सम्बद्ध हैं। इन अवतारों में 
प्रकृति तथा प्राणी-जगत्‌ दोनों के उद्ात्तरूप सम्मिछ्षित पर । जो सम्प्रदा प्र 
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भागवर्तों के इस सिद्धान्त से सहमत नहीं हैं, उन्होंने भवतारवाद सें 
भ्ासथा प्रकट नहीं की है। पर भागवर्तों के अवतारबाद की मोहिनी ने 
भाकपित सभी को किया है। बोद्धों ने महात्मा चुद्ध के अनेक अचत्तारों का 
चर्णन किया है। गोरखसंप्रदाय वाले गोरख को, कबोर पंथी कबीर को, 
सिदख गुरु नानक को तथा अन्यमतवादी अपने-अपने सम्प्रदाय-प्रवत्तकों 
तथा संस्थापकों को अवतार कहते हैं। भागवर्ता ने भी एन महापुरुषों सें से 
कुछ को अपनी अचतारश्टंखला में सम्मिछित कर लिया है। श्रीमद्ूभागवत 
महात्मा बुद्ध तथा जेन तीर्थंकर ऋषभ देव को अवतार मानती है । 

््् गचतों ने अवतारों की मान्यता में कुछ भेद-भावना भवश्य रखी है। 
श्रीकृष्ण जैसा लिषा जा चुका है, इस भागदत धरम के अभिनच सर्प फे 
प्रतिष्ठाता हैं, अतः उनके परिवार वालों की गुण-युग्स की प्रधानता के कारण 
पविन्न अवतार माना गया है। दाशरथि राम को आवेशावतारश्रेणी में 
रखा गया है। साक्षात्‌ क्षततारों से उन्हें परिगणित नहीं किया गया। 
इसका क्या कारण है ? विभूति में, श्री सें, ऊर्ज में अथवा पडगुणों की 
स्थिति में वे किससे कम हैं ? राम के चरित-सम्पत्ति, शीछ, गुण भादि का जो 
प्रभाव भारतीय जनता पर है, बेसा कदाचित्‌ अन्य किसी के भी व्यक्तिः्व का 
नहीं है, फिए रास को साकज्षात्‌ भगवान्‌ का पद क्‍यों नहीं दिया जा सकता ? 

भागवर्तों की यह अचतार-मान्यता, जीव और प्रकृति के उदात्त 

क्ंशों को देव नहीं, पूज्य ईश्वर भाव तक पहुँचाना, पाणिनि युग के आते-आते 
भारतवर्ष में फैल चुकी थी। ऋतुओं को देवता मानना; स्वर्ण, रजत, ताम्न 
आदि धातुओं से निर्मित प्रतिमा ही नहीं, मिद्दी की बनी मूर्तियों तक सें 
ईश्वरत्व की प्रतिष्ठा करना; इन्द्र, कुबेर, शिव, स्कन्द, संकर्पण आदि 
के लिये मन्दिर बनाना, देवप्रसाद से पुन्नोत्पत्ति को सम्भव मानना औौर 
पुत्रों का नामकरण उस्ती आधार पर करना आदि इसी ततक्त के द्योत्तक* हैं। 
यह है सात्वतवंश की भारतवर्ष को देन । 

.. भागवत २-६-४१ के अथुसार भाद्योड्वतारः पुरुषः परस्य“परमेश्वर का 
आय्रावतार पुरुष है। यजुवंद के पुरुषसूक्त में जिस पुरुष का वर्णन है, वह 
यही अचतारी पुरुष है। भागवत ११-४-३ में लिखा है :--भाप्मसष्ट 
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पाँच भूतों के द्वारा परमपुरुष आदिदेव नारायण जिस विराट अद्माण्ड-रूप 
घुरी की रचना करता है, इसमें अपने अंश से प्रविष्ट होकर वह पुरुष संज्ञा को ' 
प्राप्त होता है। इसी पुरुष से भन्‍्य अवतारों का भी जन्म होता है। 
श्रीमद्भागवत में तीन स्थलों पर अवतारों का वर्णन है। उसके प्रथम स्कन्ध के 
तृतीय अध्याय में २२ क्षवतारों का उल्लेख है, द्वितीय स्कन्ध के सप्तम अध्याय 
में २६५ और एकादश स्कम्ध के चतुर्थ अध्याय में १६ अवतारों का वर्णन है। 
एन अवतारों सें सनव्कुमार, सात्यतविधि के उपदेष्टा नारद, कपिल, दत्तात्रेय, 
ऋषभ, धन्वन्तरि, बुद्ध तथा अन्य प्रसिद्ध भवतारों की गणना है। महाभारत 
के नारायणीय उपास्यान में शूकर, शृसिह्द, वामन, परशुराम, राम और कृष्ण 
छुः भवतार लिखे हैं। हरिवंशपुराण में भी यह छः अवतार हैं, पर कृष्ण के 
स्थान पर वहाँ सात्वत नाम दिया है, भोर हंस, कूम, मत्स्य तथा कहिकि चार . 
अवतार और जोद़ कर संख्या १० कर दी गई है। वाराहपुराण हंस के स्थान 
पर बुद्ध लिखकर अवतारों के अन्य यही नाम स्वीकार करता है। अगिि- 
पुराण चाराहपुराण का ' अनुकरण करता है। चायुपुराण महाभारत के ६ 
अवतारों में दत्तात्रेय, पद्चम, वपेदृष्यास भौर कल्कि के नाम जोड़ कर संझ्या 
१० कर देता है । अमरकोप बुद्ध के पश्चात्‌ चतुष्यूंह के देवों के नाम देता है। 
इस प्रकार आदिदेव नारायण के पुरुषावतार के पश्चात्‌ जो अवतार हुये है, 
उनकी संख्या सब पुराणों में एक समान नहीं है। अवतारों का वर्णन भी उन्हीं 
पुराणों में है, जो भागवतधर्म से विशेषरूप से प्रभावित हैं । 


ऊपर जो कुछ लिखा गया है, उससे प्रकट होता हे कि अवतारवाद . 
भागवतधर्म की ही विशेषता है। महाभारत के अनुसार भागवर्तों ने अपने 
धर्म में सांझ्य, योग, तन्‍्त्र, वेद आादि सभी को सम्मिलित किया है। इसी 
आधार पर कुछ विद्वान्‌ भवतारबाद का मूल थेदों तथा आाह्मण-अन्धों तक में 
दिखलाते हैं। वेद के तो नहीं, पर ब्ाह्मण-अन्धों सें शतपथ, ऐतरेय और 
जैमिनीय तथा संहिताओं में तेत्तिरीयसंहिता के प्रमाण, स्वमव-समर्थन में, 
इन विद्वानों ने उद्रत किये हैं। अतः इन प्रमार्णों पर भी विचार कर लेता 
चाहिये । नीचे हम शतपथबाह्मण के प्रमाणरूप में प्रयुक्त स्थलों को 
अपने हिन्दी अनुवाद के साथ अविकलरूप में उपस्थित करते हैं। जेमिनीय 
ब्राह्मण तथा तेत्तिरीयसंहिता के उद्धरण झतपथ ब्राह्मण जैसे ही हैं । अतपृव 
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उनकों उद्छत करने की आंवश्यकेता नहीं है। हम उद्धरणों में वराह, वामन; 
कूस तथां मत्स्य अवतारों के संकेत विद्वानों को उंपलेब्ध हुये हैं, अतः नीचे 
इन्हीं के सम्बन्ध में लिखा जायगा । 


पराह 


शरातपंथ प्राह्मण १४-१०२-॥१ १ 


अथ वराहविहृतम््‌ । 'हयती अग्रे भासीव” इत्ति । इयती हवा इयम्र 
अग्रे प्रथिवी आस आदेशमात्री । ताम ए मूप इति वराह उजघान। सोथ्स्या: 
पतिः प्रजापतिः | तेनेव एंनम्‌ एतन्मिथुनेन प्रियेण धास्ना समर्द्यतति। 
कृत्स्ने करोति | 'मज़स्य ते थ॒ शिरो राध्याप्त देवयजने प्रथिव्या:। सखाय त्वा 
मंखस्य त्वा शीप्ण ।? ( यज्ञु० ३७-५ ) इति । अप्तावेच वन्धुः ॥ ११॥ 
(जो आख्यायिका हस अध्याय में दी गई है, उसका सम्बन्ध यज्ञ के 
शिर अर्थात्‌ ऊध्वे भाग के साथ है, जिसे इसमें प्रवग्य भी कहा गया है । 
यज्ञ यदि शिर-रद्दित है, तो चह कोई फल नहीं देगा | यज्ञ के अनुष्ठाता को, 
इसी हेतु, यज्ञ के शिर की रचना करनी चाहिये। इसके पूर्व प्रथम ब्राह्मण 
में यंक्ष के भनुष्ठाता को बरतों के पालन के लिये निर्देश दिया गया है। 
इस द्वितीय ब्राह्मण में यज्ञ के शिर का विधान केसे करना चाहिये, उस 
विधि का चर्णन है। इस ब्राह्मण का श्ीपषंक “महावीरादिय्रवरस्यपान्नसंभरणं 
ब्राह्मण? है। मिद्दो जोर जछू को मिलाकर जो रूत्पिण्ड बनाये जाते हैं, उन्हें 
महावीर कहते.हैं । ) 


( सर्वप्रथम कृष्णाजिन और अश्नि (उच्च वा वीयं ) का वर्णन है। 
अजञ्नि औदुस्वरी, उददुंबरहृत्त की या पेकंकती, विकंकतबुत्ष की वनानी 
चाहिये । यह अश्नि अरत्रिमान्री, एक हाथ भर अर्थाव्‌ -२४ अंगुरू की हो 
अरत्नि की मात्रा कुहनी से कनिष्ठका अंगुली तक एक हाथ की होती है। 
इस अश्नि को चाम हाथ में लेकर दक्षिण हाथ से स्पर्श करे “घुंजते मन उतत 
युंजते घियो” भादि मंत्र का जाप करे। यह मंत्र यज्ञ के हिर का बन्धु 
अर्थात्‌ छिल्न-यज्ञ-शिर कां वन्‍्धक है। इस अशभ्रि से. मिद्दी खोदकर छावे. 
ओर उससे जल मिलाकर झत्‌-पिण्ड घनावे। यज्ञ के छिन्न शिर का रप्त 
क्रित हो गया था, चह धांवाषथ्वी को प्राप्त हुआ । यह मिट्टी पृथ्वी है -और 
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जक चौलोक का प्रतीक है । इस मिद्दी और जलरू से भर्थाव्‌ पृथ्वी और थौ से 
झृतपिण्ड तैयार करे। यह झृत्पिण्ठ महावीर हैं । इन्हें उत्तर की ओर 
विछाये हुए कृष्णाजिन पर रक्‍्खे। ये स्ृस्पिण्डडप मद्दावीर प्रादेशमात्र 
ऊँचे, त्तीन पर्व वाले तथा घुण्टिका के आकार के द्वोते हैं। इसके पश्चाव्‌ 
वर्मीक सर्थाव्‌ वामी के भन्‍्दर की मिद्दी छावे भोर उसे भी कृष्णाजिन भर्थाव्‌ 
काछे म्ुग के चम पर रकखे । ) 

इसके पश्चात्‌ घराह अर्थात्‌ शूकर के द्वारा खोदी हुईं मिट्टी छावे और 
कृष्णाञ्ििन पर रखे। 'इयती भग्र भासीत्‌ इति? इस मंत्र में कहा गया है कि 
पृथ्वी पहले जल से हूबी हुई थी । जब चह जल में से निकली, तब वह पहले 
इतनी ही भादेशमात्री थी। उस पृथ्वी को “९ पृथ्वी, तुम मूपः- चोर के 
पघमान कहाँ अध्श्य थी--ऐसा कह कर बराह ने ऊपर मारा अर्थात्‌ ऊपर 
निकाछा | वह वराह इस पृथ्वी का पति प्रज्ञापति है। इन दोनों के मिथुनरूप 
प्रिय तेज से वह यह का छिन्न शिर समृद्ध क्षर्थात्‌ सम्पूर्ण होता है। 'मखस्य 
तेड्य शिरो राध्यासम' यह मंत्र इसका बन्धु दे । 

इसके पश्चात्‌ सोम की प्रतिनिधिर्ष छत्ाविशेष और अजाक्ीर को 
छाने का वर्णन है।. कृष्णाज्निन पर पूर्वोक्त तीन प्रकार की मिद्ठी के पिण्ड, 
ऊता और अज़ाक्षीर पाँचों को संभाल कर रखे | यज्ष पॉक्त अर्थात्‌ पांच संख्या 
वारा होता है। महावीर शब्द यहाँ पर पुराणों में वर्णित दुक्त श्रजापति के 
यश के विध्यंसक महादेव के ग्णों की ओर भी संकेत करता हैं। यहाँ 
शतपथ में ये महावीर विध्चंसक नहीं, यज्ञ के शिर की जोड़ने बाले कहे 
गये हैं । 


चांसद 


शतपथच्राह्मण, प्रथम काण्ड, द्वितीय क्ष्याय, पंचम ब्राह्मण । 
देदाश्र वा असुरा--उभये प्राज्ापत्याः पस्पृधिरे | ततो देवा अनुच्यम्‌ हवच- 
आसुः। भथ ह अपुरा मेनिरे भस्माकमेव इृदे खलु भुवनम्‌ इति? ॥ १.॥ 
देव भोर असर दोनों प्रजापति की सन्तान हैं। ये आपस: में स्पर्धा करने 
छगे । इस स्पर्धा में देव असुरों से पराभूत हुए । देवों को परामित्र करके असुर 
समझने छढगे कि यह समस्त जगव्‌ हमारा ही है । ह 
ते ह ऊचुः, इन्त इमां प्रथिवीं विभज्ञामहै, ता विभज्य-उपज्ञीवामेति । - , 
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: ताम शौक: चममिः पश्चात्‌ प्रोज्षः विभजमाना अभीयुः ॥ १॥ . 
असुर हपपूर्वक कहने. छो--भव हम इस पृथ्वी फो भापस में बॉ: छें 
और ( सुखपूर्वक ) जपना जीवन ध्यतीत करें। इसके पश्चात वे थेल के चर्म 
से पश्चिम दिल्ला से प्रारम्भ करके पूर्व दिशा की ओर प्रथ्दी को विभक्त करते 
हुए चले । 
. तू देवाः शुश्रुवुः विभजन्ते है वा हमास्‌ असुराः पृथिवीम , प्रेत तदे 
ध्यामो यंत्र हमाम धसुरा विभजन्ते। के ततः स्थाम-ग्रत्‌ भस्य ने भजेमहि 
हृति। ते यज्ञसेव विष्णु पुरस्क्ृत्य ईयुः॥ ३ ॥ 
असर इस पृथ्वी का आपस में बटवारा कर रहे हैं, यह वात देवताओं 
के कान में पड़ी। उन्होंने सोचा, इस समय सुप रहना भमुदित है, चढो, 
जहाँ भसुर पृथ्वी का विभाग कर रहे है, वहाँ चे। यदि इस प्रृथ्वी का भाग 
हमें प्राप्त न हुआ, तो हसारी क्‍या दशा होगी?! अतः वे यशाससक विष्णु 
( सर्वव्यापक यज्ञभाव ) को अपने सामने रख कर चले | 

ते है उलु) अनु नो अस्यां प्थिव्याम भाभजत, अस्त्येव नो$पि अस्‍्या 
भागः हृति। ते ह असुरा। असूयन्तः हव ऊचु-+- 

यावदेव एपः विष्णु) भभिरेते, तावद्दो दमा इति ॥ ४ ॥. 
. वहाँ पहुँच कर देव बोले : 'हमें भी इस पृथ्वी के विभाजन सें सम्मिलित 
कर छो। इसमें हमारा भी भाग है। अछुर असूया के भाव से, देवों की 
वात को ने सहते हुए वोले-जितनी भूमि को यह विष्णु ( यज्ञ ) सोकर व्याप्त 
कर छे, उतनी तुमको देते हैं ।' 
वामनो ६ विष्णुरास । तद्देवाः न जिहीडिरे--महद्वनो&ुयती यशसम्मित- 


मदु) इति ॥ ५.॥ 

विष्णु अर्थात्‌ यज्ञ-साव उस समय वामन अर्थाद्‌ छघुरूप का था। फ़िर 
भी देवों ने क्षसुरों के वाक्य का तिरस्कार नहीं किया, अत्युत कह्दा,. आपने 
हमें बहुत दिया, वर्योंकि आपने हमें यशसम्मित, यज्ञ-माप के वरावर दिया है। 

वे प्राप्ल॑ विष्णु निपाथ छेन्‍्दोमिः अभितः पयंगृहेन्‌-गायत्रेण सवा छुन्दसा 
परिगृह्मामि' ( १-२० ) इति दृक्तिणतः। '्ेप्डुमेन त्वा धन्दसा परियृदामि' 
( ६-२७ ) हृति पश्चाव्‌। जागतेन त्वा छुल्दृसता परिगृद्धामि! (३-२७ ) इति 


उत्तरतः ॥ ६ ॥-. 


३ईप भक्ति का.विकांस 

त॑ छन्दोमिःः असितः परिग्रक्क, अंभि पुरस्तात्‌ समांघाय, तेन अ्न्तः 
श्राम्यन्तः चेरः । तेन इसां सर्वा प्रथिवीं समविन्दृत । तद्‌ यद्‌ अनेन. इसां 
सर्वाम समविन्दुत, तस्माद्देदिनाम ! तस्मादाहुए-यावती वेदिः तावती प्थिवी 
इति। एतया हि इमाँ सर्वा समविन्द्त। एवं ह वा इसां सवा सपलानां 
संदंक्ते। निर्भजति अस्ये सपत्नानू-य एवमेतत्‌ वेद ॥ ७ ॥ 
ऐसा विचार करके देवों ने यज्ञास्मक विष्णु को पूच की ओर शिर करके 
सुछा दिया भौर दक्षिण, पश्चिम तथा उत्तर सब ओर से गायन्नी आदि छुन्दों 
के द्वारा उसे परिग्रहण कर लिया । 

छुन्दों के द्वारा उसे चारों ओोर से परिग्रृहीत करके उन्होंने एवं की. 
दिज्ञा में आहवनीय अग्नि को ग्रज्वलित किया और उस विष्शुरूप यज्ञ के 
द्वारा अर्चना करते हुये, कर्मानुष्ठान-जनित श्रम को सहते हुए, पहले की 
भाँति ही चलते रहे। चलकर इन्होंने उस यज्ञात्मक विष्णु के भाधारभूत 
स्थान से इस समग्र एथ्वी को भलीभाँति प्राप्त कर लिया। यज्ञस्थान का 
नाम तभी से थेदी पड़ा, क्योंकि इसके द्वारा यह सब पृथ्वी भ्राप्त हुई थी । 
इसी हेतु कहा जाता है--जितनी बेदी है, उत्तनी ही पृथ्वी है। इस बेदी 
के द्वारा ही यह सब पृथ्वी प्राप्त की गई । इस प्रकार सपल्ोों भर्थात्‌ शत्रुओं 
से यद्द समग्र पृथ्वी छीनी गई । जो इसे हस प्रकार जानता है, वह इस पृथ्वी 
से शत्रुओं को भाग-रहित कर देता है। 

ऊपर जो कथा दी. गई है, उसका भाव यही है कि जब देव असुरों से 
दिव्य शक्तियाँ जासुरी प्रतृत्तियों से, पराजित हाोँ, तब उन्हें यक्ष करना 
चाहिये, पूजा-संगतिकरण और दान करना चाहिये । इसी क्रिया से. देव 
असुरों पर विजय प्राप्त करते हैं। यज्ञ करने के लिये यह समग्र ध्रथ्वी.वेदी- 
का काम देती है। किसी भी समय, किसी भी स्थान में यक्ष-भाव से कार्य 
किया जायगा, तो -चह अवश्य आसुरी प्रवृत्तियोँ को शमन कर सकेगा। . 


इसके जागे जो कथा दी गई है, उसमें यज्ञकर्ता को यह निर्देश प्राप्त होता 
है कि वह यज्ञ-भावना को मन्‍्त्रों द्वारा खींची गई रेखाओं में आयद्ध यज्ञ-- 
वेदी तक ही सीमित न कर दे। जहां यज्ञ ( विप्णु ) सीमित- बेदी के रूप 
में वामन है, लघु है, वहां चह अपने विशाल रूप में विष्णु है, सर्वव्याप्त- 
है। अतः याज्षिक को उदारचेता तथा विशाल हृदय का बनना चाहिये।' 
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कसुरों पर विजय प्राप्त करने का यही साधन है, यही उपाय है। दिव्यता का 
भाहान और उसका सम्पादून इसी उपाय से संभव होता है । 


मत्स्य 


शतपथ ब्राह्मण, प्रथम काण्ड, अष्टम अध्याय, प्रथम ब्राह्मण । 

'मनवे ह वे प्रातः अवनेग्यम्‌ उदकम्‌ आजहुः यथेदं पाणिभ्यास अवनेजनाय 
भाहरन्ति-एवस्‌ । तस्य अवनेनिजानस्य मत्स्यः पाणी आपेदे ॥ १ ॥ 
परिचारक प्रातः के समय मनु के हाथ-पेर धोने के लिये पानी छाये, जेसे 


इसे आजकल छाते हैं । मनु जब पानी से प्रत्ञाऊन कर रहे थे, उस समय एक 
मछुली उस पानी में से उनके हाथ में आ गई । 


स॒ ह अस्मे वाचमुवाद--विर्ृहि मा, पारयिष्यामि स्वाः इति। 
कस्मान्मा पारयिप्यसि । इति! ओऔघधः इमाः सर्वाः प्रजाः निर्वोढा; ततस्त्वां 
पारयिता5रिसि इति । कर्थ ते भ्वतिः इति ॥ २ ॥ 


मंछुली मनु से बोली--'मेरा पोषण करो, में तुम्हें पार लगाऊंगी?। 
मनु बोले--सुझे किससे पार करेगी??? मछली बोली--“जरूप्रचाह इस 
समस्त प्रजा को देशान्तर को वहा ले जायगा, उससे में तुस्ते पार छगाऊंगी! । 
मनु ने पूछा--'तेरा भरण-पोषण केसे होगा ? 


स होवाच--यावद थे छन्लका भवामः, बह्ी वे नः तावत्‌ नाष्ट्रा भवति। 
उत मत्स्य एवं मत्स्य ग्रिलति, कुम्भ्यां मा अग्ने विभरासि | स यदा ताम्‌ 
अतिवरद्दे, भथ कृपं खात्वा चस्यां सा विभरासि। स यदा ताम भतिवद्धे, अथ 
मा समुद्रस भभ्यवहरासि । तहिं वा अतिनाए्टी भवितास्मि! ॥ ३ ॥ 


भछुछी चोली--'जब तक हम छुल्चक या छोटे रहते हैं, तब तक हमारा 
नाश करने वाले बहुतेरे होते हैं। फिर मछुछी ही मछुली को निगल जाती है। 
अतः आप मुक्ति पहले कुग्सी सें ( पानी भर कर ) रख दें और मेरा पोषण 
करें। जब कुम्भी से बढ़कर न समा सर्के, तो एक गढ़ढा खोद कर, उसमें 
पानी सर कर, झुझसे वहाँ रख कर पुष्ट करें। जब सें बढ़ कर उसको भी 


अतिकान्त कर जाऊं, तो मुप्ते समुद्र में ले जाकर रख देना । वहाँ पहुँच कर 
में नाश करने वालों से चच जाऊँगी। 
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दाश्वद्ध झ्प आभास, स दि ज्येष्ठ चर््ते । 'भथ इतिथीं समां तदौध भआगन्ता, 
तन्‍्मा नावस उपकरप्य उपासासे। स औघध उत्थिते नावस्‌ आपच्यासे, ततरूवा 
पारयिताइरिम इति ॥ ४ ॥? 


वह मछुली शीघ्र ही क्षप ( महामसस्य ) हो गईं, वर्योक्ति मछुछी पानी सें 
चहुत श्ीघ्र बढ़ती है। मछुली बोली--इतने घर्षों के घाद औघ ( जल- 
प्रवाह ) भावेगा । तब तुम नाव बना कर मेरा ध्यान करना और जरप्रवाह 
के उठने पर उस नाव पर चढ़ जाना। इसके पश्चात्‌ उस ओघ से में तुम्दें पार 
छगा दूँगी! । 


तमेव॑म्ृत्वा समुद्रमभ्यवजद्दारा। स यतिथोीं तत्समां परिदिदेशतत्तिथोीं 
समा नावमुपकरुप्य उपासाश्चक्रे। स भौघ उत्थिते नावमापेदे। त॑ स सत्स्य 
उपन्यापुप्छेवे । तस्य श्टंगेनावः पाशं प्रतिमुमोच । तेन एतम्र्‌ उत्तरं ग्रिरिम्र्‌ 
अतिदुद्वाव ॥ ५॥ 


मछुली का इस प्रकार पोषण करके मन्नु ने उसे समुद्र में पहुँचा दिया। 
मछुछी ने जितने वर्षों का समय-निरदृंश किया था, उतने वर्षो तक सब नाव 
घना कर ध्यानमग्तन रहे। औघ के उठने पर वे नाव पर चढ़ गये । बह 
मछंठी भी सनुु की नाव के पास थीघ में से कूदती-फुदकती भा पहुँची । 
भवितव्यतावश नाव का पाश मछुछी के श्ंग सें ( भग्रसाग में ») अतिवद्ध 
हो गया । उसी पाश के सहारे मछली ने नाव को उत्तर गिरि ( द्विमालय ) 
से लगा दिया । 


स॒ हो चाच-“अपीपर चेत्वा । दच्ते नाव॑ अतिवश्लीष्च, त॑ तुत्वा भा गिरे 
सन्‍्तम्‌ उदकम अन्तरछेस्सीदू, यावद्‌ उद॒क॑ समवायात्‌ तावत्‌ तावदू 
अन्ववसर्पासि! हृति। स्॒ ह तावत्‌ तावदेव अन्ववससर्प । तद॒पि एतव 
उत्तरस्य गिरे; मनोः अभवसपंणमिति । शभौोघो हि ताः | सर्वाः प्रजा 
निरुवाह, अथेह मनुः एच एकः परिशिशिपरे ॥ ६ ॥ 


मछुछी बोली-मेंने तुमकी पार ऊरूगा दिया। अब हस बृत्त में नाव को 
वांध दो । इस पर्वेत पर रहते हुए तुम्हारे अन्दर यह जछ प्रवेश नहीं कर 
सकेगा-। फिर जेसे-जेसे यह जरू नीचे उत्तरता जाय- बैसे ही बेसे तुम इसके 
पीछे-पीछे नीचे उतरते जाना। समय प्राप्त होने-पर मन्नु चीचे उतर:भाये। 
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जिस मार्ग से मनु नीचे आये, उस मार्ग को उत्तर गिरि पर जाज तक मनु 
का अवसपंण-मार्ग कहा जाता है। भौध सारी प्रजा को बहाकर छे गया। 
यहाँ क्रेवल एक मनु. ही अवशिष्ट रहे । 


इसके पश्चात्‌ शतपथ के इस स्थक पर मनु का तपस्या करना, 
पाक यज्ञ करना, इड़ा से भेंट होना और प्रजा की उत्पत्ति आदि का वर्णन है। 
हा को भागे चलकर पशु भी कहा गया है। (पशवो वा हडा ) १३ । 


कम 


काण्ड ७ ० ५ प्रथम ब्राह्मग 


कूम्ममुपद्धाति । रसो वे कुम्मों, रसमेबैतदुपद्धाति। यो वे स एपां 
ठोकानाम्‌ अप्सु प्रविद्वानां पराढ़ रसोश्त्यकह्तव्‌ स एप कुमः ] 
.. तम्ेव एतत्‌ उपदुधाति। यावातु ये रसः, तावानात्मा। स एप हमे 
एवं लोका; ॥ १ ॥ 


कूर्म के सम्बन्ध में स्थापना की जाती है, कहा जाता है। रस ही कर्म 
है। रसात्म-हप से ही इसका कथन किया जाता है। जो रस है, वही 
कूम है। जल में मप्न इन प्रथिव्यादि छोकों का जो रस बाद में खबित हुआ 
वही कूर्म है। अतः चही रस कूर्म नाम से पुकारा जाता है । जितना रस होता 
है, उतने ही परिमाण का भास्मा अर्थात्‌ शरीर होता है ( क्‍योंकि देह के 
सन्‍्दर रस ही अन्तर्भाव से .कार्य करता है )। वह रसरूप छू ये लोक 
ही हैं ( रसरुप छूर्म में समरत लोक सूचमझुप से प्रतिष्ठित हैं )। 

तस्य यत्‌ अधर कपाछं, अय॑ स छोकः। तपह्मतिष्टितमिव भवत्ति 
प्रतिष्ठित इव हि जयं लोक: । अथ यत्‌ उत्तर साचौः ; तद व्यवगृह्दीतान्तमिच 
भवति | च्यवगृह्दीतान्ता इव हि थोः। जथ यत्‌ अन्तरा, तदू भन्तरिर्तसु । 
घ एप इमे एवं छोकाः। हमान्‌ एवं एतन्नोकानुपद्धाति ॥ २ ॥ 


उस. फू्म का जो (कठिन ख्चा वाढा) सीचे का कपाछ है, पह 
यह इध्वी लोक है। जेसे नोचे का कपाछ सारे छरीर की प्रतिष्ठा या 
शाधार होता है, उसी प्रकार से यह पृथ्वी सव का आधार है। जो ऊपर 
का कपाल है, वह घौलोक है। जैसे कूर्म का उपर का कृपाछ मप्दछा- 
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काररूप में अपने अन्तिम छोरों को झुकाये हुए और समस्त शरीर को 
आच्छादित किये हुये प्रतीत होता है, वेले ही यह चौलोक है, जिसके 
अवनत प्रान्तों को पृथ्वी ने पकड़ा हुआ है। दोनों कपालों के जो बीच में 
है, चही यह अन्तरिक्त है। अतः वह कूर्म ये पृथ्वी भादि छोक ही हैं। 
अतः कूर्म के नाम से इन लोकों का ही कथन होता है । 


तम्र्‌ अभ्यनक्ति, दृध्ना मधुना घतेन । दुधि ह एवं अस्य लोकस्य रूपस, - 
घृतमन्तरिक्षस्य, मधु अमुष्य । स्वेनेव एनम्र एतद्॒पेण समधयति। अथोद्धि 
हैब अस्य छोकस्य रसः। घृतमन्तरित्तर्य, मधु अमुप्य। स्वेनेव एनम्र 
एतद्गसेन समर्घयति ॥ ३ ॥ द 


इस कूर्म को दधि, मधु, छत से समृद्ध किया जाता है। दृधि इस . 
पृथ्वीलोक का रूप है, घृत भन्तरिक्त का भौर मधु उस ग्यौछोक का। 
अतः कूर्म को भपने ही रूप से समृद्ध किया ज्ञाता है, क्योंकि इन छोकों 
का रूप ही तो कूम है। दही हस पृथ्वी लोक का रस है, घृत अन्तरित्ष का 
ओजौर मधु उस चोकोक का । अतः इसे अपने ही रस से समृद्ध किया ज्ञाता 
है। सायण इसके भाष्य में लिखते हैं कि दुह्दी में पृथ्वी की भाँति सघनता 
है, दही के ऊपर घी होता है, अन्तरिक्त भी प्रथ्वी के ऊपर है, मधु वृक्त, 
पवंतशिखर आादि के ऊपरी भागों में अवस्थित पाया जाता है, अतः उसे 
धुलोकात्मक कह्दा गया है । क्थवा मधु में मधुरस रहता है, जो सोमात्मक 
है ौर सोम की अवस्थिति घु-लोक में मानी गई है, जतः मध्ठ दय-छोक 
रूप है। भ्रकारान्तर से यहाँ दुधि आदि के द्वारा सम्पादित स स्द्धि की 
प्रशंसा को गई है । | 


3 छ 
स यव्‌ कर्मों नाम। एतह रूप कृत्वा प्रजापति: भ्रजाः भ्रसजत । यत्‌ 


अख्जत अकरोत्‌ तत्‌, यव्‌ अकरोत्‌ तस्मात्‌ कूरम्मः। कश्यपो वे कूर्म्सः । 
तस्मादाहुः सर्वाः पजाः काश्यष्यः इति ॥ 


जो यह कूर्म नाम है। प्रजापति ने इस्ती का रूप धारण करके प्रज्ञाओं 
की रचना की । जिसे रचा, उसको किया । क्षतः करने रूप क्रिया से कूम 
नाम पड़ा है। कश्यप प्रजाकारक हैं। अतः कश्यप ही कूर्म हैं। इसी देसु 
समस्त प्रजा काश्यपी ( कश्यप की ) कहलाती है। इसके पश्चात, कूम को 
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भादित्य तथा प्राण कहां गया है, क्योंकि ये दोनों ही भ्रजां की उत्पत्ति 
तथा जीवन के कारण हैं । 


: कथाओं पर एक दृष्टि--ऊपर हमने शतपथब्राह्मण की निन 
ज्ञान-वर्दक्ष कथाओं को उंदृष्त किया है, उनमें से चामन वाली कथा 
तेत्तिरीयसंहिता २०१-३-१ में, वराह की कथा तत्तिरीयसंहिता ७-३-५०५ 
में तथा कूम की, कथा जेमिनीयप्राह्णण ३-२७२ में भी किश्वित्‌ रुपान्तर 
के साथ आती है। क्या ये कथायें अवतारवाद की पोषक हैं ! हमें तो इन 
कथाओं में अवतारधाद की गंध भी नहीं मिली। कूम की कथा में 
याशवत्व्य स्वयं कूर्म का अर्थ रस, भादित्य और प्राण करते हैं। उन्होंने 
कूर्म के रूपक से सृष्टि-विद्या की एक भदुभुत बात कह दी है। जेसे कूम के 
धअधस्तन तथा ऊर्ध्व दो कपाछ होते हैं, वेसे ही सृष्टि के दो सिरे हैं 
एक सिरे पर प्रृथ्वी है तो दूसरे सिरे पर चुछोक है। दोनों के बीच में 
अन्तरित्त है। जो वात अक्माण्ड पर घटती है, वहीं उसके सूचमरूप पिंड पर 
भी | शरीर में पर एृथ्वीरूप है, तो शिर घुस्थानीय। बीच में मनरूपी 
क्षन्तरित्त है। आदित्य के भी इसी प्रकार दूक्तिणायन तथा उत्तरायण दो 
पछ हैं। शरदूकाक बीच में है। प्राण, की भी प्राण तथा अपान दो सुझ्य 
गतियाँ हैं, व्यान बीच की गति है। कम का रस रूप भी याशवल्कय ने 
स्पष्ट कर दिया है | कूर्म यदि रस में रहता है, जल उसका निवासस्थान 
है, तो ये समध्त छोक भी रस में रहते हैं। पिप्ड की पिण्डी रस के कारण 
ही अस्तित्व रखती है, रसरूप वीय॑ ही उसका जाधार है। इसी प्रकार 
समस्त छोक-लोकान्तर अपने अन्दर निहित रस-रूप विद्यत्त के जाधार से 
ही स्थित हैं। कू्म को याशवत्तय ने कश्यप भी कहा है। और उससे 
उत्पत्ञ प्रजा को काश्यपी। सृष्टि का रूप झूम के समान है, ऐसा हम अभी 
लिख चुके हैं। कूर्म के अन्दर निहित क्रिया उसके नामकरण की हेतु है। 
सृष्टि में भी रचनारुप क्रिया का अन्तर्भाव है। 

फूर्म को दृधि, सु ओर घृत से-समृद्ध करो, इसका क्या अर्थ है? सायण 
इस स्थल के भाष्य में दधि का पृथ्वी से, घृत का क्षन्‍्तरिक्ष से तथा मधु 
का धुलोक से सम्बन्ध जोड़ते हैं। दध्रि पृथ्वीरूप याद्य शरीर को पुष्ट एवं 
समृद्ध फरता है, इसे सभी वेध स्वीकार करते हैं।. घत मानसिक शक्ति का 


३४४ भक्ति का विकास 


संवर्धक है, जो घरीर के धनन्‍्दर है। सयसे अन्त में मस्तिष्क का चुद्धितत्त्य' 
है। इसका संचर्धक मधु है। मधुमक्सी न जाने कितने फूर्लों के रस से मधु 
का निर्माण करती है। मधु का इसी हेतु दूसरा माम सोस दे । यह बुद्धिवर्धक 
है। सोम का एक अर्थ घीय भी है। वीर्य अनेक रसों का अन्तिम पचाया 
हुआ सूचम रूप है। सोम और वीर्य दोनों का रत्न शुक्र भर्थाव्‌ श्वेत है। 
सतोगुणी घुद्धि भो श्वेत है । घुद्धि की सम्रद्धि इसी मधुरूप सोम से होती है । 


सृष्टि-विद्या का जो ज्ञान इस फूर्म की कथा से होता है, घद्द धचतारबाद 
से सम्बन्ध रखने घाली पौराणिक फूर्म-कथा में कहाँ है ? 


मत्स्यवाली कथा दातपथप्राह्मण में ऐतिहासिक क्रम में घटित जल-प्राधन 
की चास्वविक घटना से सम्बन्ध रखती है । याशवज्क्य ने उसे केवछ चमत्कार- 
पूर्ण उन से उपस्थित कर दिया है। जर-प्लावन में किसी समय समुद्र बढ़ता 
हुआ हिमालय से ठकराने छगा था | उसमें पढ़ कर यहाँ रहने बाली देव-जाति 
सम्मवतः नए हो गई । एकमात्र मनु, देवगस्‍्या, जीवित रह सके । यह भी 
सम्भव है कि कुछ व्यक्ति भाग कर दूसरे देशों को चले गये हों और वहाँ 
जाकर उन्होंने जरू-प्रावन की कहानी सुनाई हो। तभी तो इस भयद्ूर 
घदना का रूप यहूदियोँ के ओढढ टेस्टामेण्ट तथा मिश्र और अरब के कथा- 
साहित्य में अभी तक णवशिष्ट रद्दा द। शतपथप्राक्षण की एस कथा में 
अवतारवाद का लेश भी नहीं है । 


चामनवाली कथा सें वामनो ह विष्णुरास” पद अवतार की सूचना नहों 
देता । इसका ताप्पर्य निरक्त की पद्दधत्ति पर यही फरना उचित होगा कि 
जो वामन है, लघु या सूचम रुप में है, वही विष्णु अथवा विशालरूप में है। 
सूचम रूप में जो तर्व कार्य कर रहा है, वही तत्व व्यापकरूप में भी क्रियाशीऊक 
है। जो प्रभु स्वटप जल-बिन्दु में समाहित हैं, वे ही एस समग्र विश्व में 
व्याप्त हैं। विष्णु का क्षय यश भी है। जो यज्ञ अपने लघुरूप में गाहंपत्याप्मि 
में दिखाई देता है, घही यज्ञ अपने विराट रूप में. इस थ्रह्माण्ड भर में हो 
रद्दा है । रा 


घराहवाली कथा का मूल एक विद्वान फो ऋग्वेद ( ८-०७७-१० ) में प्राप्त 
हुआ दे। यह अत्यन्त क्षाश्रर्य की बात है कि विद्वजन भी वेद में शब्दविशेष 
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को पकड़ कर बेदिककाल के पश्चात्‌ घटित हुई घटनाओं तथा. चरित्तावलियों 
का सूछ उसमें हूँढने छगते हें । वेद में राधा शब्द मिऊ गया तो इन्हें पदों 
. वृषभानुजा राधा के दर्शन होने छगते हैं, सीता शब्द सिक्क गया, तो जनकजा 
सीता का भ्रम हो जाता है, राम दाव्द मिल गया तो रासावतार ओर वराह 
शब्द मिल गया तो शूकरावतार इन्हें वेद में दिखाई देने कयता है । जो राम 
और कृष्ण सभी उपलब्ध साधदयों के आधार पर चेदू का अध्ययन करते हैं; 
वेद उनका अपने अन्दर उदलेख करेगा, यह अत्यन्त असमीचीन एवं तके-शून्य 
वात इनके मस्तिष्क में केसे घर कर जाती है, समझ से नहीं जाता । राम, 
कृष्ण, सीता भादि के नाम, मनु के अनुसार, येद्‌ के शब्दों को देखकर 
रखे गये, यह तथ्य वेदार्थ करते हुए हमें सदेच स्मरण रखना चाहिये। 

बराह की कथा का घेद में चिह्ठ तक चहीं है। चराह का शभर्थ है--शरेष्ठ 
शब्द, सुन्दर कथन अथवा वह पदार्थ जिसकी सब प्रशंसा करते हैं। ऋग्वेद 
का यह मन्त्र शर्थलहित नीचे दिया जाता है;-- 


विश्वेत्‌ ता विष्णु राभरदुरुक्रमस्त्वेषितः । 

शर्त महिपषान्‌ क्षीरपाकमोदर्न वराहमिन्द्र एुसुपस। अटु०८-७७-६० 
इन्द्र 5 परमेश्वयशाली, विप्णु ८ सर्वव्यापक ईश्वर ने, जो उरुक्रम: ८ महान 
सामथ्य से युक्त है, जीवों के प्रेम से प्रेरित होकर उनके लिये वे सब पदार्थ 
इस तद्याण्ड में भर दिये हैं, जो इस लोक में जीवनयापन के लिये भावश्यक 
हैं, जिनकी अभिछापा की जाती है भौर जिनकी प्रदंसा की ज्ञाती 
है-जैसे ज्ञीरपाक, ओदन तथा सेकड़ों मद्दिष नाम के पशु आदि अथवा 
अड़ी-घूटियोँ । 

इस मंत्र में न कहीं शूकर अवतार है भोर न उससे सम्बद्ध पौराणिक 
. क्षथा का कोई संकेत । जिन विद्वानों ने चराह का कथे - शूकर किया है, थे भी 
उसका नाम एसुप” लिखते हैं, विष्णु का अवतारी नाम॑ नहीं लिखते । 

अब शत्तपथम्राहण की. कथा पर हदृष्टिपात कीजिये। ऋग्वेद के मंत्र सें 
जो 'एसुप! दाब्द जाया है, वह यहाँ सी विद्यमान है और उसका ए्‌+ सूप दो 
टुकड़े करके कर्थ किया गया है। सामान्यतः, दातपथ में, बराषह्द द्वारा खोदी 
गई मिद्दी को मक्ष के लिये छाने का चर्णन है। प्रसंगवद्य यह भी छिखा गया 
. है कि जल के पश्चात्‌ जय पृथ्वी लिकली, -तथ वष्ट उतमे ही परिमाण की थी 


कत्ल न तलब तीन मननाम न कक ५ +ननननन-+ननन न न नमन 3५33 +५-जनन--नकनन+>ना० ०५.3... जकआ७3०>-००००५००..५.००.०........... धर 
६ .निरुक्तकार यास्क ने महिष का अर्थ सहानू और आचार्य सायण ने स्वभाध्य में 


. पशु तथा मदतों यशान्‌ अथथ किया है। सायण वराह का अर्थ वराह्ार, जल्पूर्ण मेघ, असर- 
विशेष आदि करते हूं 
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जितमी शूकर के पृथ्वी को खोदने पर उसके थूथदे पर रखी हुई. मिट्टी होती 
है। जल में से निकलती हुई पथ्दी के रूप को समझाने के लिये यह अलंकार 
प्रयुक्त हुआ है । शूकर पृथ्वी को खोद-खोद कर उसमें से नागरमोथा भादि 
की जद्ोँ को निकारऊ कर खाता है। इस क्रिया में उसके थूथड़े पर कुछ 
मिट्टी छग ही जाती है । शूकर भौर चराह दोनों शब्दों का एक जेसा भर्थ 
है---सू-सू ऐसा शब्द करने वाढा या पर ८ अच्छा, आह बोलने वाझा। 
जल भी कुछ ऐसा ही शब्द करता है। उसकी उद्देलित तरंगों से सू-स्‌ जैसी 
ध्वनि निकलती है। कतः शब्दायमान त्तरंगों के साथ जछ शुकर नाम को 
घरितार्थ कर सकता है। प्रजापति परमात्मा जब जरू से पृथ्वी-भाग को 
सृष्टिरघना में ऊपर निकाछता है, तब ऐसा प्रतीत होता है, जेसे उसने जल में 
हूबी हुई, चोर के समान छिरी हुई पृष्ची को सार कर ऊपर की भोर फेंक 
दिया है । चोर को भी मार कर घर के भम्दर से बाहर निकालते हैं। पृथ्वी 
सारनों जलरुप घर में छिपी थी । प्रजापति ने उसे मार कर ऊपर फेंका, वाहर 
निकाछा । सर्वप्रथम पृथ्वी का जो भाग ऊपर निकलता है, चह जलरूप शूकर के 
धूथड़े पर रखी हुई मिट्टी के परिमाण का होता है, अर्थाव्‌ पृथ्वी का अतीव , 
स्वदपांश दिखाई देता है। शूहर भी पृथ्वी को खोदवा है, मारता है, इसी 
हेतु शत्पथ में 'वराह-विहृत? दाब्दों का प्रयोग किया गया दे । 


इस कथा में भी जवतारवाद का उदलेस कट्टीं पर नहीं है। जल में से 
निकलती हुईं एध्वी को शूकर के थूथड़े पर रखी हुई मिट्ठी के रूपक द्वारा 
समझाने का प्रयरन सान्न किया गया है । निखिल सृष्टि एक यज्ञ का रूप है। 
आकाश, वायु, भग्नि और जल के निकक् आने पर भी यह दृष्टिख्पी यज्ञ तव 
तक पूर्ण नहीं कहा जा सकता जय तक पृथ्वी भी इनके साथ न निकले। 
सष्टिस्पी यज्ञ का शिर मानों तब तक छिन्न है, कटा हुआ है। पृथ्वी के 
क्लांविर्भाव के समय ह्टी यह शिर सृष्टि के ऊपर बँधता है। इसी हेतु यज्ञा- 
_ झुष्ठान से पूर्व तीन प्रकार की मिट्टी, जिसका शतपथ में उद्लेख हुआ है, छाई 
ज्ञाती है और जल में सान कर उसके पिण्ड यनाये जाते हैं, जिन्हें कृष्णाजिन 
'पर रखा जाता है। वर्मीक-वपा, घराहखात तथा अश्निख्वात मिट्टी पविन्न 
मानी ज्ञाती है। इन तीर्नो फे साथ छता सथा भक्षज्ात्ीर मिला कर पाँच 
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वस्तु हो जाती हैं। यज्ञामु्टान में दम पाँचों का प्रयोग होता दे | यंज् के 
शिर भर्थाव्‌ ऊपरी भाग का निर्माण इन्हीं से होता है 

शतपथ ब्राह्मण की ये साष्यायिकायें अवतारबाद की समर्थक नहीं हैं। 
विष्णु के अवतार का उद्देख़ तो इन कथाओं में कहीं पर भी नहीं है। प्रजापति 
परमात्मा जब सृष्टि की रचना करता है, तब हस सृष्टि का रूप क्या होता है, 
इसे कूर्म और वराह की कथाओं द्वारा ध्षमझाया गया है। कूम के रूपक को 
याज्ञवदक्य ने शतपथ में भष्यन्त स्पष्ट कर दिया है, अतः उसके सम्बन्ध में 
अधिक लिखने की धावश्यकता नहीं है। पराह वाले रूपक को इतना स्पष्ट 
करने की भावश्यकता ही नहीं थी । भतः उसकी ओर याज्नवद्थव ने केवक 
एक पद में संकेतमात्र कर दिया है। मत्स्य वाी कथा अछ-प्लाचन की 
पेतिहाप्तिक घटना से सम्बन्ध रखती है, अतः अवतारवाद से एपुकदम असंपृत्त 
है। वामन वाली कथा में विष्णु भर्थाव्‌ यज्ञ के लघु भौर विशाल दो रूप 
वर्णित हुये हैं । विष्णु शब्द के वहाँ आ जाने से विष्णु का पौराणिक भवतार 
सिद्ध नहीं होता। विष्णु का भर्थ यज्ञ हे, इस बात को शतपथ ने कई 
यार कहा दै गद 


वर योगाचाय भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने पाश्चराश्न अथवा भागवत धर्म को 
क्षमिनव रूप प्रदान किया, तब उनके अनुयायियों ने नारायण, विष्णु और 
कृष्ण में एक ही व्रिभूति के दशन किये। अवतारवाद की जड़ यहीं से पढ़ी । 
क्षीकृष्ण को महाभारत तथा पुरार्णो में नारायण का अवतार कहा गया है, | 
जो मद्दाभारत के अनुसार एक ऋषि हैं। भागवर्तो ने इन्हीं नारायण को 
परात्पर सत्ता माना है। यह ब्रक्माण्डरूपी पुरुष इन्हीं शादि देव नाराबण का 
प्रथम अवतार है, ऐसा हम भागवत के प्रमाण से पीछे छिख चुके हैं । गीता 
श्री, ऊर्ज तथा विभूति से सम्पक्ष सर्तोको भगवान्‌ के तेज से संभूत मानती है । 
क्तः भागवर्तों या सात्व्तों को जहाँ कहीं पभाणि-जयव्‌ में असाधारणता या 
विभूति दिखाई दी, वहाँ उन्होंने क्पन्ी मान्यता के अनुकूल अवतार की 
_ करपना कर छी ॥ मस््य के कारण मनु जल-प्कावन में बच सके और मानव- 
पेश का प्रवतन करने में समर्थ हुए। अतः भागवतों को इस भत्स्य में भगवान्‌ 
फ्री विभृति दिखाई दी जौर पुराणों में मह्स्यावतार की फथा प्रप्तिद्त हो गई। 
इांतपथ ने इस सृष्टि को, द्यावा-पृष्वी को, कूम॑ के रूपक हारा समझाया था। 
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कृ्म का ऊरध्च कपाछ थो भोर जधस्तन कफपाल पृथ्वी है। अतः इस सृष्टिस्प 
कृर्म को अपार मानने में कठिनाई ही क्या थी १ दृष्टि है ही नारायण का 
आधद्य भवतार । प्रजापति ने वराह्ट के रूप में एस पृथ्वी को जल से बाहर 
किया-इस कथा पर कदपना फा पुट घढ़ाकर भौर भी रंगीनी दी गई भोर 
घराह भगवान्‌ का एक अवतार साना गया। वामनरूप यज्ञ के सहारे ही 
देव असुरों से एथ्वी को छीन सके। अतः वामन भी अवतार माने गये ! 
'अपतार का उद्देश्य ही देवों की रक्षा तथा असुरोंका विनाश करना है।- 
'यह काय भागवर्तों को जहाँ दिखाई दिया, वहीं भ्वतार की करपना कर ली 
गई। “जिसने जगत्‌ की रक्ता के लिये असाधारण काय कर दिखाया, वह्दी 
'अवतार हो गया। एक ओर सनकादि ऋषि, ऋषभदेव, कपिल, राम, परशुरास, 


ध्यास थादि अवतार माने गये, तो दूसरी भोर गौतम बुद्ध तक उस सूची में 
|सम्मिक्तित कर लिये गये!” । 


भागदत धर्म भक्ति-प्रधान धर्म रद्ा है। पुराणकारों ने इस धर्म के 
अभ्युत्थान में काघनीय योग दिया है। पौराणिक सूतों को बक्षा-्॒त्र-संभव 
कहा गया है। यादवर्वंध भी पुराणों के साधय से ब्रह्म-छन्न-संभव है। 

। विश्व की दो मद्दान्‌ शक्तियों के सम्मिलन से श्रीकृष्ण जेसी एक महद्दान्‌ विभूति 
! उस्पन्न हुई, जिसने अपने पमय के प्रचलित चेदिक धर्म में महस््वपूर्ण सुधार 
' किये। उनमें एक भोर ज्ञात्र शक्ति की बरवती कर्मनिष्ठा थी, तो दूसरी ओर 
| ब्राह्मशक्ति की महनीय_ सज्ञानता एवं योग-परायणता ।' सूतों के भन्द्र भी ये 
दोनों शक्तियों थीं। व्याप्त जैसे महर्षि से इतिहास-पुराण में दीक्षित होकर 
लोमहषण तथा उप्मश्नवा ने पुराणों में वेदिक आख्यायिका-सून्नों की, भालंकारिक 
योजना एवं संवर्धना द्वारा, जो व्याख्या की, वह मनोरञ्नन के साथ जनता 
के लिये अनुपम उपदेश-शेवधि बन गई। भागवत धर्म को इन भार्यायिकाओं 
द्वारा बड़ा बल मिला । इतिहास तथा आसूयायिकाओं पर कल्पना का आवरण 
बढ़ाकर, इन पौराणिकों ने एक जोर भागवर्तों के अवतारबाद की प्रतिष्ठा 
की, तो दूसरी जोर भक्तिकांड फा भी प्रभूत प्रचार किया। यह अवश्य सत्य 
है कि प्राक्षणग्रन्यों की जो आख्यायिकाये ज्ञान-विज्ञान की किसी शाखा 
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को अपने आवरण में लपेटे रहती थीं, चह ज्ञान-विज्ञान पीराणिक आाख्यायिकाों 
में जाकर तिरोहित हो गया। 


८6 वादों की आशस्यायिकार्ओों को, भागवतधर्म की मान्यताओं के भनुकूछ 
“ईस युग में, विकासवाद की दृष्टि से भी समझाने का प्रयास किया गया है। 
विकास में मानव की सृष्टि अन्‍य सब प्राणियों के पश्चाद्‌ हुई है। जल के बाद 
पृथ्वी निकली, तो प्राण-तत्त्त भी प्रथम जर के साथ ही सम्बद्ध रहा होगा । 
प्राणियों में मतत्य जल का जीव है। वद्द स्थल पर नहीं रह सकता । जल में 
ही उसका जीवन निहित है | अतः पुरुपरूप म्ह्माण्ड के भचतार के पश्चात्‌ प्राणि 
जगत्‌ का प्रथम जीव मत्स्य, ग्राणतत्व की दृष्टि से सर्वप्रथम अवतार माना 
गया। मत्स्य के पश्चात्‌ कूम॑ जाता है, जो जल भोर स्थक दोनों का जीच 
है। वह पानी में भी रहता है और पृथ्ची पर भी। अतः विकास की इृष्टि 
से इसे अवतार की दूसरी कोटि में रखा गया। वराह विशुद्ध रुप से स्थल 
का भ्राणी है, परन्तु कीचड़ से भी प्रेम करता है। विकास के प्रथम स्तर का 
स्नेह कुछ न कुछ इसके साथ भी चिपटा हुआ हैं। अतः इसे अवतार की 
तीसरी कोटि में रखां गया । नरसिंह एक ओर पशुत्व का थोतक है, तो दूसरी 
और मनुजत्व का। सिंह पश्चओं में राजा है। पशुत्व का सर्वश्रेष्ठ अंश उसके 
अन्दर है और साथ ही नरसिंह रूप में वह नरत्व की ओर झुका हुआ है । 
पाशवकोदि से ऊपर तथा नरकोटि से संपृक्त मरसिंह का रूप विकास को 
इष्टि से उत्तम साना जाना चाहिये। अतएुवं यह भी अवतारकोटि में 
सम्मिलित किया गया और इतिहास सें कल्पना मिला कर नरसिंह अवतार 
की कहानी गढ़ छी गई, जो घमत्कारपूर्ण एवं कौतृहलवर्धक होने के साथ 
ही भगवद्भक्ति का उन्नयन करती है। इसके पश्चात्‌ मानव का खर्वरूप- 
वामनजी आते हैं, जो लघु एवं विशाल दोनों रूपों को अपने अन्दर छिपाये 
हुये हैं। मानव में अपने से नीची कोटि के प्राणियों की छघुता है, तो साथ 
ही देवकोटि की द्व्यता तक पहुँचने की विज्ञालता भी है। घामन और 
विष्णु के सम्बन्ध की व्याख्या इसी प्रणाली पर की जञा सकती है । वासन के 
पश्चात्‌ विकास में पूर्ण सानव की अवस्था आती है। पौराणिकों को इन मानदों 
में जहाँ चरित्र, गुण, आदर्श भ्रादि की दृष्टि से छोकोत्तरता दिखाई दी है, 
वहीं पर इन्होंने भ्वतारचाद का जारोप कर दिया है। एक बात भवश्य ध्यान 
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में रखी गईं है कि वह महामानव छोक तथा वेद दोनों का समर्थक दो, 
दोनों में से किसी का विरोध न करता हो । 


2 अववारवाद, इस प्रकार, भागवतधर्म के अभिनव रूप के साथ प्रारम्भ 
होता है, जिसके प्रतिष्ठाता भगवान्‌ श्रीकृष्ण हैं। अवतारों में, इसी हेतु, 
पूर्णावतार श्रीकृष्ण को ही माना जाता है और उन्हें साक्षात्‌ विष्णु कहा जाता 
है, क्योंकि वेष्णवधर्म में प्रजापति ब्रह्मा भीर संहारकर्ता रुद् देवक्रोटि में रखे 
गये हैं। पीछे हमने विष्णु की महत्ता पर जो प्रकाश ढाला है, वह भी वेण्णव- 
धर्म की इसी मान्यता को स्पष्ट करता है। श्रीक्षप्ण अन्य सभी अवतारों से 
ऊपर हैं। परशुराम पाँच कछाओं के भचतार हैं, राम में बारह कछायें हैं, 
परन्तु श्रीकृष्ण में वोलह कछाये हैं। ये सातात्‌ भगवान्‌ हैं। अन्य भवतार 
उनसे निम्न कोटि के हैं। ऐतिहासिक अवतारी महापुरुषों में राम भौर कृष्ण 
दो के व्यक्तिध्व सर्वाधिक प्रभावशाली दिद्ध हुये । श्रीकृष्ण के व्यक्तित्व-विकास 
पर हम “भारतीय साधना जोर सूर-साहिस्य! में पर्याप्त सामग्री दे चुके हैं । 
अतः उसके पुमः उद्धरण द्वारा पिष्टपपेषण की यहाँ आवश्यकता नहीं है। मर्यादा- 
पुरुषोत्तम राम के सम्बन्ध में हम कुछ विचार नीचे प्रस्तुत करते हैं । 


राम 


दैष्णवाचायों मे अवतारों के अमेरू भेद तथा प्रमेद किये हैं भौर जता 

हम पीछे लिख चुके हैं, राम को उन्होंने साक्षाव शवतार की कोटि में नहीं 
रखा ये स्व्रुपावेश अवतार की श्रेणी सें भाते हैं। राम का यह भवततारी 
रूप भागवत के नवम स्कर्घ में वर्णित हुआ है। भागवत सम्भवतः ती प्री 
शताढदी तक बन चुकी थी | 'सूरसीरभ” के परिशिष्ट + में हस विपय के पुष्कल 
प्रमाण हमने प्रस्तुत किये हैं। चादमीकीय रामायण ने अनेक दिद्वानों के 
अनुसार, भपना प्रचलित रूप, ईसा की दूसरी शताउदी तक श्राप्त कर लिया 
था। उसके वाल तथा उत्तर दो काण्डों में राम को स्पष्ट रू से ईश्वर का 
अवतार माना गया है। अयोध्याकाण्ड का निम्नांकित श्लोक भी राम को 
विप्यु का अवतार कद्दता दे -- 

स दि देवेरदीर्णय्य रावणस्य वधाधथिनिः। 

प्राथितों मानुपे छोके जशे विप्णुः सनातनः॥ १-७ 
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महाभारत के आरण्यपर्व के अनुसार भी राम विष्णु के अवतार हैं-- 
“>दामो सहावलः 
विष्णुमनुष्यरुपेण घचार वसुधामिमाम्‌ ॥ ३-१४७-२२ 
विष्णुना चसता चापि गृद्दे दशरथस्य ये । ३०२९९-१८ 

हरिवेशपुराण ( ४७३-१२२) राम, छघ्मण, भरत तथा श्रन्न चारों 
वन्धुओं को विप्णु के ही चार रूप सानता है। भागवतों का चतुष्यंह रूप भी 
चारों आ्ञताओं के साथ पदवर्ती साहित्य में सघटित हुआ है। विप्णुधरमोत्तर 
पुराण का अध्याय २१२ तथा नारदपुराण का उत्तर खण्ड, अध्याय ७५ इस 
सम्बन्ध में देखने योग्य हैं। क्षध्यास्म रामायण आदि कर्वाचीन रचनाओं में 
चारों वन्धुओं को पाश्चरात्र संहिताओं के अनुकरण पर विष्णु, शेष, शंख 
तथा सुदर्शन का अवतार माना गया है । हे 

रेचरेण्ड फाद्र कामिल बुल्फे ने अपनी धीसिस 'रामकथा' सें रामघरित्र- 
सम्बन्धी अमूर्य सामग्री एकत्र कर दी है। पुण्य-श्छोक राम की पावन ज़ीवच- 
गाथा क्षितनी छोकप्रिय और आकपंक रही है, इसका एक प्रमाण बौद-सादित्य 
है, जिसमें राम को घोधिसस्व सानकर उनकी जीवन-कथा वर्णित हुई है। 
यह साहिष्य ईसा से कुछ शताब्दी पूर्व का है। भेन साहित्य से भी रामकथा 
मिलती है। पुरातस्ववेत्ता कहते हैं कि कोशक की राजधानी साकेत को 
धुड़वंश के राज्यकाछ में, ईसा से २०० पर्ष पूर्व, अयोध्या सलाम दिया 
गया। इस वामकरण के साथ रास का जीवन सी अमिनव रुप से प्रष्यात 
हुआ होगा, इसमें सन्देह नहीं है। ब्राह्मणों ने कृष्ण के साथ राम को विष्णु 
का अवतार स्दीकार किया। वौद्धधर्म में वे बोधिसत्त समझे गये भौर जैन- 
धर्मानुयायियों ने उन्हें आठवें वलदेव' के रूप में उपस्थित्त किया । रामकथा, 
इस प्रकार भारत के इन तीन असुख सम्प्रदायों में ईप्ता से पूर्व ही प्रस्यात 
दो चुकी थी। जावा, सुमात्रा तथा कम्बोज् में मं न्द्रों आर भस्तर-हण्डों पर 
खुद्दी हुई राम-जीवन की घटनायें, मेगसीको का रामसीतोत्सव भादि ऐसे 
... प्रमाण हैं, जो रामगाथा को दुसदी शताब्दी के पूर्व ह्वीप-द्वीपान्तरों में फैली हुई 
दिद्द करते हैं। परवर्ती काछ में रामरुथा की प्रसिद्धि तथा राम के विष्णु 
अथवा नारायण का अवत्तार भाने जाने में तो कोई अन्तर नहीं आया, पर 


१. ७० कामिल बुस्के : रामकृथा, १० १४६ 
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भक्ति-भाव-पूर्वक उनकी पूजा का प्रचार इस देश में दसवीं शताव्दी के अनन्तर 
ही हो पाया । इसका कारण रास के नाम पर किसी सम्प्रदायविशेष को 
स्थापना का अभाव ही प्रतीत होता है। स्वर्गीय भाण्डारकर के मतानुसार 
आचार्य मध्व ( स्वामी भानन्दतीर्थ ) बदरिकाश्रम से राम की पतिसा छाये 
और १२६४ ई० फे रूगभग उन्होंने नरहरित्तीर्थ को राम भौर सीता की 
प्रतिमायें छाने के लिये अगन्नाथपुरी भेजा । भतः ग्यारहवीं शताब्दी के भासपास 
रामसस्प्रदाय का प्रवर्तन हुआ द्वोगा । तेरहवीं झताउदी में हेमाद्नि ने 
घरतखण्ड के अन्दर तथा घछृद्ध हारीत ने अपनी सरुसति के अन्दर रामपूजा 
का विधान लिखा है। रामतापनी उपनिपद्‌ भी इसी ससय के जासपात्त 


लिखी गई होगी ! 


छध्यात्मरामायण संभवतः सोलह॒वीं शताब्दी की रचना है । अन्य वेप्णव- 
सन्‍त्रों की भाँवि इस पर भी सांख्यशासत्र का प्रभाव पढ़ा है। अध्यात्मरामायण 
सीता को सूल प्रकृति तथा योगमाया का रूप मानती है: 


पएुपा सा जानकी लच्ष्मीयोंगमायेति विश्वुता । २-५-११ 
मूलप्रकृतिरित्येके प्राहुर्मायेति केचच । ३-३-२२ 


अध्याप्मरामायण प्रथम भध्याय में राम को परन्र॒ह्म तथा लघ्षममण को 
शेष का अवतार कहती है। इस ग्रन्थ का रचयिता कौन है, हसका समाधान- 
पूवंक उचित उत्तर नहीं दिया जा सकता। रामानन्द के सम्प्रदाय में इस 
रामायण की अधिक मान्यता है। कुछ विद्वान तो इसे रामानन्द की ही रचना 
स्वीकार करते हैं । इसके अन्तिम भंश का पाँचवाँ अध्याय रामगीता है, जिसमें 
राम छद्मण को ज्ञान का उपदेश देते हैं । 


स्वामी रामानन्द के साथ रामभक्ति की गंगा देश के एक कोने से दूसरे कोने 
तक प्रवाहित होने छगी और पूर्णावतार का जो पद भगवान्‌ कृष्ण को प्राप्त 
था, वही पद मर्यादापुरुषोत्तम राम को भी प्राप्त हो गया। जनता की 
अभिरुचि तथा भाचायों की विश्लेषण-बुद्धि सें कितना अन्तर दे। वासुदेव 
कृष्ण जिन्हें साज्ञात्‌ भगवान्‌ धोषित किया गया था, एक भ्रदेश तक सीमित 
रह गये, परन्तु राम जो केवल स्वरूपावेश अवतार की णपेक्षाकृत हीन कोटि 
में रखें गये थे, जन-जन के मानस में प्रतिष्ठित हो गये ।- 


*$ 
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राम ओर कृष्ण दोनों अवतारों की महिमा दक्षिण के आञवार भक्तों की 
रचनाओं में प्रकट हुई है। कुछशेखर ने राम के श्रति विशेष रूप से तथा 
कृष्ण के भति सामान्य रूप से गीत लिखकर अपनी भक्ति-भावना क्मिव्यक्त 
की है। धभाजवारों के उपरान्त दाजषिणात्य भाचायों ने भी इन्हीं दो अवतारों 
के प्रति भपन्नी विशेष आस्था प्रदर्शित की । भाग्रामी प्रकरण इन्हीं आारवार 
भक्तों तथा जाचायों से सम्बन्ध रखते हैं । 


आरूवार 

श्रीमद्भागवत ११-५-३८, एऐ९, ४० सें लिखा दे कि विष्णु के परम 
भक्त दक्चिण में ताम्रपर्णी, कृतमाला [ बेगे ), पयस्विनी [ पलर ), कावेरी और 
महानदी [ पेरियर ] के तटों पर उत्पन्न होंगे। यह भाश्रर्यजनक है कि 
ताम्नपर्णी प्रदेश में भालवार, नाम्म आछकवार भौर मधुर कविय शालवार 
उत्पन्न हुए। कृतमाल में पेरिय आकवार और उनकी दृत्तक घुन्री अन्दाऊ 
उत्पन्न हुईं । पयस्विनि में पोयगेय जाकयार, भूतत्त जावूवार, पेय आव्यार 
भौर तिरुम ऋषय पिरान, कापेरी में टॉडर अडिपोडिय झालयार, तिरुपाणि 
क्षाउवार एवं तिरुमंगेह आरुवार और महानद प्रदेश में पेरिय आचार तथा 
कुछशेखर पेरमाऊ उत्पन्न हुए। ये सभी परम चेष्णव भक्त हुए हैं। श्रीमद्‌- 
भागवतमाहात्य में भी द्रविद्देश को भक्ति की जन्मभूमि कष्टा गया है 
जौर लिखा है कि यह भक्ति कर्णाठक में युवत्ती बनी, महाराष्ट्र भौर गुजरात 
में इसे चुढापे ने आ घेरा, सार्य में चछते चलते उसके ज्ञान और वेराग्य 
नाम के दोनों पुत्रों का निधन हो गया, परन्तु छृन्‍न्दावन में जाते ही यह 
भक्ति पुनः युवती हो गई। भ्रागवतसाहाकत्य के इस उल्लेख से दक्षिण 
भारत भक्ति-भावषना का उद्यम स्थान माना जा सकता हे । हस उल्लेख से 
यह भी सिद्ध होता दे कि भक्ति दुक्तिण से चलकर कर्णाटक, महाराष्ट्र और 
गुजरात में होती हुई उत्तराखंड के छन्दावन अदेश में पहुँची, जहाँ पर 
इसका वही रूप दृष्टिगोचर हुआ, जो दुक्षिण कर्णाटक में था। महाराष्ट्र और 
गुजरात प्रदेशों के निवासी भक्ति की भोर जाकृष्ट न हो सके, ऐतिहासिक 
परम्परा के भनुशीऊन से यह वात सत्य अतीत्त नदीं होती। दोनों प्रदेशों 
ने सन्‍्त तुकाराम भौर नरसी मेहता जैसे चेष्णव भक्त उत्पन्न किये हैं। 
सद्दाराष्ट्र का वारकरीसग्प्दाय तो भक्ति के ज़ेन्न में अत्यन्त ख्याति प्राप्त कर 
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हा है। गुजरात शाज भी पुष्टिमार्गॉय भक्तों का केस बना हुमा दै। 

जगः भागउत्माहाएय का यह उएलेस सर्वादातः ससप गहीं है । दस पर्यन्ध में 
फेप८ दृतमा ऐी फद्ठा जा सकता है कि इप साहाछय के छिसे जाने फे समय 
भक्ति, एन प्रान्तों में अपनी गरिमामयी छबसवथा में विधमान नहीं थी । 

जारवार दुिण के जस्यन्त प्राचीन येप्णय सन्त हैं, मिनका समय दो सौ 
इईसदी से छेफर भी सौ ईसयी तक दे। इनमें रोयोगिन | पोगगेश्य जाछुवार ], 
भूत या पूत योगिन्‌ [ भूतत्त भाठयार ), सद्दायोमिन्‌ [ पेय भाझयार | भौर 
भक्तिसार ; तिस्म फ्रपय पिरान्‌ ] सबसे प्राचीन हूं। नास्म शाझवार [शिफ्ोप], 
मधुरकग्रिप भाखवार, झुछपेयर पेश्माए, विष्णु चित्तम पिरिय घाठयार] भीर गोदा 
[ अन्दाछ ] उनके पथात्‌ हुए । भक्तोप्रिणु [ टोण्डर भ्रह्ठिपोद्िप शारयार |, 
योगियाहू [तिरपन क्षा[्यार] शौर परफाछ [६ तिसुमंगेतु आझयार ] सबसे अन्त 
में हुए। णाउवाएों की परस्पर: प्रारंभिक आाझवारों फो ईसा से चार हज़ार दो 
सौ तीन यर्प पू् उस्पप्त हुआ मामती है । इस गणना से शरितिस जाझयार ईसा 
से २० सी यर्ष पूर्व उप्पत्त हुए होंगे । भाभुनिक विद्वान जन्तिम शाठवाएं फो 
क्षाठपी शताब्दी के छगमग फा मानते हूँ। गुररसम्परा पर टिसे हुए 
विभिन्‍न ग्न्धों से एस फाठनाणमा का निश्चय किया जा सकता है। 

गुरापर्परा के जुसार भूरत, पोयगे!य भौर पेपष आाछपार क्रमशः 
विष्णु के गदा, पंख भौर भसदुक के अपतार हैं। तिएमऋषयपिरान विष्णु 
के 'यफ्र फा झयतात हैं । माग्म जाजपार पिष्यय्सेन के लयतार सथा झुछ- 
ऐेसर पेस्माल ग्िष्णु की फौसुभमणि के अवत्तार हैँ। पेरिय, टोप्डा 
जठिपोडिय जोर तिरमंगए फ्रमएः गुड, घनमाछा जौर धाई फे अयत्तार हैं ।* 
जाठवाएों में धनतिम तिदपाण हँ। पेरिय जाठपार ही दृच्चक् पुच्ची धन्दाल 
कर नाम्म आज्यार के शिष्प श्रीमधुरकविय भी जार्यार [ भगवदुभक्त ] 
माने जाते हूँ। ये सव तमिएप्रदेश से सम्पन्ध रखते एं। तमिल का श्र्थ है 
प्रभु प्रेम में मा भक्त। छाठवार दाब्द का भी प्ुंसा ही धाध्यास्मिक धर्ध है। 
जो ईश्वरीय ज्ञान के मूल तत्त्व तक पहुँच घुछा है और उसके ध्यान में सप्त 
रहता है, यददी धाऊपार है। इन आ्वारों में सात प्राप्तण, एक छत्निय, दो शूद 

१. बहन, इरिद्रात, हितहशिवंश आदि के सम्परदायों में मी इसी से मिलती ज़ुलतो 
अवताए-परम्ररा सुरक्षित हे । 
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और एक किसी निम्न वर्ग का था। गशुरुपरम्पराओं में आठवारों की जीवन- 
घटनाएँ तथा विचित्र जन्मतिधियाँ दी हुई हैं। इनके अतिरिक्त गरुदवाहन 
पण्डित का दिध्य सूरिचरित अन्य रामानुज् के समय में लिखा गया। दिव्य 
सूरिचरित के आधार पर ममिग्रवाल शेली, * जिसमें संस्कृत तथा तमिछ दोनों 
का मिश्रण है, प्रचलित हुई। हतमें पिस्च भठग्रिय पेरुमाल जीयर ने 'गुर॒- 
परम्पराप्रभावम! झनन्‍्ध का निर्माण किया। भांबिलदइ कंडाडद यप्पन ने 
तमिल में 'पेरिय तिरुम्ुडिय अडइबु' अन्थ लिखा | मणचाढ मामुनि ने तम्रिल 
में 'उपदेश रत्न मालइ” जौर पिन्नई छोकाचारयर ने “यतीन्द्वप्रवणप्रभावम्र! 
लिखा। आक्वारों के विषय में कुछ जानकारी उनकी रचनाओं के संग्रद्द, 
नाडायिरदिव्यप्रबन्धम्‌ से भी प्राप्त हो सकती है। दिव्यप्र2'धम् और 
नास्म आव्वार-रचित तिरुवायमोरी पर कुछ दीकाएँ भी लिखी गई हैं। 
इनके भततिरिक्त कुछ शिलालेख तथा ताम्रपत्र भी भाव्वारों के सम्बन्ध में 
ज्ातव्य घामगी प्रदान करते हैं । 


मणवाल मामुनि ने यत्तीन्द्रप्रवणप्रभावम! में लिखा है कि प्रारम्भिक 
ध्ाणवार "पेय, भूतत्त, पोयगेहय ओर त्तिरुप्रकपय पिरान पल्चों के समय में 
थे, जो चौथी शताब्दी ईसवी में काली आाए। नरतिंहवर्मा प्रथम ने सातवीं 
शताब्दी में सममझह नगर को बसाया । यह नगर भूत की जन्मभूमि सानी 
जाती है । अतः मूतत्त सातवीं शवावदी से पूवं के नहीं हो सकते । तिरुमंगह्‌ 
| धाव्वार ने काज्नी के वैष्णव मन्दिर का यशोगान किया है, जिसे परमेश्वरचर्मो 
द्वितीय ने बनवाया था | क्षतः भाकवारों का थुग आठवीं शताब्दी ईसवी के 
' छगभग हुआ जान पढ़ता है। इन्हीं दिनों के आसपास चोल तथा पाँड्य 
प्रदेशों में वेष्णव-भक्ति-मावना का प्रधार हुआ था। आचार शंकर के प्रचार 
का भी यही युग था। 


नाम्म जाववार काडी का पुश्र था और पांड्यों के समय में एक उच्च 
पदाधिकारी था। उसी का नाम काडीमाडन, परांकुश और दाठकोप था। 
उसरऊा शिप्य मधुरकविय आाव्वार था भौर वह तिर्वकुरगुर में उत्पन्न हुआ 
था। मदूरा सें दो शिलालेख ग्राप्त हुए हैं, जिनमें से एक पर कलि संवत्‌ 
१८७१ खुदा हुआ है । उस समय परान्तक राजा राज्य करता था। उच्तका 
उत्तर संत्री माल का पुत्र था । साल को ही मधुर कविय आाठवार कहा जाता 


१४६ भक्ति फा विफांस 


है। दूसरा शिलालेख मारंजद्यियन राजा के समय फा दे। कि संयत्‌ 
३८७३ ६० ७७० में पता है। एसी यप के जासपास पराम्तक पांट्य 
राभगट्टी पर घेठा। उसके पिता पराकुश की झृष्यु ५७० ई० के छगभग ऐ 
चुफी थी | मार्णकारि उत्तर मंत्री के रूप में बना रहा। नास आठयार का 
दूसरा नाम काछीमाछन सूचित करता दे कि उसका पिता फालो था। गुर 
परम्परा में दिये पृत्तान्तों से भी एस तथ्य की पुष्टि ट्वोती एे। भतः नाम्म 
जाठवार जौर मधुरकविय जारझवार जादवी शताब्दी के भन्‍्त में विधमान रहे 
पंगे। कुछशेखर पेरमाछ का समय भी नर्यी शताब्दी का भभमाघ प्रतीत 
होता है। पेरिय जाणघार धोर उसकी दत्तक्ष पुश्नी भन्दाल दोनों श्री यल्ठम- 
देव के समकालीन रह ईंगे, भिनका समय नवीं दातावइदी फा मध्य माना 
जाता है। तिरुमंगह जाणवार ने पत्चयमप्च की युद्ध-दुन्दुलि का उपलेख फिया 
है। एसने ०१७ से ७७९ ई० तक राज्य फिया था। टोण्टर अठिपोडदिय साणवार 
कौर तिश्पान जाजवार तिरुमंगद्‌ जादवार के समकाछीन हैँ। भतः ये इस 
युग से पएले के नहीं हो सफसे । भांडारफर के मद से जब येप्णय जाझवार 
श्नीर शेव सन्त नास्मार यौद्ध तथा जनों के संघर्ष में जाए, उत् समय 
जाठवारों फो धपने उत्थान फा विशेष जयसर मिछा होगा! संभव है, ईसा 
फी प्रथम शताब्दी में भी वेष्णय भाझवार समिएप्रदेश में रहे हों । 


नालायिरदिष्यप्रवन्धम्‌ में ४ हजार पथ हैँ। यह रघना-संप्रद रामानुण 
या नाथ सुनि के समय में सम्पादित हुआ था | इसका पुक भाग रामामुन्ष के 
शिष्प कुरुत्तम का बनाया हुआ है। इसमें धाणवारों फाणो फ्रम वर्णित है, 
वह गुरुपरग्परा हारा प्राप्त कम से भित्त एे। एसमें नाग्म भाठयार का नाम 
नहीं है। रामानुज के एक प्षिप्य पिल्लान ने नाग्म झ्ा्यार द्वारा रखित 
तिर्वायमोद्दी पर टीका छिल्लमी है, भिस्के एक पथ में उसने सब 
जाठवारों के नाम छिसे हैँ। केयछ भन्‍्दार फा नाम उसमें नहीं है।यह 
पथ इस प्रकार दे : 


भूत सरश भमहदान्ययभट्रनाथ. श्रीमक्तिपतारकुछशेसरयोंगिवाहान । 
भक्ताइप्रिरिणुपरकालयतीन्द्धमिप्तान्‌ प्रीमस्पराहुशमुर्नि प्रणतो5स्मि नित्यम्र ॥ 
कुछशेखर ने स्परचित सुकुन्दमाछा में क्षपने फो कोश्ली [ युरइयूर, घोल 
राजधानी ] पॉढ्य राजधानी कुठछ [ मदूरा ] शीर फांगू का राजा छिस़ा है। 
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त्रावणकोर का निवासी होने से वह पांड्य जोर घोछ दोनों देशों की 
राजधानी का अधिपति धन गया। ५९०० ई० के पश्चात्‌, 'चोछ राजा परान्तक 
का प्रभुत्व फैठ गया णौर उसने युरइयूर के स्थान पर तंजौर को अपनी 
राजधानी बनाया। भतः कुरुशेखर इसके पश्चात्‌ का नहीं हो सकता। 


आठवारों की रचनाओं में विष्णु के प्रति अप्यन्त गंभीर, श्रद्धा-संचलित 
प्रेम प्रकट हुआ है। यह प्रेम परवर्त्ती प्रपत्ति के व्यवस्थित सिद्धान्त का आधार 
है। भाव्वारभक्तों के पश्चात्‌ अरगिंय अर्थात्‌ आचार्य भाते हैं, जिन्‍्हेंनि 
आजञठवारों की रचनाओं में निहित दाशनिक सिद्धान्तों की व्याख्या की। 
पोयगेइ, भूतत्त और पेय ने तिरुपन्तादि ग्रन्थ के तीन विभागों का निर्माण 
किया दै। प्रत्येक विभाग में १०० पद्य हैं । 


नाग्माब्वार शूद्धकुल में उत्पन्न हुआ था। इसकी रचना सबसे अधिक 
मात्रा में उपलब्ध दोती है। इससे १०० पद्चों में तिसवृत्तम, सात पद्चों मे 
विरवाशिरियम, <७ पद्चों में तिरुवस्तादि कर ११०३२ पत्चों में तिस्यायमोदी 
ग्रन्थ लिखे हूं। यह सदुव ध्यान में सम्त रहता था। इसके शिप्य अ्रधरकर्दि 
ने इसे विप्णु का अवतार माना हे। कुठपेस्तर राम करा भर् था। इसके 
सुख्य ग्रन्थ का नास पेरुमाछ तिरुमोडी है। ध्वन्दाछ क्रष्य की भक्त थी और 
अपने को गोपी समझती थी। देवदासीप्रथा >. अनुसार बरद् श्रीरंगम के 
देवता रंगनाथ को समपित च्द्वी श्द भी आर र्ड््प £2४। क्र अपना पद्धि अमल 
थी । उसके झुझय भनन्‍्ध तिरुपावइ और नच्दियार | । 
नालभापयिर-दिंव्यप्रवन्‍्धस, जिसमें थालवारों रचना 
तामिल प्रदेश स॑ जेंत्यन्त पविन्न अन्य माना जावाद शर्ब्रट & समद 
रखा जाता है । इसके पे सन्दिर में उथा दिवाहादि कप 
भी गाये जाते हैं। वदिक मनन्‍्त्रों के साथ यज्ञ झरादि 
प्रयोग होता द्दे 


आढृवारों की भक्ति का स्वरूप 
, > झमिरासवराचार्य ने इमिडोपनिप्द्तात्पर् 


नकद अन्य # ४ कक्ार मा 
की रचनाओं का सार संगीत किया है, जिपतडे न कक 
कि शाठकोप उष्यकोटि के भक्त थे । ईश्वर के आन २ डी 


डुटट मे इाआऋाद्ाः 


व। सचनाय संगटीनद 
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ह 
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श्श्द मक्ति का विकास 


भद्ति छी पारा प्रयाद्िित द्ो रही थी, वह वहीं दक सीमित मे शष्टूकर वाणी 
द्वारा पर्चो में फून्‍-फूटफर बहने छगी, जिसे पढ़कर या सुनकर पीड़ित प्राणियां 
फो भपार सानयमा प्राप्त हुई। हन पर्चों में शठकोप मे पुरुषोत्तम भगवान्‌ के 
समए णपतने पुरुप्त्य भौर सामर्ष्य फो समर्पित फर दिया है। हनका सतत है 
कि मैसे स्री अपने पति के आश्रय में रहती है, पसे पी भक्त को भगवान्‌ के 
धाप्रम में रहना चाहिये। अपनी प्रथम रचना में इन्होंने भगवान्‌ से 
भावागमन के घद्र फो समाप्त कर देने फी आाषना की है, द्वितीय रचना में 
एन्द्ोंने प्रभु के गुर्णो का गान किया है, सृधीय रचना में प्रभु-प्राप्तिस्पी 
धानन्द की भाकाडु। प्रफट की है भौर घतुर्ध रचना में हनी विरद-पेदनानम्प 
घोर निराशा अभिष्यक्त हुई है । 
५ 

लो दठकोप की भक्ति दास्य-भाव की है। छौकिक छाभ को ये प्रभु-प्रपत्ति के 
समण तुच्छु समझने हैँ. भौर भारम-नियेदन हारा कपने पार्षों फो प्रभु के भागे 
खोटकर रख देते है। उनकी मान्यता है कि भाव झी तुलना में पार्थिव 
पदार्थों द्वारा प्रभु की पूजा फरना निरृष्टतर है। भक्त के हृदय में प्रभु के 
लिये विश्ुद्ध भ्रद्धा जौर प्रेम की भावना भोतप्रोत ऐनी चाहिये। प्रभु के 
अजुग्रह से सब ऊुछ प्राप्त हो सझता है। भक्त फो फेपछ छपने सर्वस्व का 
समप्ण प्रभु के लिये फर देना चाए्िये । तरपश्चात्‌ उसे डझिस्ती प्रदार फा प्रयक्ष 
नह्टीं जे पढ़ता। प्रभु का प्रेम भददेतुक है भौर यद भक्त को क्नायास्त 
प्राप्त दे । 


स्‍ आाचाय रामानुज फा मत हप पिपय में भाट्यारों से भिन्न है। वे 
रा छ 
प्रभु-प्रेम को निर्देतुक थौर सद्देतुक दो प्रफार फा मानते हैं। रामानुज्ञ प्रपत्ति 
छर्थाव्‌ सर्वाम्नना समपण की भावना को प्रधानता देते हैं और कहते हैं कि 
प्रभु का अलुग्रह जौर उनका प्रेम प्रपत्ति द्वारा दी सम्भव है। भक्त जब तक 
अपने आप को प्रभु की शरण में समर्पित नहीं फर देता, सब सक उसे प्रभु-ग्रेम 
फा जनुभव नहीं ऐ सकता। भक्त की यह प्रपत्ति-भावना उपायशून्यता भी 
फहलाती है। प्रभु की प्ारण जाने के जतिरिक्त श्रम्य कोई भी उपाय हस 
अवस्था में छाभदायक नहीं माना ज्ञाता। परन्तु प्रपत्ति के साथ जो छोक- 
संपद फा फार्य भक्त फो शनिवाय॑ रूप से करता पढ़ता है, उससे भी भक्त 
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प्रमु-प्रेम का अधिकारी धम जाता है। प्रपत्ति से प्राप्त प्रेम निर्ेतुक भौर छोक- 
संप्रह काय से भाप्त प्रशु-प्रेम सहेतुक कहलाता है। 


... निम्नांकित्त पंक्तियाँ शठकोप के सिद्धांत को भक्ति फे चेतन में स्पष्ट कर 
रही हैं 
मोक्षादरं स्फुटमवेदय सुनिम्ठेकुन्दे मोर प्रदातुमसध्ष्षफर् प्रश्न से | 
“ जात्मेष्टमस्य पदर्किकरतेकरूपं भोक्षास्यवस्तुनवमे निरणायि तेन ॥ 
““ - सर्वे जगत समवलोक्य विभोः शरीर तद्दाचिनश्व सकछानपि शब्दराशिम । 
त॑ भूतभौतिकसुखान्‌ कथयन्‌ पदार्थान्‌ दास्यं चकार चचसेव मुनिश्चतुर्थे ॥ 
/ झठकोप सोक्ष की अपेक्षा प्रभु-सासीष्य को श्रेष्ठर समझते हैं । उनकी दृष्टि 
“ _#सिं दास्यभाव से प्रश्नु की भक्ति करना ही मोक्त है । निश्चिक जगत और उसकी 
वस्तुओं भर्थात्‌ दृश्यों का वे भगवान्‌ के शरीररूप में अनुभव करते हैं। जो 
व्यक्ति भगवान्‌ की आराधना नहीं कर सकते, उनके लिये वे कृष्णचरित 
तथा प्रतिमाओं के ध्यान को जावश्यक समझते हैं। श्रीकृष्ण के अतिरिक्त अन्य 
देवों में भास्था रखना उनके मतानुसार भनुचित है। उनकी रचनाओं में 
प्रभु के वियोग की तीध्र भनुभूति प्रकट हुई है। अपने समस्त अन्तःकरण 
को समेट्कर वे इन्हीं नेन्नों से भगवान्‌ के दिव्य दर्शन करने के अभिलाषी 
हैं। इसी के साथ वे यह भी स्वीकार करते हैं कि प्रभु का दर्शन बाहर 
की आँखों से नहीं, श्रद्धा-संवलित अन्तम्करण की आँखों से ही होता है। 
शठकोप अपने को प्रभु की पत्नी के रूप में बार-बार प्रस्तुत करते हैं । कुरभ- 
कोनम के मन्दिर में म्तिष्ठित श्रीकृष्ण भगवान्‌ की प्रतिमा का वे बहुत दिनों 
तक पूजन करते रहे कोर प्रभु का भप्ताद पाकर उन्होंने अपने को धन्य 
समझा । परिमाणस्वरूप सांपारिक जीवन में उन्हें कुछ भी रुचि न रही । 
ट कुलछशेखर की भक्ति भी अननन्‍्यभाव की है । तिरुमक तिरुमोडी के छुन्द्‌ 
७ में ये लिखते हैं 
व्यय्पि अग्नि अपनी समस्त ऊषप्मा के साथ प्रकट होती दे, फिर भी कमर 
को विकसित करने में चद्द भसमर्थ है। कमल तो तभी प्रफुञ्लित होगा, जब 
उसे प्रखर किरणेंवाले सूर्य का भकाश प्राप्त होगा । इसी प्रकार मेरा हृदय 
सापके ( पभभु के ) घरणकमलों के प्रेम के दिना भ्षन्य किसी भी साधन से 
दवित नहीं हो सकता ।? ह 
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जैसे निश्चिछ शरनों भौर सरितार्भो फा जल दौद छगाता हुआ भन्त में 
समुद्र गे पिभ्ाम पाता है, बसे ही मेरा हुदेय, हे धनश्याम ! शापके भन्दर 
ही शार्ति-भराप्त फर सकता है । क्‍ 

| उन्दां फा नाम दाहिणाश्य भक्तों फे सरबन्ध में भ्रद्ापूवक लिया जाता 
हे । भैसे कृष्ण. अपनी गायों के पीछ़े-पी ऐ घन में विद्वार करते थे, उसी प्रकार 
न्दाझ ने कपने फो गोपी के रूप में कृष्ण फी गायों के पीछे बन में भेजा 
है। गोपियों प्रेस की भ्यजा फट्ठी जाती हैं। न्दाल भी .ऐसी ही भगवान्‌ 
कृष्ण के प्रेम फी आदर्श पुजारिन है। जैसे धन्दाठ ने अपने को गोपी के रूप 
में शनुभव किया है, वैसे ही पेरिय जाठवार ने यशोदा वनकर कृष्ण की बाल- 
छीछारओं में अपने को मग्न कर दिया दे । 

है आग्वारभक्त प्रमु के जिस प्रेम का चर्णन करते हैं, वह उणिक प्रेम नहीं 

है। पद प्रेम सतत, निः्य रुप में रहने याला है। जय यह प्रेम सघन पूर्व 
धान्द रूप धारण करता है, तथ उसकी संज्ञा अनिर्यचनीय हो जाती है। 
इस प्गाढ़ प्रेम फी अवस्था में भक्त भी मूक और नीरव बन जाता है। यह 
प्रेम तीन शवस्थायें भाप्त करता है! स्मरण, मुच्छी जौर अनन्त विराम । 
स्मरण में प्रभु की कृपा से प्राप्त जाननद की अवस्था का भक्त के हृदय में 
बार-धार जागरण ऐता रहता है। मूर्दा में भक्त उस आनन्द की स्छृति से 
धात्म-विभोर हो उठता हट । अनन्त विराम में उसकी जवध्या एकदम स्तव्ध हो 
जाती है ।उस समय वाद्यरूप से उसमें भौर जड़ हूँठ में विशेष अन्तर नहीं रहता । 


_द्वैवी सम्पदा को उत्साहएवंक अपनानेवाले तथा भध्यात्म-सिन्धु का 
गम्भीर भवगाहन करने चाले भाववारों फो दाहिणात्यों ने सम्मान भी उन्हीं 
के भनुरूप प्रदान किया | उन्होंने आछपारों की मूर्तियों फो दुक्तिण के वेष्णव- 
मन्द्रों में स्थापित किया, जहाँ इनकी पूजा होती है, इनके बनाये हुए 
पथ्च गाये जाते हैं और इनकी जीवन-घटनायें नाठक के रूप में प्रदर्शित: की 
जाती हैं । 

» झालपारों की भक्ति में दास्य, वारसद्य तथा फान्ता+--तीन भार्यों फी 
ब्रेधानता है। भगवद्सक्तों की सेवा को घे भगवान्‌ की ही सेवा का पुक 
छंग मानते हैं भौर परमेश्वर फो वासुदेव, नारामण, भगवान्‌ , राम, कृप्ण 
आदि नामों से पुकारते हैं । 
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_आचाय 
दत्तिण में भालवार वेष्णवभक्तों के अतिरिक्त .कुछ जाचाय भी हुए हूँ । 
आझ्वारों की रचनाओं में प्रेम और श्रद्धा की भावनाओों का अविरेक है,. .. 
' जिन्हें वे नारायण, विष्णु, राम या क्वष्ण के भ्रति प्रकट करते हैं। आचायों 


>का-कार्य, विवाद तथा शास्मार्थ द्वारा विरोधी पक्ष का निराकरण और अपने... ... 


मत तथा सिद्धान्तों का प्तिपादन करना है। आचार्य मीसाँस्ा तथा वेदिक 
कर्मकांड के प्रकांड ज्ञाता थे। इनका समय दसवीं शताब्दी से बारहवीं 
शताब्दी तक है। इन्होंने आव्चारों के चमि भाषा में लिखित भक्तिपरक 
पद, जिन्हें तमिल वेद कहा जाता है, और वास्तविक वेद--दोनों का गंभीर 
धध्ययन किया था। कर्म एवं भक्ति, लोक तथा वेद दोनों में सामंजस्य 
स्थापित करके इन्होंने भक्तिमाय को विप्न, शूद्, क्री, पुरुष सबके लिये 
उन्मुक्त कर दिया। ( 

. आचार्यों में सर्वश्थ्स नाथ या रंगनाथ मुनि जाते हैं, मिनन्‍्होंने छ्त 
हुए भक्ति-भरित तमिल वेद का पुनरुद्धार किया था। ये परांकृुश मुनि के 
दिष्य थे। इन्होंने श्रीरंगस के प्रसिद्ध मन्दिर में तमिल वेद के भायन, तथा 
अध्यापन की व्यवस्था की । याम्तुनाचाय या यासुच मुनि इनके शिष्य थे। 
कुछ विद्वान याम्ुनावार्य को नाथमुनि का पीन्न तथा राममिश्न का शिष्य 
कहते हैं। यामुनाचार्य भध्यात्म विद्या में पारंगत थे। इनका तमिक नाम 
आलवन्दार है। इनके पश्चात्‌ आचार्य रामानुज हुए, जिन्होंने बह्मसूत्रों पर 
श्रीसाप्य छिखा । हंकर के अत मत को सान लेने पर भक्ति के लिये 
कोई स्थान नहीं रहता । अद्वेतवादियों के लिये भक्ति की प्रतिष्ठा करना 
कठिन कार्य है। रामाजुज ने इसी हेतु श्रीसाप्य द्वारा भद्नेत मत का खंडन 
क्िया। हनका मत्त विशिशहेेववाद कहलाता दें और मक्तिप्राय का सहायक 
है। इपके आधार पर भक्तिपत्त की प्रतिष्ठा सुगमता से हो ज्ञात्ती है। 


आचाय रामानुज़--रामाचुज यासुनाचार्य के सम्बन्धी थे। इनका जन्म 
१०१७ ड० के जाप्रपास वरंकुदूर में हुआ था, जो सद्बास के पास दै । इनके 
वित्ाा का चाम केशवभद्द था। रामानुम सर्वप्रथम कॉजीवरस से यादुव- 
प्रकाश के शिप्य चनकर रहे । यादुवप्रकाश अद्वंतवादी थे, परन्तु रामाहुज 
की रुचि चेष्णवधर्म की कोर थी, अतः इन्हें चहा से हटना पढ़ा। रामाडुज 
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ने आछवारों के प्रबन्धीं को पढ़ा भौर ये यामुनाचाय के शिष्य बनकर 
प्रिघनापष्ठी के समीप श्रीरंगम में रहने छगे। इन्होंने उत्तराप्य की सीथ्ध- 
यात्रा सी फी । अपने जीवन के शन्तिम दिनों में उन्हें चोष्ठप्रदेश के राजा 
से कुछ कष्ट भी प्राप्त हुआ, फर्योकि ये उसके कएने से बेप्णदधर्म का परित्याग 
एवं शोबधर्म का स्वीकार न कर सके। इसी कारण थे उसके राज्य प्रदेश को 
छोड़कर मैसूर राज्य में ६०९६ ई० में घठे आए। यह्दों रहकर रामागुज ने 
विद्लदेव को जो राजा पद्चाल के भाई थे, पेप्णवधर्म में दीतित किया 
ौर उनका नास विष्णुवर्धन रखा। ,रासानुज की झुस्यु १३३७ ई० में हुई। 
इनके किसे हुए - गन्थ...इस प्रकार हैं: वेदान्तसार, चेदार्भसंप्रह, येदान्तवीप 
और बद्मसून्न तथा गीता के भाष्य । ः | 


' .+ रामानुज के मतानुसार घित्‌ जीव भोछझा है भौर श्रच्ित्‌ जगत भोग्य 
है। परमेश्वर हन दोनों का भन्‍्तर्यामी है। तीनों मित्य हैं, परन्तु प्रथम 
दो स्वतः स्वतंत्र होते हुए भी ईश्वर के भधीन हूँ। वे उससे मिन्न तो नहीं 
फद्दे जा सकते, परन्तु उसके घारीर जवश्य के जा सकते हैं, फर्योक्ति ईश्वर 
दोनों में व्यापक है। रामानुज किसी सी पदार्थ को निर्गुण नहीं मानसे। 
संसार के सभी पदार्थ गुण-विशिष्ट हैं। ईश्वर सदैय सगुण रै। चह आकृतिक 
गुणों से रहित द्वोत्ते हुए भी अपने गुणों से जमित फल्याणगुणगुणाकर, 
अनन्तज्ञानानन्द्स्वरुप जोर संसार की सृष्टि, स्थिति एवं स॑ंहतति का मूल 
कारण है। जय एम नियुंण भद्य का नाम छेते हैं, उस समय निम्युण का कॉर्थ 
प्राकृत गुणों। से विदोन होता है। निर्विकत्प समाधि में भी जीव सबिशेष 
वस्तु का ही प्रत्यक्ष करता है। ईश्वर सजातीय एवं विजातीय दोनों भेदों से शून्य 
है। चित्‌ जीव भी अधिष्‌ जगत से सर्वथा भिन्न है। तीनों में भग्यक-सिद्द 
सम्पन्ध दहे। याह्य रूप से सीनों में समयायसम्पन्ध है, परन्तु भान्तरिक 
रूप से अध्यक्‌ सिद्ध सम्बन्ध है। जो सम्बन्ध जीव का शरीर के साथ है, वही 
इखर का चित्‌ भौर अचित्‌ के साथ है। 


_! इधर चित्‌ एवं जचित्‌ का जाधय, नियमनकर्तों तथा उन्हें कार्य में भदृत्त 
करने बाला है। नियामक होने से ही ईश्वर को विशेष्य तथा नियम्य होने से 


जीव और जगत्‌ को विशेषण कहा जाता है। विशेष्य की सिद्धि प्रथक रूप 
से भी की जा सकती है, परन्तु विशेषण सदैव विशेष्य के साथ ही रहेगा। 
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रामानुज त्रिविध त्तत्वों की स्थिति स्वीकार करते हैं और उनमें अद्गाज्ञी- 
सम्बन्ध को मानते हैं। यही विशिष्टाह्ेत मत है। इस संत के भनुसार 
भक्तों पर अनुप्रह करते के छिग्रे ईश्वर पांच रूप घारण करता है : पररूप, 
व्यूह ( जिसमें पांचरात्रों का चतुध्यूंह आता है), विभव ( जिसमें भुक्ति- 
मुक्तिप्द ३९ अवतारों की गणना है ), अन्तर्यामी ( जो सबके हृत्कमल में 
बेठकर सबको व्यापार में प्रवृत्त करता है ) और अर्चाचतार ( मूर्तियाँ ) 


हि जीव को शेष और ईश्वर को शेषी कहते हैं। दोनों में देह-देही भथवा 
रफुलिंग और अग्नि का सम्बन्ध है। अचित के तीन भेद हैं : शुद्ध सत्त, मिश्र 
सत्व और सच्व-शून्य । सत्व-शून्य काल दे । प्राकृत सृष्टि का उपादान मिश्रित 
सत्व है। इसी को माया, अविद्या था प्रकृति कहते हैं। शुद्ध सत्त नित्य, 
शानानन्द का जनक और अनन्त तेजोरूप है। इसीसे मुक्त पुरुषों के शरीर - 
ओर स्वर्ग की रचना होती है। भगवान्‌ के च्यूह रूप इसी शुद्ध सत्त से 
बनते हैं। मुक्त दशा में भी जीव का भहंभाव रहता है। शुद्ध सत्त से 
निर्मित नित्य विभुति को परमपद, परमव्योस, वेकुंठ, अयोध्या आदि नामों 
से पुकारा जाता है । 


“« रामानुज के मत में भगवान्‌ की कृपा ही उनकी प्राप्ति का एकमात्र 
उपाय है। प्रपत्ति या शरणागति इस कृपा से लिये साधन है। गुरु भी एक 
साधन है। विशिश्ह्वेतमत्त में भक्ति भन्तिम सोपान है, जिस पर चढ़कर जीव 
प्रंथु को भ्राप्त करता है। भक्ति के पूर्व ज्ञानयोग जोर उससे भी पूर्न कर्मयोग 
की स्थिति है। कर्म द्वारा हृदय शुद्ध होता है ओोर वह श्ानयोग की ओर 
ले जाता है। ज्ञानयोग से प्रकृति का अनुभव होता है और उस अनुभव से 
जीव भपने को भकृृति से एथक्‌ समझने ऊुगता है। जीव का आत्मज्ञान ही 
उसे भगवद्धक्ति की ओर भाकर्षित करता है। भक्तियोग में अष्टाह्योग की 
साधना सी सम्मिलित है। भक्तियोग की प्राप्ति के ढिये रामानुज ने सांत 
साधनों का चर्णन किया है; १-पवितन्न अन्न के सेवन द्वारा शरीर की शुद्धि । 
२-सदाचार । ३-अनवरत भश्यास । ४-पश्चमहायज्ञों का समपादन । ५-सत्य, 
दया, दान, भहिंसा आदि का पाछन । ६-आशावादिता और ७-भहंकार का 
स्याग । इन साधनों द्वारा भक्ति-भांवना सिद्ध होती हे । ा 
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रामानुज की भक्ति से विष्णु भौर नारायण नामों की प्रधानता हे । 
व्यूदों के साथ बासुदेव नाम भी जा जाता है, पर राम, कृष्ण भौर विशेषरूप 
से राधा तथा गोपालकृष्ण नाम नहीं भाते। रामानुज भक्ति-भावना में 
परमेश्वर के सतत ध्यान पर बल देते हैँ, जो उपासना के अन्तर्गत आता है 
और जिसमें घह असीम प्रेमभाव या माधुर्यभाव की भक्ति नहीं है, जो चैतन्य . 
या पद्चम के भक्तिमार्ग में आगे चलकर दिखाई दी। 


तेरहवीं शताव्दी के अन्त में रामानुजसम्प्रदाय, जिसे श्रीमैष्णवसम्प्रदाय 
भी कहा जाता है, दो दर्लो में विभक्त हो गया : देंकठी और चढकले। टेंकरे 
तमिल वेद को ही सब कुछ मानते थे। वढकले तमिझ बैद और येदादि 
संस्कृत ग्रन्थ दोनों को प्रामाणिक मानते थे। दोनों दलों में सिद्धान्तसम्य॑न्धी 
कई भेदं हैं। टेंकले शुद्ध सर्व को जढ भौर घडकले इसे चित मानते हैं। 
देंकले प्रपत्ति को ही एकमात्र मोक्षोपाय मानते हैं। वढकलछे प्रपत्ति के लिये 
भी कर्म को आवश्यक मानते हैं। दोनों के मतों को मार्जार-क््शोर 
ओर कपि-किशोर का दृष्टान्त स्पष्ट कर देता है। टैक्स के प्रतिष्टापक 
श्रीछोकाचार्य तेरहवीं शताब्दी में हुए हैं। वडकसेमत के संवर्द्क वैदान्ताचार्य 
श्रीबेकटनाथ वेदान्तदेशिक का जीवनकाक १२६९ से ३३६५९ ई० तक माना 
जाता है। वेदान्तदेशिक ने हनुमान को गुरुत्तत्व रूप में स्वीकार किया है । 


५ तिं बज छः 
जाचाय रामाजुज द्वारा प्रवतित श्रीवेष्णवसस्प्रदाय का प्रधान कारयतषेन्र जान्ध 
तथा तमिल भान्त रहा है। | 


सध्वभट्ट : भ्रीनारायण ने “भध्याचार्यविज्ञय' और 'मणिमंजरी” में सध्वभट्ट 
का जीवन-चरिन्न लिखा है, जिसके अनुसार मध्वभट्ट तुल॒व देश के बेलिग्राम में 
११९९ ६० की विजयादशमी को उत्पन्न हुए थे। इनकी साता का नाम 
वेद्बती जौर पिता का नाम मध्यगेहभद्ट था। वाल्यावस्था में इनका नाम 
वासुदेव था। संन्यास लेने पर भाचार्य मध्यस्वामी आनन्दतीर्थ के नाम से 
प्रष्यात हुए। इनकी सत्यु १३०३ ई० में मानी जाती है। रा 

साध्यमतवा््ों का प्रधान कार्यक्षेत्र कर्णाटक तथा,दक्षिणी महाराष्ट्र भान्त 
रहा है। भाचार्य मध्व के सम्प्रदाय को मद्धासरप्रदाय भी कहा जाता है । 
माधष्यमताजुयायी अह्मा को अपने सम्प्रदाय का मूल भवतंक सानते हैं। 
पश्नपुराण के नीचे छिख्ले शोक में भीकृष्ण को समस्त वैष्णवसम्धदायों का 


अंबेर्तारं ु 3६४५ 
परमाचार्य कहा गया है। श्रीकृष्ण ने अपने चार शिष्यों को वेष्णवत्तत्व का 
उपदेश दिया था जिनके नाम श्री, धद्मा, रद ओर सनक हैं ।-- 

ह सम्प्रदायविहीना ये मन्त्रास्ते विफला मताः | 
अतः कछी सविष्यन्ति चत्वारः सम्प्रदायिनः ॥ 
श्रीचह्यरुद््सनका. वेष्णचाः. छ्ितिपावनाः । 
चत्वारस्ते कछो भाव्या झु॒त्कले पुरुषोत्तमात्‌ ॥ 
प्रसेयरत्लावछी का नीचे लिखा छोक भी इसी मत की पुष्टि करता है ; 
रामाजुजज श्री: स्व्रीचक्रे मध्वाचाय चतुमुंखः। 
श्रीविष्णुस्वामिनं रुद्दो निम्बादित्य चतुः सनः ॥ 


इसी जाधार पर रामानुजसम्प्रदाय को श्रीसम्प्रदाय, साध्वस्तर्प्रदाय -को 
ब्रह्मसम्प्रदाय, विप्णुस्थामी के सम्प्रदाय को रुद्रसरप्रदाय भौर निम्वाक के 
सम्प्रदाय को सनकसम्पदाय कहते हैं। श्रीसम्प्रदाय में श्री का अर्थ सीताजी 
है। विष्णुस्वामी के सम्प्रदाय का संवर््धध करने वाले आचाये वच्नभ हुए, 
जिन्होंने इन्हीं के सिद्वान्तों को अपनाकर घुश्टिमार्ग की स्थापना की । माध्चमत 
का वंगाऊ के गौडीय चेप्णवसम्पदाय पर विशेष प्रभाव पढ़ा है। श्री वलदेच 


विद्याभूषण ने स्वरचित 'अमेयरलावली? में श्री चैतन्य को सध्वभद्ट की शिष्य- 
परम्परा में अठारहचीं पीढ़ी पर रवखा है | 


:» आचार्य मध्च ने उद्दीपि में कृष्णमूर्ति की स्थापना की थी। यह स्थान 
साध्वमत वालों का तीर्थस्थान वन गया है। वेष्णव सहज स्वभाव से ही 
अहिंसक होतेहें। दक्षिण सें एक वर्ग यज्ञों के अन्दर पशुहिसा को विहित समझता 
था। वेष्णवाचाय मध्वभट्ट को यह कार्य सहाय नहीं हुआ, जतः उन्होंने यज्ञ से 
पशु-हिंसा को हटाकर आदे के बने हुए पशु की बलि देने का विधान अपने 
अनुयायियों के लिये निश्चित कर दिया। ओवेप्णवसम्पदाय की भाँति शंख- 
चक्रादि की तप्तमुद्रा धारण करने का नियम माध्यसतावकछम्वियों के भी 
अन्तर्गत है । भाचाय मध्व अपने अनन्‍्धों सें न वासुदेव का नाम लेते हैं ओर 
न उनके चार व्यूहों का। थे भगवान्‌ को विप्णु कहकर पुकारते हैं । राम और 
कृष्ण अवतारों के नास आते हैं, परन्तु राधा, गोपियाँ तथा गोपालक्ृष्ण की 
लीलाये इनके अन्थों में स्थान नहीं पातीं । भाचाय मध्य के नाम से कई पन्धों 
की प्रसिद्धि है, जिनमें गीता, ब्रह्मसूत्र भर दु्शों उपनिषददों के भाष्य, सांगवत्त« 
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ताप्पर्य-निर्णय, गीता-तास्पय-निर्णय, महाभारत-ताप्पर्य-निर्णय भादि प्रमुख 
समझे जाते हैं। मायावाद का खंडन दस मत की विशेषता रही है। साध्व- 
सम्प्रदायवालों ने भद्वैतवादियों पर घोर श्राक्रमण किये हैं और उनके विरोध 
में अनेक ग्रन्थों की रचना की है । 


साध्वमत में नीचे लिखे सिद्धान्त विशेष रूप से मान्य हूँ :-- 
१, हरि से बढ़कर और कोई तत्व नहीं है। हरि ही विष्णु है। वे ही 
उप्पत्ति, स्थिति, संहार, नियमन, ज्ञान, आवरण, बन्ध भौर मोक्ष के कारण हूं । 


२. चेतन के दो भेद हैं: जीव और ईखर। जीव हरि के भनुचर ईं, वे 
स्वद्प शक्ति और स्वएप श्ञान वाले हें। जीव आपस में कम-सम्पत्ति की 
विभिन्नता के फारण उष्वाधच स्थितियों में सदेध वर्तमान रहते हैं । मुफ्तावस्था 
में सी थे एक समान भानन्द फा उपभोग नहीं करते । 


३. जगत्‌ सत्य है। जब ईश्वर सत्य-संकरप है, तथ उसकी कोई भी 
कदपना, कोई भी रचना, मिथ्या नहीं हो सकती । 

४, ईश्वर, जीव भीर प्रक्ृति में तात्विक भेद है। यह भेद पाँच प्रकार का 
है''' ; ईश्वर का जीव से, जीव का जीव से, ईश्वर का जड़ प्रकृति से, जीव का 
जड़ से ओर जब का जड़ से । 

५. मुक्ति नेज सुखानुभूति का नामहे । एसमें हुःखनाश के अनन्तर भाननद 
का उदय होता है। मुक्ति चार प्रकार की है; कर्महय, उध्कान्ति, र्चिरादि 
मार्ग और भोग । भोग सी चार अकार का है : साछोक्य, सामीष्य, सारूप्य 
तथा सायुज्य । सायुज्य सुक्ति सर्वश्रेष्ठ है । 


६, मुक्ति का संवोध्त साधन अमछा भक्ति है। यह भक्ति अननन्‍्य भौर 
अहैतुकी होनी चाहिये। 

७, वेदों के द्वारा वेद्य अर्थात्‌ जानने योग्य हरि ही हैं। वेदों के नाना 
देवता उसी हरि के नाना रूप हैं । चेद आदि, मध्य और भनन्‍्त में भगवान का 
ही गान गाता है। साध्वमतानुयायी प्रत्यक्, अनुमान और दाब्द तीन भमाणों 
के आधार पर अपने प्रमेयों का प्रतिपादन फरते हैं । 


निम्बाके--निम्बाक॑ तेलड़ः ब्राह्मण थे और निम्ष के निवासी थे । निशय 
बिछारी जिले का निम्बापुर प्रतीत होता है। इनका जन्म पेशाख शुक्ल भक्तय 
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तृतीया के दिन मान्ता जाता है। जन्म संबत्‌ के सम्बन्ध में सन्देह हे । परन्त 
यह संवत्‌ रामानुज के पश्चात्‌ ही पड़ना चाहिये। भाण्डारकर अपने अन्ध 
"ए 09), 5#8संडए क्ापे ग्ररंगणए एशे2078 8ए#0श7३7 के 
पृष्ठ ६३ की पादुटिष्पणी में निम्बाक का जन्म संवत्‌ ११६२ ई० छिखते हैं । 
इनके पिता का नाम जगन्नाथ ओर माता का नाम सरस्वती था।' सम्प्रदाय 
वाले इन्हें विष्णु के सुदर्शव चक्र का अवतार मानते हैं । 


आचार्य निम्वाक के लिखे हुये दो अन्य असिद्ध हैं  पेदान्तपारिनात- 
सौरभ भोर सिद्धान्तरल | प्रथम अन्ध घह्मसूत्रों पर संछिप्त भाष्य के रूप 
में है । द्वितीय अन्‍्धथ का दूसरा नाम दशशछोकी है। इनकी शिष्यपरम्परा में 
श्रीनिवास, हरिष्यासदैव, देवाचार्य, सुन्द्रभट्ट, केशवभद्ठ आदि की गणना है। 
निम्बार्क द्वेताह्वेतवादी हैं। दुशकछोकी का भाष्य करते हुये इनके शिष्य 


१. कुछ विद्वान दक्षिण देश में गोदावरी के तद पर वैदूयपत्तन के निकट अरुणाश्रम 
मैं आभरुण मुनि की पली जयन्तीदेवी के गर्भ से श्तका जन्म मानते हें ( कल्याण, 
सन्तवाणी अद्ट, १०५५ ) | 

श्री रूपकलानी मक्तमाल के भक्तिस॒धात्वादतिलक, प्रष्ठ २६६ पर इन्हें गोदावरी 
गड्ग के तठ पर स्थित मुझ्केर आम का निवासी और महाराष्ट्र ब्राह्मण लिखते हैं । 

मविध्यपुराण, प्रतिसगग पवे, पृष्ठ ३३८, चतुर्थ खण्ड, अध्याय ७ में छीक ६५% से ८५ 
तक निम्वादित्य के जीवनचरित्र का उलछेख पाया जाता है। श्सके भनुसार देवपिं-वर- 
सैवित तेलेंग देश में पविन्न सुदर्शन नाम के जाश्रम में मग॒वंशी, वेद-वेदांग-पारग अरुण 
नास के ऋषि-रूपधारी बाह्मण रहते ये। इनकी पत्नी का नाम जयन्ती था। इन्हों दम्पतति 
के पुत्र निम्बादित्य थे, जिनका जन्म कार्तिक शुक्ल पक्ष पूर्णिमा, वृष राशि, इत्तिका 
नक्षत्र, उन्नस्थ पश्नगद, सूर्यावतानवेला तथा मेष लत्न में हुमा था। घन्‍्दोंने समग्र विश्व 
को वैद धर्म में नियोजित किया। एक दिन निम्त्राक॑ के आश्रम में ब्रह्म पहुँचे और कने 
लंगे :--मैं भूखा हूँ । जद तक सूर्य व्योग में हैं, तव तक मुझे भोजन करा दो ॥? इधर वे 
मोजन करने बैठे, उधर सूये भस्ताचलगामी हुये । यह देखकर निम्बार्क ने निम्ब वृक्ष के 
ऊपर अपने तेन से सुदर्शन तेज तत्त्व को स्थापित कर दिया। सूर्य के समान उस तेज को 
देखकर ब्रह्मा विस्मय में पड़ गये भौर निम्बाके के तप से, जो उत्त समय मिक्लवेष धारण 
किये हुये वालक के रूप में थे, सन्तुष्ट होकर उन्हें प्रणाम करने लगे। तम्री से श्नका 
साम सिम्बादित्य पड़ गया। प्रियादांसजी ने भक्तमाल की टीका कवित्त संख्या १०६ में 
इसी कथा को ओर संकेत किया है, पर वहाँ अतिथि अह्य नहीं, एक दण्डी स्वामी हैं । 


002.“ 
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तारिणोरिव नित्यः तेन न क्ापि वाक्यब्याकोपो भक्तिसिद्धिश्ष । न व धमसा- 
कर्मंस । धटकपालयोगुंणगुणिनोश्व सत्यप्यमेदे तददशनाच ३ सर्थात्‌ जीव भीर' 
ब्रह्म में अभेद होते हुए भी दोनों का विलक्षण व्यवहार है। णेसे अवतोर 
और अवतारी अथवा ग्रुण और शुणी में अमेद होते हुये भी भेद है, उसी 


प्रकार जीव भर ब्रह्म एक होते हुये भी दो हैं । 


४ बहा निम्बाक के सत में जगत्‌ का अभिन्न निमित्तोपादान कारण है। 

कड़ी के जाछे की तरह सृष्टि ईश्वर से उद्भूत होती है । ईश्वर प्राकृत दोरपों 
से रहित और ज्ञान, बछ आदि कल्याणकारी ग्रुर्णों के निधान हैं। जीव संसारी 
दरशा में भी कर्ता है. और सुक्त दृशा में भी। चह अणु परिसाण वाला है। - 
जीव सदैव ईश्वर के अधीन रहता है। जीव भौर ईश्वर का सम्बन्ध शक्ति 
और वाक्तिमान तथा अंश और भंशी का है। अचित्‌ तत्त्व प्राकृत, अप्राकृत 
और काल तीन पभकार का है। प्राकृत तच्च त्रिगुणात्मक, कारणरूप में नित्य 
तथा कार्यरूप में अनित्य है। अप्राकृत तत्व विशुद्ध सस्व हे। इसी को 
आचाय रामानुज़ के शुद्ध सर्व की भाँति नित्यविभूति, विष्णुपद, परमच्योम, 
परमपद्‌, ब्रद्मलोक आदि कहा जाता है। काल-प्रभाव से प्रथक रहते के 
कारण यह परिणाम आदि विकारों से शून्य है। कार जड़ तत्त्व का सहकारी 
तथा प्रात पदार्थों का नियामक है। यही भूत्त, भविष्य तथा बतंमान 
ब्यवहांरों का हैतु है । 


».# निम्बाक के मत में भगवान्‌ कृष्ण ही परव्रह्म हैं। जीव प्रपत्ति द्वारा 
भगवान्‌ के भनुअ॒ह का अधिकारी होता है। भगवधष्कृपा से ही भाव्मा के 
अन्दर भक्ति भाव का आविर्साव होता है, जिससे भगवान्‌ के साक्षात्कार की 
सिद्धि होती दे। दृशश्छोकी की दीका करते हुये हरिव्यासजी लिखते हैं: 
'नान्‍्या गतिः कृष्णपदारचिन्दात्‌ । कृष्ण एवं परो देवः । त॑ ध्यायेत्‌, त॑ रसेव्‌, 
ते भजेत्‌, ते यजेत्‌ जे तत्सदिति!। भर्थात्‌ भगवान्‌ कृष्ण के चरण-कमछों 
के अतिरिक्त अन्‍य कोई गति नहीं है । ,कृष्ण ही परमदेव हैं, उन्हीं का 
ध्यान करना चाहिये। उन्हीं से प्रेम करना चाहिये, उन्हीं का.भजन करना 
चाहिये. और उन्हीं की पूजा करनी चाहियें। वही ओंकार हैं भौर वही सत्‌ हैं। 


निम्बाक ने राधा की उपासना पर भी बक दिया है | दुशश्छोकी में राधा 
की स्तुति करते हुये वे छिखते हैं 


अंबतार | ३६६ 
“अंग्रे तु वासे वृपभानुजां मुंदा, विराजमानामनुरूपसोभगाम्र्‌ । 
,संखीसहलेः परिसेवितां सदा स्मरेस ढेवीं सकलेट्कामदाम! ॥ ५॥| 
५. शधाक्रण्ण की उपासना आचाये निम्बाक से ही आरम्भ हुई । रामानुज 
ने भक्ति को ध्यान आादि का रूप प्रदान किया था, निम्वार्क ने पुनः भक्ति 
को उसके स्वरूप में प्रतिष्ठित कर दिया। रामानुञ् ने मारायण और 
उनकी पत्नी रूचमी, भू तथा छीछा को प्रधानता दी थी। निम्वाक ने राधा 
ओर कृष्ण को आराध्य बनाया। निम्बा्क की भक्तिभावना पाँच प्रकार की 
है;--शान्त, दास्य, सख्य, वात्सरयथ भोर उउब्चर । उज्ज्वलरस के भक्त हैं 
गोपी तथा राधा । आचाय वल्लस भौर चेतन्य के सम्प्रदायों में भी उज्ज्य 
रस को उत्कृष्ट साना गया है। श्रीमद्भागवत स्कन्ध १० अध्याय ३३ के 
श्लोक २० ओर ३७ के अनुसार श्रीकृष्ण ने जिंतमी गोपियाँ थीं उतने ही 
अपने रूप बनाकर उनके साथ छीछामयी क्रीडा की । यह क्रीडा बेसी ही थी 
जेंसी बालक की फ्रीड़ा अपने प्रतिबिम्ब के साथ होती है । निमबाक से राधा को 
स्वकीया और विवाहिता माना है | परन्तु यह अवत्तार-लीछा के विपय में ही 
सत्य है-। नित्य छीछा में तो स्वकीया तथा परकीया का भेद ही नहीं रहता । 
._/ निम्बाक के मत सें भक्ति के पाँचों भाव भक्त की रुचि पर भवलम्बित हैं । 
माधुयसाव की उत्तमता का भर्थ अन्य भावों को हेय सिद्ध करना नहीं है । 
भक्त के हृदुय. का झुकाव जिस साथ की मोर हो, वही उसे छाभ देता है। 
भक्तिक्ेत्र में प्रपत्ति अर्थात्‌ शरणागति परमावश्यक है । 


निम्वार्क के मत से .ही राधावज्ञभी तथा हरिदासी मतों का प्रादुर्भाव' 
हुआ, बिनमें राघा को कृष्ण से भी बढ़कर साना जाता है। हरिदासजी ने. 
वृन्दावन में सख्ीसस्प्रदाय की अतिष्ठा की ोर गोपीसाव की भक्ति का 
. प्रचार किया । निम्वार्क तेलंग देश के कहे जाते हैं, परन्तु वहाँ इनके मत का 
कुछ भी अचार नहीं है । इनके अचार का मुख्य क्षेत्र वृन्दावन ही है। 


विष्णुस्वासी : विष्णुस्वामी के सम्बन्ध में भभी तक किसी निश्चित व्यक्तित्व 
का पता नहीं चला है। इनकी एक रचना “सर्वज्ञसूक्त' का उपयोग श्रीधरस्वामी 
ने अपनी भागवती टीका में किया है। सागवत के टीकाकार श्रीधर ११वीं 
शताब्दी के हैं। अतः विप्णुस्थामी हनसे पूर्व के होने चाहिये। भाचार्ये 
बन्चम को विप्शुस्थामी को उन्छित्त गद्दी का अधिकारी कहा जाता है । बच्धभ- 
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सम्प्रदाय के एक अन्य 'सम्प्रदायप्रदीप! में विप्णुस्वामी को एक द्वविड्ध देश 
के राजा के मंत्री का पुश्न माना गया है, जो वेदादि शाल्रों में निष्णात तथा 
भक्तियोग की साधना करने वाछा था। विप्णुस्थामी ने भक्तिमार्गके प्रचार 
में भक्ति को मुक्ति से भी धिक सहच्च दिया भौर भक्ति के साधनों के रूप 
में चर्णा्रभ धर्म की कर्तव्य-मर्यादा, जरष्ठांगयोग की साधना तथा चेदादि 
सद्‌ शा्खरों के स्वाध्याय को महत्ता प्रदान की। विप्णुस्वामी के पश्चात्‌ इनके 
पंथ के प्रचारकों में कयमभग सात सी भाचायों की गणना की जाती है भोर 
महाराष्ट्र का वारकरीसम्प्रदाय बिप्णुस्वामी के मत का ही रूपान्तर माना 
जाता है। बारकरीसस्पदाय भागवतधर्म की ही एक शाखा है, जिसके 
अनुयायियों में ्ञानदेव तथा नामदेव जेसे उच्चकोटि के भक्त हुये हैं। कुछ 
विद्वान सायणाचार्य के गुर विदाशंकरजी का दूसरा नाम विष्णुस्वामी बताते 
है। कुछ दो, इतना तो सिद्ध है कि आचार्य वद्धस के पूर्वज विष्णुस्थामी के 
शिष्यों में से थे जोर आचार्य चल्नभ को इन्हीं की गद्दी प्राप्त हुईं थी। 


विष्णुस्वामी का सम्प्रदाय रौद्ठसस्प्रदाय कहलाता है। रुद्र भ्रप्ति का रूप 
हैं, ऐसा हम पीछे लिख चुकेहें । वायुपुराण, अध्याय २५, छोक २१ में महादेव 
विष्णु से कहते हैं : 'भहमश्मिमंवान्‌ सोमो सवान्‌ रात्रिरह दिनम्‌ !? भर्थात्‌ 
में अप्ति हूँ भौर आप सोम दैं। यह भाश्रर्य की बात है कि अप्निपुराण के 
भ्विष्योक्तरखंड में आचाय बच्धम को भी अमिरूप कहां गया है ।* इससे इतना 
तो संकेत मिछ ही जाता है कि जाचारय चल्लम विष्णुस्वामी द्वारा प्रवर्तित 
रुद्रसम्प्रदाय से किसी न किसी रूप में सम्बद्ध थे भर रुद्र अथवा भप्ति नाम 
से उन्हें प्रेम था । 


__/ आाचाय॑ चन्नभ के मत में श्रीकृष्ण ही परवह्म हैं। वे जनन्त दाक्तियों द्वारा 
अपनी जात्मा में आन्तर रमण करने से आत्सारास भौर याद्य रमण की इृच्छा 
से अपनी शक्तियों की बाह्य अभिव्यक्ति करने पर पुरुषोत्तम कहलाते हैं । उनफी 
नित्य लीछा व्यापी चेकुंठ में होती रहती है, गोलोफक जिसका एक अंश दे 
ओर जो विष्णु के चेकुंठ से बहुत ऊंपर है । 

लक का 

१. अग्निरूपी द्विजाचारी भविष्यमिद भूतले | 
वछ्ठभो छरिनिरूपः स्यादिद्वलः पुरुषीत्तम5 ॥ 


अवतार ३७१ 


(/ जाचार्य चन्चभ भविक्षत परिणासवादी हैं। रामानुज ने जगत्‌ के परिणमन 

में उपाधि लगाकर उसे विकृत कर दिया है। थे जग की उत्पत्ति और 
विनाश मानते हैं। परन्तु वश्चस के मत में जगत का ब्रह्म से केवछ आविर्भाव 
भौर तिरोभाव होता है। जगव्‌ नष्ट नहीं होता। जेसे कुंडक पिघक कर पुनः 
स्वर्ण बन जाता है, चेसे ही जगत्‌ तिरोहित होकर प्रह्मर्प धारण कर लेता 
है। पुश्सिस्प्रदाय में सगवान्‌ के कनुप्रह से भक्त भगवान्‌ के आानन्द्धाम 
में प्रवेश करता है। पुष्टि भक्ति को उष्ण भक्ति भी कहते हैं, क्योंकि इसमें 
सगवान्‌ के अधरामत पान को उपासना का सर्वोच्ध फल माना जाता है। 
पुश्मार्ग के ये सिद्धान्त विष्णुस्वामी के रुद्सम्प्रदाय से ही छिये गये होंगे । 
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हा “महाभारत के नारायणी उपाण्यान का अनुशीलन करने से छात होता 
है कि नारायण एक ऋषि थे और स्वायंशुव मन्दन्तर के सतयुग में उत्पन्न 
हुई भगवान्‌ की चार भव तारमयी विभूतियाँ में से एक थे। तीन अन्य 
विभूतियाँ--तर, हरि भौर कृष्ण थीं। हरि जौर कृष्ण के सम्बन्ध में महासारत 
मौन है, पर नर और नारायण के व्यक्तिव पर उसने पर्याप्त प्रकाश डाछा 
है। महाभारत के भनुसार नर भीर नारायण वदरिकाश्रम में तप करते थे । 
जब नारद ने उनके पास जाकर पूछ्ठा :--पस्मस्त संसार तो आपकी पूजा 
करता है, फिर ऐसा कौन-सा देव है, जिसकी आप पूजा करते हैँ ?! नारायण 
ने इसके उत्तर में नारद से कहा था ;--जो परमात्मा सम्पूर्ण प्राणियों का 
अन्तरास्मा, बत्रिगुणातीत जोर त्रिगुणात्मिका प्रकृति का जनक है, वह सतू- 
अस्त रूप परमारमा हम दोनों, नर भोर नारायण की उत्पत्ति का कारण है । 
हम दोनों उसी की पूजा करते हैं ।! 

,/नारायणऋषि की पूजा का क्‍या प्रकार था? महाभारत ने इसी स्थरू 
पर आगे इसे ज्ञानथोग का नाम दिया है। यह ज्ञानयोग निश्चित रुप से 
ध्यान, धारणा भादि से सम्बन्ध रखता है। प्रश्ु का सदेव स्मरण करना, 
सर्वात्मना उसकी शरण अहण करना, निरन्तर उसी के ध्यान में लीन रहना- 
इस प्रकार की पूजा के प्रमुख अंग हैं। महासारत यहाँ परमास्मा को सर्ब- 
गुण-सम्पन्न तथा साथ ही निगुण भी लिखता है: नारायण ऋषि की पूजा- 
दिधि के अन्तर्गत महाभारत ने यज्ञ का कोई उस्छेख नहीं किया है । 

/ नारायण ऋषि के पश्चात्‌ सहाभारत चित्रशिखण्ढी नाम के सात ऋषियों 
की तपस्या का उल्लेख करता है, जिन्होंने पांचराप्नशासत्र का निर्माण किया 
था। इन ऋषियों ने एक सहस््र दिव्य वर्षों तक तप करके भगवान्‌ नारायण 
की आराधना की थी। यहाँ भगवान्‌ का भी नाम नारायण आ गया है और 
आराधना के अन्तर्गत यज्ञ को कोई स्थान नहीं दिया गया है। ज्ञीरसझुद्र 
के उत्तर में स्थित श्वेत्द्वीप के निधासी भी सूर्य की ओर झुख किये, मानस- 
जप जपते तथा अनवरत प्रभु-ध्यान में मम्न दिखाये गये हैं। वेष्णवभक्ति 
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का यह प्रथम युग प्रभु के प्रति श्ान-ध्यान-परायणता का थुग है, जिसे 
निवृत्ति-प्रधान युग भी कहा जा सकता है । 

:“शीजा बसु उपरिचर के साथ वेष्णवभक्ति का दूसरा युग प्रारम्म होता 
है, मिसमें अहिंसक यज्ञों की प्रधानता है भौर आरप्यक-विधि से देवों को 
भाग अर्पित किये जाने का वर्णन है। यद् युग प्रवृत्ति तथा निद्तत्ति दोनों 
को अपनाये हुये है। बृहस्पति ने राजा उपरिचर को जो शास्त्र पढ़ाया, 
उसमें इन दोनों दशार्भों की मान्यता थी। राजा उपरिचर भश्वमेध यज्ञ 
का अनुष्ठान करता है, जो प्रवृत्तिमुकक है, और अपनी तपश्चर्या द्वारा 
भगवान्‌ के दर्शन करता है, जो निशृत्तिमूछक है। निनृत्ति-परायणता में 
मानसजप के साथ इन्द्रिय-शून्यता, निराहारिता तथा अविचल एवं अनन्य 
भक्ति की स्थिति आती दे । 


५“चिष्णवभक्ति के ये दो युग भागवर्तों के दो साम्प्रदायिक भेदों-पांचरात्रों 
तथा वेखानसो-के लिये एक समान हैं। तीसरे युग में दोनों सम्प्रदा्यों का 
पथ प्ृथक-प्ृथक हो जाता है। वेखानस वेदिक-पद्धति से चिपंटे रहते हैं, पर 
पाँचरान्र उससे भिन्न पथ का कनुसरण करते हैं । 


, राजा उपरिचर के पश्चात्‌ , महाभारत के साचय से ही, चित्रशिखण्डियों 
द्वारा प्रोक्त भक्ति-तन्त्र छुप्ठ हो गया। गीता के चतुर्थ अध्याय के धरारम्भ में 
भी ऐसा ही लिखा है। इस हुछ हुये भक्तियोग का द्वापर के अन्त में 
श्रीकृष्ण ने उद्धार किया । उन्हीं के साथ वेष्णवभक्ति के तीसरे युग का आरम्भ 
होता है। 

है ८ श्रीकृष्ण ने इस युग में स्वायंभुव युग के भगवदभक्त तपरवी चारायण- 
ऋषि में उस परम उ्योतिम॑य की ज्योति का, उसकी श्री जोर विभूति का 
दशन किया भौर उन्हें परमपुरुष के पद पर प्रतिष्ठित कर दिया । अवतारवाद 
की श्ंखला यहीं से प्रारम्भ हुईं। श्रीकृष्ण योगी थे। योगवरू से उन्होंने 
अपने पूर्वजन्मीं का ज्ञान भी स्‍प्राप्त कर लिया था। गीता के चतुथ भ्षध्याय 
. के पाँचवे श्लोक में उन्हींने इस तथ्य का स्पष्ट उच्लेख किया है। श्रीकृष्ण 
ही स्वायंभुव युग के नारायणऋषि हैं और अर्जुन नारायण के साथी नर 
ऋषि हैं--इस वात का उल्लेख महाभारत, आदिपवं, अध्याय २९२० के शछोक 
५ में हुआ है। 
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श्रीकृष्ण महाध्मा थे, वेद-वेदांगवेत्ता थे भौर योगाचार्य थे। उनके 
लोकोत्तर प्यक्तित्व का मीप्मपितामह जैसे भश्वण्ड श्रद्मचारी तथा व्यास 
जेसे तपोधन महर्षि पर भी अनिवार्य प्रभाव पड़ा भौर थे अपने समय में 
ही आाराध्य देव के पद पर पहुँच गये। गीता में उन्तके विचारों का सार 
दिया हुआ है। गीता ज्ञानयोग की मुक्त कण्ठ से अ्शंसा करती है, निप्काम 
कर्मंगोग उसकी सर्वप्रमुख विशेषता है, पर भक्तियोग उसका प्राण है । 'सर्वे- 
धर्मान्‌ परिध्यम्य मामेक शरण ्रज'--गीता की भक्ति-भावना का केन्द्वविन्दु है । 


/वचैष्णवभक्ति के तृतीय युग में भवतारवाद की प्रतिष्ठा हुई । जिप्त 
भारायणऋषि के अवतार श्रीकृष्ण माने गये, उस नारायणऋषि को भी 
भगवान्‌ का अवतार स्वीकार किया गया और इस प्रकार अबतार-टंखला 
को परमेश्वर के साथ संयुक्त कर दिया गया। जिस यज्ञ की, वेष्णवभक्ति 
के द्वितीय युग में इतनी प्रतिष्ठा थी भौर जिसमें भोपषधि की हवि दी जाय 
या छाग की, इस विपय में उपरिचर राज़ा के समय तक सम्देद बना रहा, 
उस यज्ञ का रूप ही तृतीय थुग में परिवर्तित कर दिया गया। द्वव्यमय 
यज्ञ के स्थान पर भावसय यज्ञ की प्रतिष्ठा हुई। जनता को बहिसुंख बनने की 
अपेक्षा अन्तमुंख बनने का भवकाश मिछा । 


“गीता में प्रतिपादित भक्ति कर्म-त्याग का नहीं, कर्म-परायणतला का 
निर्देश करती है। उसने संन्यासमार्ग को भी निःश्रेयस्कर कहा है, पर 
कर्म-योग को कम-संन्यास से चढ़ कर माना है'। महाभारत के भीष्म 
पर्व का प्रारस्मिक भाग गीता है। 


, “महाभारत के नारायणीय उपाख्यान में राजा वसु उपरिचर के अश्वमेध 
यज्ञ का पोरोहिस्य करने वाले बृहस्पति स्वर्ग-काम-परायण, पशु-वलि-पसर्थक 
और द्वष्यमय यज्ञ के अनुमोदक आह्मणधर्म के प्रतिनिधिरूप में हमारे सम्मुख 
जाते हैं । ब्राह्मणों का यह वर्ग भागवर्तो के साथ बहुत दिनों तक सामअस्य 
नहीं कर सका। ब्राह्मणों का एक दूसरा घर्ग था, जिसका प्रतिनिधित्व 
उपाख्यान में आये वे ऋषि करते हैं जिन्होंने चस उपरिचर को दिंसामय 
मी मम हम दल मजककनललपप रन मिल किक 2 मिट किकीआर: निज आी लिख 

२. एस सम्बन्ध में विशेष विवरण के लिये “भारतीय साधना और सूर-साहित्य? 

के प्रष्ठ २९-३१ द्र॒ष्टव्य हैं। । 


वेष्णव-भक्ति का विकास ३७४ 


यज्ञ का समर्थन करने पर शाप दिया था*। यह दल भागव्तों के साथ 
मिल कर काय करने लगा । 


(/ पश्ु-हिंसा-पूर् यह्षों के अनुष्ठान के विरोध में, भागवर्तों के भतिरिक्त जेन 
तथा बोद्धसम्प्रदाय भी प्रचार कर रहे थे। लछोकायतसस्पदाय भी इनका 
साथ दे रहा था। पर भागवर्तों से हन सभी सम्प्रदायों में एक भिन्नता थी। 
ये सम्प्रदाय खुलकर वेद पर भाक्रमण करते थे, परन्तु भागवतधम चेद, सांख्य, 
योग आदि सभी ब्राह्मण-पद्धतियों का अनुगामी था। वेद का खुलकर विरोध 
उसने कभी नहीं किया। हाँ, हिंसा-पूर्ण, सकाम यज्ञों को लेकर उपने बेदिक 
धर्म के साथ कभी समझौता नहीं किया भौर हसी प्रश्व को छेकर दवी जवान 
में वह कभी-कभी वेद-वादियों की निन्‍दा भी अवश्य करता रहा है। 
जब भागवतों को व्ााह्षणों में ही एक दल ऐसा मिल गया, जो सकाम यज्ञ 
के विषय में उनके साथ एकमत था, साथ ही वेद में जिसकी शट्टद 
श्रद्धा थी, तो भागवत और वेदिकधर्म दोनों मिलकर एक हो गये। 
चाह्मणों ने भागवतधर्म के अभिनव प्रतिष्ठाता श्रीकृष्ण को दिव्य विभूति के 
रूप में ईश्वर का अवतार स्वीकार कर लिया। उनके परिवारवार्लों को 
भी उनके साथ संयुक्त करके चत्॒ब्यूह के अन्दर स्थान दिया। भागदर्तों की 
मान्यताओं के अनुकूल अनेक महापुरुषों को उन्होंने अवतार का पद प्रदान 
किया ओर जेसा हम पीछे लिख चुके हैं; मत्स्य, कर्म भादि में भी भवत्तार की 
भावना करके जनता के मनोरंजन तथा उपदेश के लिये उन्होंने पर्याप्त सामग्री 
एकन्र कर दी। बोद्धधर्म के प्रवतंक महात्मा बुद्ध को भी अवतार की अंखका 
में बांध कर उन्होंने अपना लिया। 


पु >गीता में चतुब्यूह की प्रतिष्ठा इश्गोचर नहीं होती, पर वह मद्दासारत के 
नारायणीय उपाख्यान में विद्यमान है। गीता श्रीक्षष्ण के कुछ समय पश्चात्‌ 
बनी होगी, परं॑ महाभारत का यह उपास्यान निश्चित रूप से बहुत वाद में 
वना है ! चतुब्यूंह का सिद्धांत भागवतसब्धदाय की चेखानस शाखा को 
भी सामन्‍्य नहीं है। इसका अचार पांचरात्रसंहिताओं ने दी विशेष- 
रूप से किया है।... 9 
पक्ष शासिपक अध्याय ३३०, होक रपाशक्ष सखी खोक के आगे शोक १५॥१६; इसी छोक के आगे छोक* 
संख्या ३४ में इन ऋषियों को माक्षण कद्दा गया है। ह हे 
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टी 

.. चत॒च्यूंद के अन्तर्गत वासुदेव श्रीकृष्ण और संकर्पण--दो की प्रधानता है । 
ईसा से दो सो वर्ष पूव, पत्रअक्ति के समय में दोनों के छिये मन्दिर बनाये 
जाते थे, ऐसा महाभाष्य के साचय से प्रकट होता है । पाणिनि के समय में 
भी दोनों की आराध्यदेवता के रूप में प्रतिध्ा थी। महाभारत में भीष्स 
श्रीकृष्ण की ईश्वररूप में स्तुति करते ही हैं। अतः श्रीकृष्ण की मान्यता 
उनके ज्ीवनकाल में तो थी ही, उसके पश्चात्‌ उत्तरोत्त बढ़ती ही गईं 
और त्राह्मणफ-भागवत-सम्मिकन के होते ही वह अपने पूर्ण रूप में चमक 
उठी । एसे हम वेष्णवभक्ति का घतुर्थ युग कद सकते हैं। पाश्चरात्रसंहितायें 
इसी युग की देन हैं। 


, “भक्ति के इस युग के साथ मूर्तिपूजा का प्रारम्भ होता है। यज्ञों के 
विपुरू विधि-विधानों के स्थान पर इस थुग में मन्दिरों का निर्माण हुआ 
ओर विविध प्रकार की थंगार-सजा से विभूषित देव-प्तिसायें बनाई गई। 
आन्तरिक ध्यान भौर उपासना के स्थान पर बहिसुंखी प्रवृत्ति वाली पूजा- 
पद्धति की प्रतिष्ठा भी इसी युग में हुई। इस पूजा-पद्धति -सें कतिपय द्वव्य 
आवश्यक समस्त गये हैं। पूजादृव्य में ककश, हंख, घंटी भौर दीप तथा 
पूजाविधि में आवाहन, भासन, अध्य, पा, आचमन, स्नान, पुष्प, धूप, 
ताग्वूल, आरती, परिक्रमा आदि पोडश्ोपचार की गणना होती है । इनमें से 
कुछ पस्तुएँ वायुमण्डल-शोधन के ढिये त्रयुक्त होती हैं और कुछ मन को 
एकाग्र करने के लिये। 


. “मूत्तिपूजा जनधम में तो पहले से ही चली आती थी, इधर भनीश्वरवादी 
बौद्धों ने भी भागवतभक्ति से श्रभावित होकर महात्मा बुद्ध की अतिमायें 
वनाना प्रारम्भ कर दिया। पं० जवाहरलाल नेहरू ने अपनी पुस्तक “]७ 
428007९7ए ० ॥ग09/ के इण्डिया तथा भीस शीर्षक अध्याय में प्रष्ठ ३५२ 
पर लिखा है कि प्रारम्भ में बुद्ध की मू्ति न बनाकर बौद्धों ने यूनान के एक 
देवता अपोलो के ढंग की बोधिप्नतों की मूर्तियाँ वनाईं, पर बाद में स्वयं बुद्ध 
की भी मूत्तियाँ चनने छूग्ीं।! सम्भव है ऐसा ही हो, पर हमारी समझ में 

१. नेहरूजी ने परशियन बुत दाब्द को भी इस स्थल पर बुद्ध शब्द का भपम्रंश 


लिखा है। इससे तो ऐसा प्रतीत होता है कि मूततिपूजा पूर्व से पश्चिम को गई । इतिहास 
इसा के पूव शतकों में यूनान और अरब को मूत्तिपूजा के केन्द्र बताता है। 


बेष्णब-भक्ति का विकास ३७७ 


यह विशेषरू्प से भागवर्तों का ही प्रभाव था, जिसने महायान सस्प्रदाय 
वालों को मब्जुश्नी, अवलोकितेश्वर, समेत्रेय, प्रशापारमिता, तारा भादि की 
मूर्ियाँ स्थापित करने के लिये प्रेरित किया। मूत्तिपूजा के जेत्र में यदि बौद्ध- 
धर्म भागवतधर्म का ऋणी है, तो भागवतभक्ति के चेन्न में वर्ण-धर्म को 
शिथिल कर देने का श्रेय बौद्धधर्म को प्राप्त है। श्रीमक्धांगपत्त की. निम्वत्ति 
परायणता भी धौद्धधर्म की ही देन है । 


“यह तो अहिंसक ब्राह्मणवर्ग भोर भागवतों के सम्मिलन की यात हुईं । 
सकाम हिंसामय यज्ञों के समर्थक ब्राह्मण-दुरू का भविष्य क्या हुआ ? हमारी 
सम्मति में वह शेव एवं शाक्त सम्प्रदार्यों में परिणत हो गया और भागंचतों 
का सासना करने के लिये उप्तने अपने हृष्टदेव शिव एवं शक्ति को भागवत 
'एवं देवी विशेषणों से भी सम्बोधित किया। ईसा से कुछ पूर्व समय की 
निशूधारी भगवान्‌ शिव की मूर्तियाँ उपलब्ध हुईं हैं। यज्ञ से मूर्सिपूजा तके? 

' शीर्षक प्रकरण में हम यज्ञ और शिव के सम्बन्ध में कुछ संकेत इसके पूर्व ही 
दे चुके हैं। शिवलिंग की पूजा हमारी संम्मति में त्रिशुकलधारी शिव की 
प्रतिमा से बहुत पूर्व की है और भागवत प्रभाव से एकदम छसंपृक्त है 
परन्तु त्रिशुलधारी शिव की प्रतिमा निश्चितरूप से भांगवत्तप्रभाव के 
उपरान्त बनी है | ु 
,.. शेचें के साथ शाक्तसभ्प्रदाय वाले टंसामय यज्ञों का समर्थन बहुत बाद तक 
करते रहे हैं और उनके द्वारा काली माई पर पशुवलि चढ़ाने की प्रधा का पालन 
आज तक होता दे। शेव भीर शाक्त दोनों सम्भदाय हमारी समप्त मैं ब्राह्मणों 
'के उसी दुल 'के अवरीप हैं, जो हिंसामय यज्ञों के अनुष्ठान में विश्वास करंता था। 


“विष्णचभक्ति के चतुर्थ युग की विशेषतायें हमें दक्षिण के आव्वारों तथा 
कतिपय आचार्यों में परिरुलित होती हैं, जिनके विपय में विगत प्रकरणों में 
लिखा जा छुका है। इन बाठवारों तथा आचार्या का युग भारतीय इतिहास 
का स्वर्णकाल है। इसी युग में उत्तराखण्ड में सागवत्धर्म को राजधर्म के 
रुप में स्वीकार करने चारा गुप्तसांम्राज्य स्थापित हुआ, मिसकी पताका 
पर विष्यु संगवान्‌ के चाहन गरुद का चिह्द अंकित था। दुद्धिण में वैष्णव 
धर्म को कुलशेखर के अतिरिक्त भन्‍य राजा्ों का जआाश्रय कम प्राप्त हुआ, पर 
जनता के हृदय पर उसकी बड़ी गहरी छाप पड़ी। फिर भी राज्याश्रय प्राप्त 
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कर लेने का महत्व कम्त मृल्यवान नहीं होता | दक्तिण के वेप्णव भाचाय जो 
उत्तर भारत में आकर गंगा ,भौर यम्भुना को घाटियों को भपने प्रचार का ज्षेन्न 
बनाते रहे, उसका एक-कारण यह भी था कि दक्षिथी प्रदेशों के राजा आय; 
जैव थे और पैष्णवधर्स में उतनी रुचि नहीं रखते थे ।' क्‍ 
४ / उत्तर के. गुप्तबंशीय सम्रार्यों ने-ब्राह्मणधर्म की छाप छगे हुये वेष्णवधर्भ के 
प्रचार में अनुपम योग दिया! भागवतसस्प्रदाय से सम्बन्ध रखने ' वाली 
१०८ पांचरात्न संहिताओं का निर्माण इसी युग में हुआ, जिनमें से कुछ 
के उद्धरण शाचार्य रामानुज ने अपने श्रीभाष्य में दिये हैं। प्राचीन 
पुराणों के नंवीन संस्करण तथा कतिपय नवीन पुराणों का निर्माण 
इसी युग. की देन है। . ) 
. / पौराणिकों ने निगुंण चह्म को छोक-म्राह्य बनाने के लिये उसे सगुण रूप में 
उपस्थित किया । अनेक सानसी भावनाओं को साकार रूप प्रदान किया 
. गया, जिससे वे अपठित व्यक्तियों के लिये स्थूठ तथा वास्तविक-सी ज्ञात हों । 
परात्पर सत्ता को भी उसके विविध गुणों के भाधार पर नाना देवी- 
देवताओं के रूप में प्रकद किया गया। बक्मा, विष्णु और महैर के तीन 
रूपों में प्रभु की सूजन, पालन तथा संहार की दाक्तियोँ को भूत रूप प्राप्त 
हुआ | यही नहीं, भगवान्‌ के नाम, रूप, छीछा तथा धाम का विस्तृत एवं 
कादप्रचिक रूप खढ़ा किया यया जो साधारण जनता के हृदयाकर्पण के लिये 
उपयुक्त सामग्री रखता था| ह 
वष्णव भक्ति के चतुथ युग के पश्चात्‌ जो पंचम युग भाया, उसमें भगवान्‌ 

क्‍ की लीला्भों को विशेषरूप से स्थान मिला। श्रीकृष्ण की जिन लीलाओं का 
गान इस पश्चम युग में हुआ है, उसे चतुर्थ युग वाले भाचायों ने, अपनी कृतियों 
में यां तो स्थान ही नहीं दिया, भौर यदि दिया भी है, तो बहुत कम । 
भागवत में ये छीछाय॑ विद्यमान हैं, परन्तु उस बृहत, आकर्षक तंथा 
चमप्कार युक्त रूप में नहीं, जिसे, पंचम युग के कवियों तथा धाचायों की 
विशेषता कहा जा सकता है। हिन्दी साहित्य का भक्तिकाक इसी पंचम -चुग के 
साथ प्रारम्भ होता है । अतः जागे के प्रकरणों में इसी भक्तिकाल के उद्घाटन 


द्वारा वेष्णवभक्ति के पंचम युग की विशेषता्ों का सुख्य रूप से वर्णन 
किया जायगा । 
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पष्ठ अध्याय 
हिन्दी-पाहित्य का भक्तिकाल 


_>आंसुख : वेष्णवसक्ति के चतुर्थ थुग में भारत स्वाधीन था। स्वाधीने 
वातावरण में जि दुर्शन जौर छलित कका की जभिव्यक्ति संभव होती है, 
चह इस युग सें सुचारुरप से सम्पन्न हुई। पुराणों तथा पाश्चरात्न संहिताओं 
के अभिनव संस्करण एवं निर्माण का उन्लेख हम पीछे कर छुके हैं । कविकुलगुरु 
कालिदास, भवभूति, बाण आदि की अमर रचनायें भी इसी थुग में लिखी 
गईं । चित्रकला भी इस युग में अपने योवन पर थी। भव्य भवनों, देवालूयों 
तथा देव-विग्रहों का निर्माण स्थापत्य पु तत्षण कलाओं के उंदात्त उदाहरण 
प्रस्तुत करता है। राजनैतिक दृष्टि से सारत ने बृहृत्तर भारत' को रूप इसी 
युग में धारण किया । चीन, ब्रह्म, स्वणदेश, श्याम, बाली भादि देशों के 
साथ पूर्व में तथा पक्थन, ईरान, भरब, युनान, तुर्क्िस्तान भादि देशों के साथ 
पश्चिस में हमारा राजनेतिक, धार्मिक एवं व्यापारिक सम्बन्ध था। चाहर 
जाकर हमने अनेक उपनिवेश बसाये । इस सांस्कृतिक प्रसार में भागवतभक्ति 
का प्रभाव विशेषरूप से क्रियाशील था | पक 
.. विष्णवभक्ति के पंचम युग में पाँता पछट चुका था। देश के ऊंपर अनेक 
वर्बर जातियों के जाक्रमण हुए। जहाँ हम दिगूदिगनत तक फैले हुए थे, 
चहाँ नियति के वशीभूत हो भपने तक भी सीमित न रह सके। विदेशियों 
ने अपने जमानुपष आतंक द्वारा हमें झकझोर डाछा। भापदा्ों की जो कर इृष्टि 
इस युग में हम पर पड़ी, उसे हमीं थे जो सहन कर गये, भन्यथा ऐसी विफंद 
परिस्थितियों में अनेक ऐतिद्यासिक जातियाँ -समूछ उन्‍्मूलित'होते देखी गई 
हैं। वेष्णवभक्ति ने हमें सम्हाठा । हम पराधीन तो हो गये, पर अपने 

स्वरूप-संरक्षण में. पराधीन होकर भी, दत्तचित्त रहे। चेप्णवभक्ति के 'पंचम 

युग का रूप इसी पराधीनता-जन्य परिस्थित्ति , की प्रतिक्रिया का परिणाम हूँ. 


बाह्य परिस्थिति : भारतीय स्वाधीनता का सूर्य दिल्ली भीर अजमेर - 
चौहान-पश्नाद. महाराज एथ्वीराज की झुत्यु के साथ ही अरताचछगामी 
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हुलआा। कन्नौज के अधिपति महाराज जयचंद ने जीवित गंग्रा-छाभ कर अपने 
पापों का प्रायश्रित्त किया । _हन दो महाशक्तियों के उठ जाने से उत्तराखंड में 
यवनाक्रमण-अतिरोधिनी कोई प्रवक शक्ति न रह गईं। मुहस्मद गोरी के 
उत्तराधिकारियों को एकदम निष्कंटक तो नहीं, पर बहुत छुछ विश्न-बाधा- 
विद्वीन वातावरण प्राप्त हो गया । दिल्ली-हुर्ग पर पठानों की .विजयिनी पताका 
फहराने छगी । 


गुलाम, खिलजी, तुगलक, सेयद भौर छोदी--इन पाँच मुसलमान वंशों 
ने १२०६ से १५२६ ई०, तक उत्तराखंड का शासन किया । इस शासन. का 
पर्णय जिन ऐतिहासिकों ने किया है, उनके अनुसार यह शासन हिन्दुओं पर 
मुसलमानों के घोर अन्याय एवं अत्याचार का शासन था। हिन्दुर्भो को बलात्‌ 
सुसलमान बनाना, सुसकमान न बचने पर उन्हें जजिया कर देने के लिये : 
घाध्य करना, किसानों से खेतों की उपज का भापे से अधिक भाग भूमि-कर 
के रूप में ले लेना, उत्तरदायित्वपूर्ण प्दों पर केवछ मुसलमानों को रखना, 
हिन्दुओं के लिये अश्वारोहण, सुन्द्र-वस्र-धारण, ताम्बूल-भज्षण तथा भरत्र- 
शर््रादि रखने की निपेधाज्ञा का अचारित करना, देवालयों के अभिनव निर्माण 
से उन्हें वंचित रखना, जीर्णोद्धार की भाज्ञा न देना, मन्दिरों को मसजिदों 
में परिणत करना, मंदिरों पर खुद्दे हुए शिलालेखों, प्रशस्तियों तथा अन्दर 
रखे हुए अंथों को नष्ट करना, मंदिरों के उपादान से मसन्रिदों का निर्माण 
करना, भवन-निर्माण की शिद्प-पद्धति में परिवर्तत करना, हिन्दुर्भों को सोने 
भोर चाँदी के जाभूषण तो जहाँ-तहाँ, ताँबे भौर पीतल के वर्त्तन रखने से भी 
चंचित कर देना भादि ऐसी अनेक बातें हैं, जो हिन्दुओं को धर्मान्तरित करने 
घशीमूत करने अथवा नष्ट करने तथा मुसलिस राज्य एवं धर्म को सुदृढ़ बनाने - 
के लिये की गई । इनमें पक संस्कृत जाति पर संस्कृत ध्ाक्रास्ताभों के 
अत्याचारों की सर्मभेदी कहानी छिपी हुई है। 


. > जाय जाति ने अपने जीवन में पहली बार इस प्रकार की परिस्थिति का 
सामना किया। विदेशियों के आक्रमण इस भारत्वसुन्धरा पर इसके पूर्व भी 
हुये थे, पर उनका प्रभाव चणस्थायी था। सिकन्दुर का भ्ाक्रमण कितने दिन 
टिक सका | उसके उत्तराधिकारी सिल्यूकस को अपनी पुत्री की भेंट सम्राद्‌ 
चन्द्रगुप्त को पत्नी के रूप में देकर अपनी पराजय स्वीकार करनी पढ़ी थी-। 
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दुरदान्ति शकों, कुशानों और हुणों के भाक्रमणों का भी कोई स्थायी प्रसाव 
इस देश के निवासियों पर नहीं पढ़ा। हमारी संस्कृति की .उदारता तथा 
उदातता ने इन सब भाकास्ताओं को, जो यहीं भाकर बस गये, अपने भन्दर, 
पा ढिया। पर, मुसलमानों के भाक्रमण दूसरे प्रकार के थे। इनके एक हाथ 
में तलवार तथा दूसरे हाथ में कुरान चछती थी। या तो कुरान को भान कर, 
कलम को पढ़ कर मुप्तट्मान हो जाभो, अन्यथा तलवार का सामना करो। 
भषतेक देश तलवार के चार के सामने झुक कर हसछाम के झंडे के नीचे शा 
गये, पर भारत ने इसे स्वीकार नहीं किया । इसने मुंसछमानों की तलवार कां: 
जवाब तलवार से दिया, उनके शासन के प्रतिष्ठित हो जाने पर उन्हें ग्लेच्छ 
कह कर अपमानित किया तथा उनके साथ सभी प्रकार का सामाजिक संबंध- 
विच्छेद रखा और पूर्णतया असहयोग किया। हिन्दुओं के जिन व्यक्तियों, 
पंशों तथा जातियों ने मुसलमानों भर उनके शासकों के साथ सहयोग किया, 
उन्हें चिन्दित समझा गया तथा सामाजिक जआाचार-्यवहार की दृष्टि से हीन 
कोटि में फेंक दिया गया । हिन्दू ज्ञाति ने हस्त विकट परिस्थिति का सामना 
प्राणपण से किया और कुछ ब्यों में अपने को विभाजित करके इन वर्गों को 
सुदृढ दुर्ग ना दिया। इन दुगों ने उसकी सामाजिक रछा की । राजगैतिक 
दृष्टि से उप्तका ऋन्नियवर्ग अनवरतरूप से मुसलिम सेना के साथ, छोहा 
लेता रहा । पठानों का तीन सौ वर्षों का राज्य उनके लिये सुखोपभोग का 
छम्तय नहीं था। उन्हें भाये दिन राजपूत दीरों से युद्ध करना पढ़ता था। इन 
तीन सी वर्षों में दिल्ली का सिहासन सतत डॉवाडोल रहा। 


.../दैव का दुर्विपाक.] पठानों के राज्य फो तहस-तहस कर देने वाह्षे बाबर ने 
क्षव उदयपुर के राणा साँगा को सीकरी के भेदान में पराजित कर दिया, तो 
हिन्दुओं की स्वाधीनता का सूर्य जो चमकने ही चाछा था; पुनः धषस्त हो 
गया। सूरीदंश के अत्पकालीन राज्य के उपरान्त धावर के वंशधर झुगलों का 
प्रतापी, साम्राज्य पुनः इस देश के ऊपर स्थापित हो गया। भकवर मुगर्लो का 
अत्यन्त दूरदर्शी सम्राद था। उसने हिन्दू राजाओं को अपनी भोर मिलाया ।- 
पठानों की नीति के विपरीत उन्हें उत्तरदायिश्वपूर्ण पद प्रदान किये कौर उनके 
साथ रक्त-सभ्वन्ध सी स्थापित किया। गोवध-निषेध की भाशा द्वारा उसने 
हिन्दुओं के हुदयों में सी घर कर लिया । फिर भी झुगलों का राज्य १५५६ से 
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१७०७ तक ही अपने भोज के साथ चमक सका। इसके पूर्व से ही ओौरंगजेव 
की कट्टरता के विरोध में मुगल-विघटन-फारिणी शक्तियाँ मराठे, राजएत भौर 
सिक्खों के रूप में क्रियाशीक थीं और उनका कार्य सफलता की सीसा का 
स्पर्श भी करने छगा था | राजपूत राजा छगभग स्वतंत्र हो गये थे और मराहों 
की हिन्दू-पद-पादशाही दक्षिण से उत्तर तक अपना आतंक जमाये हुए थी 
यह कार्य क्या कोरी राजनेतिक शक्ति द्वारा सम्पन्न हो सका था? नहीं, इसके 
मूल सें प्रवल घार्मिक भान्दोलन भी कार्य कर रहे थे। णाइये, थोढ़ी देर के 
लिये इन धार्मिक आन्दोलनों की गतिविधि पर भी विचार कर ले। 


, “धार्मिक आन्दोलन : मुसलमानों की क्ररता से भाक्रान्त, शान्ति एवं 
व्यवस्था के अभाव से विपन्न तथा न्‍याय-धर्म से वंचित धसं-प्रवण सारत के 
उत्तराखंड में उन दिनों जो धार्मिक आन्दोलन चले, उनमें स्वामी रामानंद्‌ तथा 
आचाय वल्चभ का विशेष हाथ था । 5 


स्त्रामी रामानन्द : स्वामी रामानन्द जाचार्य रामाहुज की शिप्य- 
: परम्परा में उत्पन्न महात्मा राधवाचार्य के शिष्य थे। राघवाचार्य ने दक्षिण से 
: उत्तर में आकर काशी में स्थायीरूप से निवास किया। इन्हें राममंत्र का 
. प्रचारक कद्दा जाता है । इनकी साधना में योग और भक्ति दोनों का समन्वय 
| था ।! पं० चलदेवजी उपाध्याय ने अपने अन्थ 'भागवतसम्प्रदाय” के पृष्ठ 
१२५ पर इनके एक हस्तलिखित हिन्दी अन्‍्थ 'सिद्धान्ततन्मात्रा? की चर्चा, 
की है, जो काशी नागरी अचारिणी सभा के हस्तलिखित संग्रह में सुरक्षित है । 
इस लघुकाय पुस्तिका का मूछ पाठ डा० बद्थ्वाल के योगप्रयाह' में छुछ्ठ १८ 
से २३२ तक-प्रकाशित हो झुका है | इसमें हृवयोग, सगुरा, निगुरा, द्वादशाक्तर 
चेप्णचर्मत्र, तिलक, तुछसीमाछा भादि का उल्लेख पाया जाता है। 
(..वासी रामानन्द ने अपने अंध 'रामाचनपद्धति! में जो गुरु-पंरम्परा 
दी है, उसके अनुसार राघवाचार्यजी आचाय॑ रामानज से ११ वीं पीढ़ी 
सें पढ़ते हैं । स्वामी रामानंदु सहात्मा कबीर के गुरुरूप में पंद्रह शताब्दी के 
अन्त में विद्यमान थे। यह समय हृन पीढ़ियों की चर्ष-गणना के हिसाब से भी 
सही सिद्ध होता है । 5 
स्वामी रामानन्दु सिद्धान्ततः जाचार्य रामानुज के मत के ही भनुयायी हैं 
भौर उनके ग्रन्थ वेष्णवमताव्जभास्कर” सें विशिष्टाहैतसम्प्रदाय के सिद्धान्त 
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ही स्वीकृत हुये हैं, फिर भी द्वादशाक्षर मंत्र के स्थान पर पडच्तर मंत्न के प्रचार 
द्वारा. इन्होंने एक मवीन सरभ्रदाय की नींव डाली, जिसे वरागी क्षथवा 
.रामानन्दी सम्प्रदाय कहा जाता है। भक्ति के चेन्र में हस संप्रदाय ने सब वर्णों | 
को एक धरातल पर खड़ा कर दिया। “ाति पांति पूछे नहीं कोई। हरि.को 
भजे सो हरि कौ होई” । यह भर्द्धाली इसी तथ्य पर प्रकाश डालती है । स्वामी 
रामानन्द के शिष्यों में भी कबीर - जुकाहा, सेना नाई तथा रेदास चसार एक ' 
ओर, धन्ना जाद तथा राजपूवाना के एक- महाराज पीपाजी : दूसरी ओर, तो 
सुरंसुरानन्द; सुखानंद; भावानंद आदि तीसरी ओर दिखाई देते हैं। नाभादास 
ने भक्तमाल में. स्वामी रामानंद के बारह शिष्यों का वर्णन किया है, मिनके 
* नाम ' इस भक्ार हैंः--भनन्तानंद, सुखानद, सुरसुरानन्द, नरहयनिन्द, 
भावानंद, पीपा, कबीर, सेन, घना, रेदास,. पदूमावती भौर सुरसुरी | श्री 
रूपकछाजी ने 'भक्तिसुधाविन्दुस्वांद! में रहस्यन्नयी के टीकाकार के मतालुसार 
स्वामी रामानंद के १३ दिप्यों के नाम लिखे हैं, जिनमें सुरसुरी का.नाम नहीं 
है, सेदास को रमादास लिखा गया है तथा योगानंद भोर गालवानंद के दो 
नाम अधिक हैं । काशी-वासी 'मौझाना रशीद॒द्दीन ने जो स्वामी रामानंद के 
-ससकालीच एवं एक उच्च कोटि के फकीर थे, भपने अन्ध तचजकीर तुल फुकरा” 
में स्वामी रामानंद के शिप्यों की संख्या ५०० से भी भ्धिक लिखी है, पर 
उनमें से द्वादुश शिष्यों को गुरु का विशेष कृपा-पान्र माना है, जिनमें कवीर, 
'पीपा और रेदास - की भी गणना है। इन हषिप्यों में से: कबीर ने स्वतंत्र 
कवीरपंथ की स्थापना की । रेदास का रेदासी संप्रदाय भी भभी तक चला 
जाता है और रेदास को रमादास से रविदास वना कर उनकी जयन्ती भी 
मनाई जाने छगी है । । 
वेरागी सन्‍्तों के सुख से स्वामी रासानन्द के सम्बन्ध में जनेक चमत्कारपूर्ण 
किंवदुन्तियाँ सुनने को मिलती हैं। एक सन्त का कथन है कि जब सिकन्‍्दर 
लोदी? के जत्याचारों से हिन्दू जनता क्लेश पाने छगी, तो सब मिल कर 


4 

+ 
4 
हैँ 


३, यह बादशाह सिकन्दर छोदी नहीं हो सकता, क्योंकि उसका राज्यकारू स्वामी 
रामानंद के निधन संवत्‌ १४६७ वि० के वाद पड़ता है। इस समय महमूद तुगलक राज्य 
करता था। इसी के राज्यकाल में स्रन १३१९८ (१४५५ वि० ) में तैमूर लक्क ने दिल्ली 
पर अक्रमण किया या,. जिसमें अनेक हिन्दू वेमौत मर गये थे। तेमूर कर 
मुसलमान था। 
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स्वामी रासानन्द के पास पहुँचे। स्वामी जी उनके ऊपर होने घाले भमानवी 
अत्याचारों की कहानी सुनकर भीतर ही भीतर अत्यन्त दुखी हुए और उन सब 
-से भगवान्‌ की आाराधना करने के किये कहा। दूसरे दिन शुक्रवार पढ़ता 
था.]. प्रातः वेछा में जेसे ही अजान देने वांठा मसजिद में अजान देने के लिये 
गया, उसका कण्ठ अकस्मात्‌ भवरुद्ध हो गया और वह अ्ज़ाब न दे. सका । 
अन्य मुन्ना भौर मौलवियों के .कण्ठ भी बन्द हो गये । इस विचिन्न घटना से 
मुसलमानों के भनन्‍्दर तहलका .मच गया। वे सब सिकन्दर छोदी के पास्त गये 
और .घटना को ज्यों का त्यों' कहकर सुना दिया। झुलतान ने शेख तकी को 
चुलाया। - शेख तकी ने कहा: 'यह सब स्वामी रामानंद की . करामात प्रतीत 
होती है ।* सुझुतान ने विविध प्रकार के उपहारों के साथ बजीर और उलमाभों 
को स्वामी रामानन्द के पास भेजा। स्वामी जी ने उपहार की सामग्री सन्‍्तों 
-और फकीरों में बेंटवा दी और कहा-- 'जाओ, सुछुतान से निवैदन करो कि 
उसे हिन्दू और मुसऊमान का भेद्‌ करके प्रजा का शासन नहीं करना चाहिये । 
बादशाह 'के लिये उसकी सारी प्रजा एक समान है। हिन्दुओं पर जनिया 
कर लगाना अवेध है। मन्दिरों का विध्यंस, मसजिदु के सामने हिन्दू बर को 
पालकी से उतरवाना, गोवध, शंख बजाने तथा पव मनाने का निपेध भादि 
बातें अन्याय हैं। इस अन्याय को हटाभो। सिकन्द्र छोदी को यह सब 
खुनाया गया भौर उसने इन सब भन्यायपरक बातों को हटाने तथा न्यायपूर्वक 
शासन करने का क्षाश्रासन दिया। तब कहीं मुज्नाओं के कण्ठ खुले भौर वे 
नमाज़ पढ़ सके ।* 


इस किंवदन्ती में कितना सत्य है, कहा नहीं जा सकता । पर इससे स्वामी 
रामानंद के योगी होने की घात अवश्य सिद्ध होती है। यह भी ज्ञात होता है 
कि झुसलमान शासक हिन्दू प्रजा पर उन दिनों अनेक प्रकार के अंत्याचार 
करते रहते थे। ऐसा कहा जाता है कि स्वामी रामानन्द ने गिरिनार पर्वत 
पर वारह् वर्ष तक योगसाधना की थी । 

स्वासी रामाभन्द के मताचुसार राम ईश्वर हैं, लच्मण जीव हैं और सीता 


१, पं० बलदेव जी उपाध्याय ने भागवत सम्प्रदाय” के ५० १०२ और ३०३ पर 
इसी प्रकार को एक कहानी श्रसंगपारिणात्र से उद्श्त की है जिसमें तैमूर-हत्याकाण्ड 
का भी उल्लेख है। 
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प्रकृति है । इसी तस्वन्नय की त्तीन मूर्तियाँ रामानन्दी मन्दिरों में स्थापित होती 
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ही हैं। वाद मे राधाकृष्ण की 'जुगर जोड़ी के अनुकरण पर सीता. और राम 


अफ आा भा, परसााऋ 


की मूर्तियों की अतिष्ठा मंदिरों सें होने छूगी |... 
हि 00800 2223 


वेष्णवमताब्जभास्कर में राम-भक्ति-विषपक नीचे लिखा छोक मिलता है? 
सा तेलधारासमनित्यसंस्मृतिः सनन्‍्तानख्पेशि पराशुरक्तिः । 
भक्तिविचेकादिकसप्तजन्या तथा थमाथष्ट सुवोधकाड़ा॥ ६५ ॥ 
अर्थात्‌ तेछ की भवित्छिन्न घारा के समाव राम दा नित्य अनुराग-सदित 
स्मरण ही भक्ति है। इस भक्ति के सात उपाय हैं : 
विवेक : दूषित एवं वर्जित आहार से सात्विक आहार का विश्लेषण करना । 
विमोक : कामना से उपरति, विषय-विकार्रों से चित्त को पृथक रखना । 
भाभास : जयव्‌ के उत्पादक रास का अनवरत ध्यान । 
क्रिया: पंचमहायज्ञों का सतत अनुष्ठान । 
कल्याण ! सत्य, सरलता, दया, दान, आदि का सम्पादन । 
अनवसाद : विपाद या दुःख का बिना अनुभव किये, प्रसन्नतापूर्वक 
भगवत्मक्ति के पथ पर प्रयाण करना । 
अनुद्धप ; हर्पोत्पादक पार्थिव पदार्थों तथा पारिवारिक सम्बन्धों से 
हट जाना । 
यम-नियमादि योग के भ्रष्टांगों के सेवन द्वारा अपने अन्दर भगवद-भक्ति 
को दृढ़ करते रहना चाहिये ।[स्वामी रामानन्द ने 'वेष्णयमताब्जभास्कर” के 
 श्ोक्संख्या १७९५ और ३८० में राम को परमेश्वर माना है ओर उनके गुणों का 
वर्णन उपनिषदों में प्रतिपादित ब्रह्म के गुणों के आधार पर किया है। उन्होंने 
गुरु की भावश्यकता को भी स्वीकार किया है, क्‍योंकि गुरु दी शिष्य के 
संशर्यों का उच्छेद कर सकता है। अयोध्यापुरी उनके मत में वैकुण्ड-रूपा है, 
जिसमें वही साधक अवेश कर सकता है, जो प्रकृति-मण्डछ की सीमारूप 
विरजा नास की नदी सें खान करके उसे उत्तीण कर चुका है। भगवान्‌ की 
भददेतुकी दया जिस पर हो ज्ञाय, वही उनके दुर्शन कर सकता है। भाचार्य 
रामानुज़ के श्री वेष्णवसन्धदाय के अनुयायी रूचमी-वारायण को अपना जाराध्य- 
देव मानते हैं, परन्तु स्वामी रामानन्द के चेरागी सम्प्रदाय के अनुयायी सीता- 
शाम को अपना आराध्यदेव स्वीकार करते हैं। ब्ध्यात्मरामायण का विशेष 
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प्रचार रामानन्दी सम्प्रदाय के ही भनन्‍्तगंत दै। उसका निम्नाह्लित छोक जानकीश 
राम की वन्दुना में लिखा गया है 


र् 


,.._थः पृथ्वीभरवारणाय दिविजेः संप्रा्थितः चिन्मयः 
...._ संजातः प्ृथिवीतले रविकुले मायामलुष्योध्य्ययः!। 

निश्चक्रं हतराक्टसः पुनरगाद्‌.ब्रह्मत्वमाद्य॑ स्थिराँ 
कीर्ति पापहरां विधाय जगतां त॑ जानकीश भजे ॥! 


इस शोक में राम को चिन्मय, जब्यय बह्म का अवतार साना गया है, जो 
राहसों का विनाश तथा संसार में अपनी कीर्ति का विस्तार करने के उपरान्त 
अपने भाद्य अरद्यरूप को पुनः प्राप्त हो गया। 


है फ्री द्ैप्णवसम्प्रदाय घाले विधि-विधानों के बाहुदय, वर्णाश्रम-मर्यादा के 
पालन तथा संस्कृत के प्रयोग पर अधिक बल देते थे। स्वामी रामानन्द ने 
समय की धावश्यकता के अनुकूछ इन विधानों में परिवर्तन कर दिया। उन्होंने 
पूजा-सम्बन्धी विविध अनुष्ठानों के स्थान पर इश्देव के भजन का अचार किया, 
संस्कृत के स्थान पर हिन्दी जादि लोकभाषाओं की प्रतिष्ठा की भोर भक्ति- 
सेन्न में वर्णाभ्रम-मर्यादा को हटाकर प्रञु-प्राप्ति का क्षेत्र सब के लिये उन्मुक्त 
कर दिया। स्वामी रामानन्द ने इस सम्बन्ध में ब्राह्मण भोर शूद्व के हो भेद 
को नहीं, हिन्दू और मुसलछमान के भेद्‌ को भी मिटा दिया। जिस ब्यक्ति ने 
सम्प्रदाय में दीज्ता ले ली भीर रामभक्ति को स्वीकार कर लिया, वह सम्प्रदाय 
के सभी प्रकार के व्यक्तियाँ के साथ बेठकर खा सकता था। राधा और कृष्ण 
के स्थान पर सीता भोर राम की भक्ति के भ्रचार ने समाज को पविन्न मर्यादा- 
मार्ग, कतेव्य-पालन तथा सदाचार का पुनीत संदेश भी दिया। सामाजिक चेत्र 
में हिन्दुओं की ऊच-नीच भावना से प्रताढ़ित निम्नवर्गीय शूद्रादि, जब सुसल- 
मार्नों में सामाजिक व्यवहार की समता देखते थे, तो स्वभावतः वे अपनी 
द्वीनता मिटाने के लिये इसछाम धर्म की भोर आकर्षित दो जाते थे । मुसल- 
मान भी हिन्दुओं की हस परिस्थिति से छाभ उठाकर उन्हें अपनाने और 
अपनी संख्या-बुद्धि करने में प्रयस्नशील थे। स्वामी रामानन्द ने हिन्दुओं के 
समस्त पर्णा तथा भन्‍्य विजातीयों को भी भक्ति के क्षेत्र में एक साथ बविठाकर 
इस ऊँच-नीच की भावना पर प्रवछ आघात किया। शूद्र ही नहीं, मुसलमानों 
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को भी इससे बढ़ा उत्साह मिछा । हिन्दुत्व की रक्षा के लिये तो यह भमोध 
वरदान सिद्ध हुथा। 

स्वामी रामामन्द द्वारा प्रवर्तित राभभक्ति की धारा. ट्विप्रुस्ी _ होकर, 
प्रवाहित हुईं। एक थोर उसने महात्मा कपीर .की . निर्गुण भक्ति का रूप धारण 
किया, तो दूसरी मोर गोस्वामी तुछसीदाप्त द्वारा प्रचारित संगुण राम भक्ति, 
का । रामभक्ति के हन दोनों रूपों का उन्लेख हम आगे चलकर करंगे। 


आधचाये बल्लभ : स्वामी रामानन्द्‌ के पश्चात्‌ पन्द्वदवीं शताब्दी के 
उत्तराद् में जाचाय॑ बन्नस हुये, जिन्होंने उस युग के धार्मिक आन्दोलन पर 
अपनी गहरी छाप छोड़ी है। पीछे भाचार्य विष्णुस्वामी के प्रसह् में हम इनका 
थोड़-सा उल्लेख कर छुझे हैं। 

जञाचार्य चल्चस दातक्िणात्य पैलझ्व ब्राह्मण श्री रषमणभट्ट के द्वितीय पुद्र 
और श्री नारायणभ्नद्ट के शिप्य थे। लच्मण भट्ट काशी से रहते थे । एक बार 
जय मुसलमानों ने काशी पर आक्रमण किया, तो यह परिवारसहित काशी से 
दक्षिण की भोर चल दिये। मार्ग में इनकी पत्नी एच्वमागारू प्रसव-पौठा से 
पीड़ित होने छरगगीं औौर परिणासतः मध्यदेश के रायपुर जिलान्तगंत चम्पारन के 
समीप एक वन में उनकी कीख से संवत्‌ १५३५ की चंशाख कृष्णा एकादशी 
को आचार्य वन्नभ का जन्म हुआ। इनकी शिक्षा-दीक्षा काशी में ही हुई। 
चयर्क होने पर ये तीर्थयात्रा को निकक पड़े भोर दक्षिण सें विजयनगर के 
राजा कृष्णदेव राय की सभा सें इन्होंने शेवों तथा मायाचादियों को पराजित 
करके शुद्धाह्षैत की प्रतिष्ठा की। राज्ञा ने इनकी विद्वत्ता एवं वागम्मिता से 
प्रभावित होकर 'कनकामिषेकः द्वारा इनका सस्मान किया। दक्षिण से चलकर 
ये वुन्दाचन भाये जोर वहाँ वालक्ृष्ण की भक्ति का प्रचार किया। काशी छोड़ 
कर प्रयाग के समीप अठल में इन्होंने भ्पना निवासस्थान बनाया । 
» जाचाय वच्चम का सिद्धान्तपक्ष शुद्धाह्नत भौर धाचारपत्ष पुष्टिमार्ग के 
नाम से प्रस्यात है। यह पृष्टिमार्ग सेवाप्ताग कहलाता है। सेवा मार्ग के 
: द्वो साथ हैं; ( ५ ) नाससेवा, (२) रूप सेवा। रुपसेवा के तीन प्रकार 
हैं; तनूजा, वित्तजा और सानसी। मानसी सेवा सर्वश्रेष्ठ सेचा है। यदि 
भक्त का मन भगवान्‌ में नहीं छगा है, तो वह अपने शरीर भौर धन को भी 
प्रभु के लिये समपित नहीं कर सकता | 


इ्पप भक्ति का विकास 


5 पानी सेवा के भी दो प्रकार हैं : मर्यादामार्ग तथा पुष्टिमार्ग। 'समर्यादा- 
मार्ग सें शा्तरों के विधि-विधान आ जाते हैं, जिनके अनुकूल आचरण करने से 


आसभशुद्वि होती है और जआत्मज्ञान भाप्त होता है । ' 


*.पुष्टिमार्ग में समस्त विपयों से एथक्‌ रहकर समस्त वासनाओं का 


परित्याग करना पड़ता है और कपने सर्चस्व को ईश्वरापण करते हुये सदेव 
प्रभु भौर प्रभु के भक्तों की सेवा में संठम होना पड़ता है। यही हरिलीडा में 
भाग लेना भी है। लीछा में ब्रह्म, जीव और जगत--इन तीनों का सम्बन्ध 
रहता है। जीव प्रवाही, मर्यादामार्गी और पुष्टिमार्गी तीन शकार के होते हैं । 
जीव की कुछ कोटियाँ इनके पहले की भी हैं, परन्तु वे तामस और रूढ़ कोटियाँ 
हैं। भतएव साधनपत्त से वे वंचित रहती हैं। प्रंवाही जीव संसार के प्रवाह 
में बहते हुये प्रभु की भोर ध्यान लगाये रहते हैं। मर्यादामार्गी शास्रीय 
विधि-विधानों के अनुकूल प्रश्नु की पूजा और अचना किया करते हैं । पुष्टिमार्गी 
प्रपन्न और शरणागत दोकर ईश्वर के साथ रहते हैं। साधनापक्त में सह, 
आसक्ति और व्यसन क्रमशः जीव के विकास के चोतक साने जाते हैं । सर्व॑- 
प्रथम भक्त प्रभु से प्रेम करने छगता है। धीरे-धीरे प्रभु में उसकी आसक्ति 

होती जाती है और अन्त में प्रभ्ु-सेवा में छगे रहना उसके लिये व्यसन-ला 

वन जाता है। पुश्टिसार्ग की उन्नति एवं विकसित अवस्था इसी व्यसन में 

दिखलाई देती है। शुद्ध पुश्मार्गी जीव वे हैं, जो संसार के बन्धरनों को 

छिन्न-भिन्न कर जुके हैं जौर भगवान्‌ की नित्य छीछा में भाग लेने चाले हैं |. 


</“दरिलीला गोलोक में सदैव होती रहती है। यह गोलोक श्रीकृष्ण 
भगवान्‌ के चाल-काल की छीछाओं से विशेषतः सम्बद्ध है। यहाँ भगवान्‌ का 
राजारूप नहीं, छीलारूप कार्य करता है। रासलीला में परमघुरुष अपनी 
शक्तियों के साथ क्रीडा , करते हैं। द्वन्दावन इसके ढिये उपयुक्त स्थान है। 
माइय रस का जो प्रवाह यहाँ बहता है, वह अन्यत्र कहीं भी नहीं। इसी 
वातावरण सें भक्त भगवान्‌ का कृपापात्र बनता है, उसके अनुग्रह को अनुभव 
करता,है और रासलीछा में प्रवेश करके परमानन्द को श्राप होता है । 

“/ सिद्धान्तपत्त में शुद्राहेत अविकृत परिणामवाद कहा जाता है। विश्व 
दो प्रकार का है; एक पृथ्वी, सूर्य, चन्द्र भादि का बना हुआ जड़ जगत , 


जिसमें चेतन जीव निवास करते हैं; दूसरा जीवों के ममत्व से उत्पन्न हुआ 


हिन्दी-साहित्य का भक्तिकालं॑ 


विविध क्रिया-कलापों का संसार। आचाय वन्नसम जगत्‌ और जीव दोनों को 
ही प्रु का अंश कहते हैं ओर तात्विक दृष्टि से उनमें कोई अंतर नहीं मानते । 
प्राकृतिक जड़ जगव्‌ को वे नित्य प्रभ्ु के साथ मिछा हुआ अनुभव करते हैं । 
जीव ममत्व के वश्ीभूत होकर प्रभु से अपने शाश्वत सस्वन्ध-सूत्र को विच्छिन्न 
कर लेता है, परन्तु जड़ जगत्‌ भ्रभ्ु से परिच्छित्त होने की शक्ति ही नहीं 
रखता। यही कारण है कि साधना-सम्पन्न बड़े से बड़े भक्त भी लताओं के 
पत्ते बनने में अपना जहोसाग्य समझते हैं। उन्हें छुद्र स्वार्थ, राग और 
हेप जितना संत्रप्त करते हैं, उतना हनसे भिहीन होकर, चेतना सतोकर जड़वत्‌ 
बन जाता नहीं । 
आचाय॑ वन्नभ केमत में श्रीकृष्ण ही एकमान्न शरणस्थल हैं। भक्त 
को उन्हीं का सदेव और प्॒व॑न्न ध्यान रखना चाहिये। गोकुछाधीश बालक्ृष्ण 
यदि हृदय में बने रहे, तों जीवन की छौकिक तथा चैदिक सभी क्रियायें 
सार्थक हो गई । भक्त जय सर्चात्मना अपने आप को प्रभु के समर्पण कर देता 
है, तो वह एक प्रकार से अपने योग-च्षेम की भोर से निश्चिन्त हो जाता है। 
अतः भपने लिये नहीं, भक्त का जीवन प्रभु के लिये च्यतीव होता है भीर 
जब तक चलता है, तब तक अनन्य भाव से प्रभु के स्मरण और भजन में ही 
संल्म रहता दै । 
पुष्टिमार्ग विचार द्वारा अभु के साथ एकता का अनुभव कराता हुभा 
आचरण द्वारा सी उनके खाथ एक हो जाने की शिक्षा देता है। भक्ति की दृष्टि 
से बह शुद्ध पुष्ट जीवों को भी भगवान्‌ से भिन्न ही रखता है। भन्‍्यथा वे हि 
हरिलीला में भाग नहीं के सकते। पुष्टिसाग के अनुसार भक्त को सदेव 
श्रक्ृप्ण के चरणों में प्रणण होकर उनका स्मरण और भजन करना चाहिये । 
भगवान्‌ के इस भजन में तन, मन तथा धन तीर्नो का उपयोग होना 
चाहिये । भक्त का परमपुनीत कर्तव्य प्रभु-सेवा में अपने शरीर, वैभव, विचार 
आदि सबका सम्रपंण कर देना है। भक्तों की सेवा भी प्रश्ु-सेवा का ही एक 
रूप है। सिद्वांतसुक्तावढी में भाचायंजी ने मानसी सेवा को तन और धन 
की सेवा से बढ़ कर माना है । 
सगवद्भजन की भोर प्रेरणा देने वाछा गुरु होता है। अत्तः भ्राचार्य 
वछ्चभ के मत में गुर की जाज्ञा का पालन प्रभु-भर्ति का ही पुक अंग है। 


३६० भक्ति का विकास 


य॑ बच्चभ ने गोवर्धन पर्वत पर श्रीनाथ संदिर की स्थापना १५००. ई० 

के छगभग की थी । यह मंदिर अम्वाढा के सेठ प्रममर खन्नी को सहायता 
से सन्‌ १०२० ई० के छगभग बन कर पूर्ण हुआा। इस मंदिर में हरि-स्वरूप-, 
सेवा का प्रबन्ध नित्य तथा नेमित्तिक आचारों द्वारा किया गया। नित्याचार 
में भार्ों प्रहर की सेवा प्रमुख थी, जो ऋतुक्रम तथा उत्सव-क्रम के अनुसार 
किद्चिव परिवर्तित हो जाती थी। इसके आठ भाग थे; मंगरा-श्ंगार, 
ग्वाछ, राजभोण, उत्थापन, भोग, संध्या, आरती और शयन | इसमें प्रातः से 
लेकर साथ तक कृष्ण की स्वरूप-पूजा सें सन छूगा रहता था। नेमित्तिक 
आचार्रों में पड़ु-ऋतुओं के उत्सव, रक्षावन्धनादि प्, अवतारों की जयन्तियाँ, 
हिंडोला, फाग, वसनन्‍्त भादि मनाने का जायोजन संदिर में होता था। 
आचार्यजी के पुत्र भौर शिष्य गोस्वामी विद्वलनाथ ने अपने पिता का अनुसरण 
करते हुए श्रीनाथजी के स्वरूप-एजन को और भी अधिक भागे बढ़ाया तथा भाठ 
प्रहद की भावना, श्यज्ञार-सजावट एवं कीत॑न भादि के मंडान को अध्यन्त 
वैभवश्ञाली रूप दे दिया । 

पीछे हमने वेष्णचभक्ति के पंचम युग को हरिडीछा-प्रधान युग कहा है। 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण के जीवन से सम्बद राधा, गोप-गोपियों तथा गोपालक्ृष्ण 
की जो लीछाये आचाय॑ रामाचुज भौर मध्व तक की कृतियों में स्थान नहीं 
पाती, जो भस्तीम श्रेंम तथा माघुय-भाव से ओत-प्रोत्त हैं, वे लीलाये इसी 
पंचम युग की विशिष्ट सम्पत्ति हैं। जआचायय वल्लम का पुष्टिमार्ग तो इन्हीं 
लीलाओं से विशेष-रूप से घुष्ट हुआ है। हरिलीछा में भाग लेना ही पुष्टिमा- 
गीय भक्त के जीवन का चरम आदर्श था। यही बह सेवा-कार्य था, जिससे 
भगवक्क्ृपा प्राप्त होती थी और जो अन्त से साधन औौर साध्य को अस्योभ्याश्रित 
कर देती थी। मुक्ति भी इसके भागे तुच्छु मानी जाती थी।* 
रईस लीछा में पुष्टिमार्गीय भक्त अपना आचरण क्लप्ण की निश्य एवं 
नमित्तिक जीवनचर्या के साथ मानसरूप सें मिला देते थे। प्रातःकाल <त्थान से 
लेकर रात्रि में शयन प्यन्‍च इनका कार्य श्रीकृष्ण की छोला में ही भाग छेना 

*« अद्सूत्र ३०-४-४७ के अशुभाष्य में आचार्य वल्लम लिखते हैं :-- 


| “केचन भक्ता: स्वगृहेषु एव स्नेदेन भगवदाकारे विविधोषचारीः सेवां कुर्बन्तः तगैय 
निवेत्तया मुक्तिमपि तुच्छां मन्यन्ते !! 


हिन्दी-साहित्य का भक्तिकाल ३६१ 


था। जब तक मन्दिर खुला है, तथ त्क ये श्रीकृष्ण के विग्रह की सेवा में 
छगे हैं । यह सेवा देनिक क्रिया-कलाप से सम्बद्ध थी। जेसे कोई भाता अपने 
बच्चे को जगाती है, उठाती है, निष्य-क्ृत्य से निदृत्त करा के झुख धुलाती है, 
स्नान कराती है, कलेक देती है, हंगार-सजा से विभूषित करती-हे, उसी 
प्रकार ये भक्त श्रीकृष्ण के विश्नह की बालरूप में परिचर्या करते थे। सायंकारू 
को पुनः हसी प्रकार की परिचर्या चछती थी । दिन के सभ्य का काल यमुना- 
तद पर क्लीढा करने का था। भाचाय वन्नम ने भगवान्‌ के यार रुप की पूजा 
का ऐसा द्वी विधान बनाया था। उनके भगवान्‌ उनके छाल ई। बपने लांल 
के पीछे-पीछे सोते-जागते, सभी अवस्थाओं में जैसे माँ की शाँखें भौर मन की 
वृत्तियाँ छमी रहती दें, उसी प्रकार क्ृष्णभक्तों की अपनी समस्त मनोष्ृठृत्तियाँ 
कृष्ण के साथ एक कर देनी पढ़ती थीं। मनोविज्ञान के अनुसार हम जेसे 
विचार रखते हैं धयदा हमारी जेती भावनायें घनती हूं, हमारा याहा शरीर 
भी येप्ता ही चन जाता है। हमारे भीतर के मनोभाव ही हमारी बाह्य चेष्टाओं 
में अभिच्यक्त होते हैं। आदाय बच्चन ने एक स्थान पर लिखा है; 'भावनायें 
कायाहुएप कर देती हूं?। इन्हीं भावनाभों से प्रेरित होकर पुष्टिमार्गीय भक्त 
अपना जीवन ध्यत्तीय किया करते थे । 


हे >भक्ति का जो रूप घाचाय रामानुज ने स्थापित किया था, भिप्तमें परमेश्वर 
का सतत ध्याव शावश्यक था भौर जो उपासना के भीतर जाता था, वह 
निम्याक्रसंप्रदाय से तो हटा ही था, धाचाय बच्चभ के पुश्टिमार्ग से तो एकदम 
तिरोदित हो गया। स्वामी रामाननद के सम्प्रदाय में उपासना का स्थान 
हएदेय के भजन, स्मरण सौर कीर्तन ने छे लिया था। क्षाचार्य वप्तभ के 
सम्प्रदाय में हरिलीला सर्वप्रसुस बन गई । क्षाघ्यात्मिफता के साध छीकिकता 
पा इतना सुन्दर सामसस्य आाज तक किसी भी उपासना-मा्ग में 
नहीं केंगया गया । 
हाप्रभ घशभाचार में धार्य जाति फी पराधीनपा-म्न्य पिकट परिर्यित्ति 

को क्षमुसय किया। छृष्णाभ्रय स्पोन्न से थे लिएते पई 5 

ग्टेष्छ्ठाकान्तेसु पापंवनिछयेपु घ । 

छापीदाप्यप्रडोकेए हृष्ण एवं रानिमंस ॥ ३ ॥| 


३६३ : भक्ति का विकांसं 
... गज्रादितीर्थवर्येपु दुप्रेयाबतेप्विह । 
तिरोहिताधिदेवेषु कृष्ण एवं यगतिमंम ॥ ३ ॥ 
अपरिक्ञाननश्टपु.. मन्त्रेष्यप्नतयोंगिपु । 
तिरोहिताधवेदेषपु कृष्ण एवं गतिमंम ॥ ५॥ 
नानावादविनष्टेपु.. सर्वेकमत्रतादिपु । 
पापण्डेकप्रयत्नेपु कृष्ण एवं गतिर्मम ॥ ६ ॥ 


देश के समस्त भाग स्लेच्छों से भाक्रान्त हो रहे हैँ तथा पाप के निकेतन 
वन गये हैं। सप्पुरुष पीड़ित हैं। गंगा भादि तीथों को दुऐं ने घेर रखा 
है। भधिदेव तिरोहित हो गये हैं। अज्ञान के कारण वेद, मंत्र, ध्रत, योग 
आदि सभी नष्ट हो रहे हैं। नाना प्रकार के वादों ने केवल पापण्ड चारों भोर 
फेछा दिया है। ऐसी परिस्थिति में - यज्ञानुष्टान, बेदु-पाठ, उपाप्तना भादि 
कर्मकाण्ड का निर्वाह कैसे हो सकता है? ऐसे समय में तो कृष्ण ही हमारी 
एकमात्र गति हैं । 


आचाय वच्चभ ने इस दुखद दशा के अनुशीरून से पेरित होकर हरि- 
छीला-गायन-विशिष्ट पुष्टिम्ार्ग की स्थापना की और पुश्टिभक्ति के पोपण द्वारा 
आय जाति को जीवित रखने का स्तुत्य पग्नत्त किया । संभव है, इस पुष्टि- 
मार्गीय हरि-लीला-प्रधान भामोद्मयी चहरू-पहलछ में, श्रीकृष्ण-क्रीदाओं में 
मुगलों के वेभव का भी कुछ प्रभाव हो, पर, इसमें संदेह नहीं कि इस प्रकार 
की भक्ति-पद्धति ने हिन्दुत्व को स्थिर रखने में अनुपम कार्य किया। ड््स 
.आत्म-पोपक, छोक-विधायक लीला-बैभव के समत्त हमने यचन-वैसव को भी 
। तुच्छु समझा भौर अपने स्वाभिसान को ठेस न लगने दी। पुष्टिमार्गीय भक्ति 
। इसी दवैतु प्रवृत्तिमुलक है । उसमें निराशा नहीं, निद्धत्ति नहीं, प्रध्युत जीवन से 
। ज्वलन्त राग है। वह भाशा का स्रोत है। इस भक्ति में भक्तों ने अपना सुख- 
; दुख भगवान्‌ के साथ एक कर दिया था। भक्ति भी एकान्त की उपासना नहीं, 
| भनता का खुला हुआ जान्दोलन था। निश्वत्तिपरायणता सें भगवान भक्तों से 
: दूर, अनन्त, असीम और निगुंण थे, पर इस भक्ति में थे सान्‍्त, ससीम और 
. झगुण बन कर घर-घर सें, आंगन-आंगन में रसतसे हुए क्रीडा करने लने । 


यवन-शात्तन की दुर्दान्त पीड़ाओं से सर्माहत धार्य जाति को पंचम युग 
की हूस भक्ति ने भगवज्लीलाओं का मण्जुक लेप ऊगा कर अपूर्य जाशधाप्तन 
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दिया। यह युग जाय जांति की कर्ृत्व शक्ति के लिये भी स्मरणीय रहेगा। 
इसी युग में राम-श्याम-भक्ति के सेघों ने घरस कर रसवत्ती साहित्य-सरस्वती 
को अपार रस-पारा्ों से आप्हावित कर दिया। काव्य, चित्र, संगीत आदि 
नाना ललितकढायें भक्ति से उत्साह एवं स्फू्ति पाकर अपने भोज के साथ 
चउम्तक उठीं। भाये जाति का हृदय पराधीनता-जन्य विषाद को भूलकर 
आनन्दमम हो गया। 


अक 
ह] 


सम्फीसम्पदाय 


आमुख : हिन्दी के भक्तिकालीन साहित्य पर सूफीसस्मदाय का भी 
प्रभाव पढ़ा है। तत्कालीन वाह्य परिस्थिति का चित्रण करते हुए मुसलमान 
शासकों के नृशंस व्यवहार का उल्लेख किया जा चुका है। हस व्यवहार से 
बचने के लिये कुछ कापुरुषों ने इरलाम को अपश्य स्वीकार किया होगा, 
परन्तु अधिकांश हिन्दू सूफी संतों के प्रभाव में आाकर मुसलमान बने । 
शासकों के अत्याचार के अतिरिक्त आर्थिक प्रलोभन, स्वधरम-अज्ञान तथा 
हमारे ऊँच-नीच की भावना से भरे हुए संक्रीण जाति-सेद भी हमारे 
अंगों को हमारे शरीर से काट कर इंस्ठाम का अंग बनाने में प्रेरक का कार्य 
कर रहे थे, परन्तु यह सूफियों की प्रेम-पद्धति तथा उनके सहदयता से भरे 
घमत्कारों का ही प्रसाव था, मिसने इस्लाम के पर इढता के साथ इस भारत- 
भूमि पर जमा दिये । 

सृफी कौन है ? : सूफी शब्द की च्युपत्ति पर विद्वानों के विभिन्न मत 
हैं। कहते हैं, अरव में 'सुफा' नाम की एक जाति थी, जो मुहम्मद से पूर्व 
भ््षानी भरवों से पथ रह कर, मवका के मन्दिर में पूजा-उपासना किया 
फरती थी। सृफ़ीसस्मदाय इसी सूफा जाति से सम्बन्ध रखता है। दूसरे 
संत के भनुसार सूफी शब्द 'सफ”' से वना है। सफ़ का अर्थ है पंक्ति । अपने 
पवित्न एवं ध्याग-तपस्या से भरे जीवन के कारण सूफी कयामत के दिन स्व॑- 
प्रथम पंक्ति में खड़े हंगे। इस भावना के आधार पर सूफी शब्द की ब्युत्पत्ति 
'पफ! शब्द से मावी जाती है। कुछ विद्वान 'सुफा शब्द से इसकी सिद्धि 
करते हैं। सुफा का भर्थ है सन्दिर के प्रांगण का चबूतरा जिस पर बेढठ कर 
सूफी ध्यानमप्त हुआ करते थे। सूफ ऊन को भी कहते हैं। जो संत्त ऊन 
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के सादे कपदे पद्दिनते थे, निस्एद, सरठ, एवं स्वेच्छुया दरित्र रहते हुए 
ईश्वर के स्मरण में ध्षपना जीवन व्यतीत किया करते थे, थे सूफ्ती नाम से 
प्रसिद्ध हुप। छुछ छोग सूफी धाब्द को यूनानी सोफिया शब्द से भी संयुक्त 
करते हैं, जिसका णर्थ विद्या है। एक मत ऐसा भी है कि सूफी घावदु सफा दादद 
से घना है। सफा का अर्थ है पविन्न, निर्मढ) कुछ भी हो, इतना निश्वित है 
कि सूफी शुद्ध हृदय ओर पविन्न जाचरण चाले थे) परमेश्वर की प्राप्ति ही इनका 
उद्देश् था। धन, गृह भादि के आसंग से जलग रद्द कर, संन्यस्त मनोदृत्ति 
रखते हुए, निधन एवं निप्काम जीवन प्यतीत फरना इनकी प्रमुस विशेषता थी। 
सफीसस्पदाय का उद्धव तथा उसके मान्य सिद्धान्तों का विकास केसे 
हुआ, एस विपय में भी विद्वान एकमत नहीं हैं। प्राउन तथा निकझप्तन 
न्योप्लेटोनिक' मत से इसका सम्बन्ध णोडते हैं और कुछ विद्वान इसे भारतीय 
दर्शन से प्रभावित मानते हैं। न्योप्लेटीनिकमत स्वयं भारतीय दर्शन से 
प्रभावित है, ऐसा भी कुछ विद्वानों का विचार* है। मष्य एशिया तथा 
तुर्किस्तान में प्राप्त बौद्धमूर्तियाँ, ईसा पूर्व की कार्डा शादि गुफाओं में अद्वित 
यवन च्यापारियों के घौद्ध मर्णों को दिये गये दान, ईसापूय प्रथम शर्तादिद- में 
योद्ध भिष्ठु धर्मरक्षित का सिकन्दरिया से सीलोन में जागमन, लरब क्ले 
उत्तरी भाग में हिन्दुओं के समान शिर पर लम्बी चोटी रखने चाले एक जन- 
चर्ग का ईसा पूर्व से लेकर शभी तक पाया जाना, यूनानी इतिहासकार 
यरशीदल के सतानुसार ईसा पूर्व द्वितीय शताव्द में भारत के जहाजों का 
यमन भौर वहाँ से मिश्न तक पहुँचना, शरदी इतिहास में भारतीय बन्दरगाहों 
तथा चस्तुर्णों के नामों का सिलना, फुनायल और हबाहीम की जन्मभूमि भर्व 
१. न्योप्लेशैनिक मत का प्रतियादन प्लेटीनस में २०५ ३० में किया थ ! छल 

शत्ताम्दो के पश्चात्‌ श्सने इ्साई तथा मुत्तलिम रएएस्यवाद का रूप धारण किया । 
2, पवा९ सांड07ए ०0६ एए/९ उसश: शि!080ए0ए. ९४0०१ रात 6 8०7 
6 6 90४०006९, ए्रशाएएटशहत0 फांबातदेल्ते छाती ठ्ंत्मा! (४0०७8 पतेट: 
(९ गरए९ 0९ ऐर९०जञा॥क्तांउफ्त पंत फ्रीपणी 56ए270 8500९०६$ [९०९४ (० शी 
९३७ ॥80 कांगरह[एत, 5एणी व (॥€ (60ए ०६ ९ए0800॥, 850९(०, ॥(८, 
००४९०ए४007, €5०ए, ते९ए०४०॥ दएपे ४जाए ० हो लण्फोर फॉटा5णा2१, 
006 (765 ०६ एश॥घ४७ 07(४४७ ए. ?, ७, 952, 

(09 8. ४, 8, शाप ९, 900907९ 97555, 938. ॥ 
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तथा घलढख में वोद्धघर्म का प्रभाव," स्वयं इवाहीम ( भन्राहम ) का कुछ 
विद्वानों द्वारा भारतीय चेरा ज्ञाति के नेतारुप में स्वीकरण, भारतीय ज्ोत 
से उद्धत सुमेर तथा मीडियन सम्यतानों का मेसोपोडामियां और उसके 
परिचम में प्रचार भादि कुछ ऐसे तथ्य हैं, जो इस विचार की पुष्टि करते हैं। 
फिर भी जिसे हम सुफीसम्प्रदाय कहते हैं, वह अपने प्रचलित रूप में 
इस्छाम मजहव से चिशेषतः सम्बद्ध हे तथा हजरत सुहस्मद एवं उनके 
अनुयायी खलीफाओं के जीवन से प्रेरणा तथा रफूति प्राप्त करता रहा है। 


हजरत झुहस्मद के अलुयाग्रियों ने जब धर्म-प्रचार के स्थान पर घर्म- 
प्रचार के साधक राज्य-विस्तार को श्रेयस्कर समझ कर आस-पास के देशों को 
जीतना प्रारम्भ किया, तो कुरान में प्रतिपादित नियमों का पालन करना उनके 
लिये सम्भव हो गया। राजनेतिक उधलनपुथर सांस्कृतिक विकास को 
भवरुद् कर ही देती है। इस्लाम के भनुगन्ता भी इसमें उलक्त गये । हजरत 
मुहम्मद के कुछ सच्चे सक्त कुरान से अवश्य चिपटे रहे, पर संगठन के अभाव 
में वे भी कोई स्थिर कार्य न कर सके। इस्छाप्त राननतिक दृष्टि से फेलता 
हुमा ईरान तक पहुँच गया, पर ईरान की भ्राय संस्कृति ने उसे प्रभावित 
, करना प्रारम्भ कर दिया। ऐसे ही समय में ईश्वरचिन्तन, तप, एवं निमृत्ति- 
परायणता को प्रधानता देने. दाले कुछ सूफी संतों का उदय हुआ । 

इस्लामी नहीं, ईश्वरविश्वासी, प्रेमी ओर ध्यानी : सूफी कुराव सें 
अन्धविश्वास नहीं करते थे। ये कुरान में ईश्वर-प्रम-परक वाक्यों की खोज 
किया करते थे। भारम्भिक सूफियों में प्रशु के स्मरण, दृस्द्रिय-दमन, ध्याग 
आदि की भावना भत्यन्त तीव्र थी। वे ईश्वर के विचार, ईश्वर में निवास तथा 
ईश्वर के कार्यों में ही अपने को तद्हीन रखते थे और मिताहार द्वारा एकान्तवास, 
क्षास्मशित्तण तथा स्वार्थ-स्याग द्वारा सध्य-प्राप्ति को अपना ध्येय समझते 
थे। झासकों तथा सुझ्याओं से उनका कोई विरोध नहीं था। उनकी इस 
प्रारम्सिक, एकास्तप्रिय वेराग्य-्वृत्ति में रविया ने प्रेम का संचार क्िया। प्रेम- 
भावना ने छोकछणा की दीवारों का उल्लंघन करके सूफ़ियों का प्रेम-सम्बन्ध 
१, छिह्रोप्र। ४0 & ॥0706 “एए झा एस क फूड एणणर्शप ( एव ) जल धयाणतएशाऐका 


फ89 |00फ 89 ४0 छछ७॥७४, ( ।0९॥08 0६ छा ण पवीडा। 05, 
0०ए 29% पछ४ (६00, 9५ 09 ): 
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उप्त परम सत्ता फी मद्दत्ता से स्थापित कर दिया। रविया घसरा सें ७१७ ई० 
फे छगमग उसपन्न हुई थी। इसके द्वारा सूफियों के संचत, शान्त पं दान्त 
जीवन में भावमयता का भवेश हुआ। सूफियों का रहस्यवाद इसी प्रम-भाव 


पर अयछगियित हूँ । विरागी से प्रेमी बन कर सूकियों ने बाह्य-विधान-परायणता 
तथा धर्मान्धिता का भी परित्याग कर दिया । 


सूफी ईश्वर में पूर्ण विश्वास रखते ये भोर धर्म फो राजनीति से श्थक समझते 
थे । इनकी धारणा थी कि धार्मिक ध्यक्ति दुनियायी धन्धों से दूर रह कर ऐी 
ईश्वर के भ्रति अपने कर्तव्य फो सुचारुरूप से निभा सकता है। ईश्वर सें 
झटल विश्वास रखने के कारण यह किसी भी पासण्ही मुन्ना या सुलतान से 
भयभीत नहीं होते थे । भपनी हसी स्वतन्त्र मनोश्वत्ति के फारण ये याद में 
दोनों के कोप-माजन भी बने भौर शूछी तक पर घढ़ाये गये । 

सूफियों फे यतीजीदन से रथिया ने प्रेम फा संचार किया था। जब वे 
ईरान पहुँचे, तो ईरान के घुद्धि-वेभव ने भी उनकी साधना पर प्रसाव ठाछा । 
पे प्रेम तथा विश्वास के साथ चिन्तन को भी जाधश्यक समप्तने रंगे। यदि 
फोई तक उनके बुद्धि-विश्वास को तृप्ति देने याडा मिल जाता, तो थे उसे सादर 
ग्रहण कर लेते थे । जिस शकार सूय के प्रकाश में ही सूर्य को देखा जा सकता 
है, उसी प्रकार ईश्वर का दुर्शन भी ईश्वर के क्ृपा-साजन हृदय में ही सम्भव 
है, ऐसा झुलनून का पिचार था। घुलनून ने सूफीमत फो विचारपूर्ण तर्कशैछी 
से परिषुष्ट किया। मुछ्लाओं के मतानुसार कुरान में अकल को दुखल देने का 
प्षघिकार ए नहीं था। शुढनून ने स्वतन्त्र चिन्तन-पद्धति को घढ़ाया दिया। 
परिणामतः उसे इस्लाम का विरोधी और क्राफिर समझता गया तथा कारायास 
में डाला गया। जुलनून ने गुरुआाशापालन को भी महत्व दिया दै कौर 
गुरहीन साधक को शेतान का उपासक तक कह दिया है। 

जुनेद ने ९६६ ६० में जुलनून मिश्री की शिक्षार्भो का संग्रह क्िया। 
सुफी जिस गुप्त विद्या को, प्रेम के रहस्य फो अपना सर्चस्व समझते थे, उसे 
जुनेंद ने गोपनीय रखना द्वी उचित समझ्ता। चह पाहर से कट्टर मुसलिम, 
पर भन्दर से सूफी था। भत्तः झुंछा जोर फक्मीर दोनों उसका समान सत्कार 
'करते थे । गजाली ने उसी का अनुकरण किया। गज्जाली के शिष्य हन्नाज 
या मंसूर थे, जो ६७८ ई० के लगभग सुलतान भौर सूफिय़ों के संघर्ष में, 


दु 


बज न 
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शासक और साधक की मसान्यता-वह्ि में आात्माहुत हो गये। मंसूर ने भारत 
की भी यात्रा की थी। चे प्रेम को परमेश्वर का सार समझते थे | . 


इस्लामसंघ के साथ सहयोग : व्यवहार-चुद्धि ने सूफिओं को प्रेरित 
किया कि मुन्नाओं औौर शासकों का विरोध करके शूछी पर चढ़ना भनावश्यक 
है। वे इस्ठाम के एक संग हैं। भारत तक भाहेन्‍्भाते उनका सुलतानों 
तथा मुल्वार्भों से विरोध समाप्त हो गया था। यहाँ आकर वे इस्लाम के प्रचारक 
वन गये। उन्होंने अपना संम्पक शासक-वर्ग, इस्लाम-संघ तथा जनता 
तीनों के साथ जोड़ा । इृस्छाम की कट्टरता को उन्होंने अपने प्रेम की भावना 
से सदुल बवाया। हिन्दुओं के साथ हेल-सेल बढ़ा कर उन्होंने यहाँ की 
सांस्कृतिक परम्पराओं, ऐतिहासिक वृर्तों, घरेछ्ू कहानियों, रीति-रिवार्जों तथा 
आन्तरिक निबंछताओं-सवलताओों से परिचय प्राप्त किया । वे यहाँ के 
वातावरण में यद्यपि घुल-मेल से गये, पर अपने स्वतंत्र इस्कामी भस्तित्व 
को भी उन्होंने सुरक्षित रखा। हिन्दी का प्रेमास्यानक काव्य-पाहिश्य इन्हीं 
: सूफ़ी संतों की देन है, जिसमें एक ओर हिन्दुओं के घरों में प्रचछित कहानियाँ 
काब्य-बद्ध की गई हैं, तो दूसरी भोर तत्कालीन मुसछमानी वादन्नाहोँ की 
प्रशंसा ओर प्रच्छुत्त तथा उन्मुक्त दोनों ही रूपों में इस्काम मजहब के 
सिद्दान्तों के प्रचार का प्रयत्न सी अन्तहिंत है.। सूफी अपने ग्रन्थों में मुसलिम 
शासकों की भ्न्यायपूर्ण ऋरताओं एवं नृशंस अत्पाचार्रों का वर्णन करने में 
भी घुप रहे हैं। विद्यापति, कबीर, सूर, ठुछुसी भ्रम्ृत्ति प्रायः सभी कवियों 
ने भपने समय की दीव एवं दलित दशा का कुछ न कुछ उल्लेख किया है, 
पर सूफी कवियों को तो दृस्काम-धर्स-शासन का 'अनुमोदन ऋरना था, 
अतः अपने समय की जन-पीढ़ा का प्रदर्शन करने में मौनावठम्बन लेना द्दी 
उन्होंने द्वितकर समझा। ्््ि 


अम्योन्य प्रभाव : उूफियों की स्याति उनके प्रेगराल्यानक काध्यों पर 
अवरूस्वित है। शुद्ध व्यक्तिगत शेस तथा ईश्वरीय प्रेम के ग्रतीकासमक वर्णन 
की परम्परा ईरान देश में पहले से ही चढी धाती थी। उसी $ प्रभाव तथा 
फारसी साहित्य के माध्यम द्वारा वह भारतीय सूफे साहित्य में आई । 
मप्तनव्री होछी मी, जिसमें ये सूफी प्रेमास्यानक ्राष्य हिसल 


शहरी है गये हूं, फाइसी 
साहिप्य की ही पुक पिशिएट शंली है । स्वर्गीय आचार्य प७ 


रामघन्द्र धर्ट 


श्ष्घ भक्ति का विकास 


फी सम्मति से सूफी कवियों ने धपने प्रेमाग्यारनों में भारतीय धथा पारसीए़ 
दोगों प्रेम पदतियों छा सरिमध्षण फिया है। यहाँ रहकर सांफितिफ सादाव- 
प्रदान द्वारा ऐसा द्वो जाना रवागाविय भी था । 

सांसतिफ जादान-प्रदाग के घीर सी कई छद्वाइरण इंग्रिश्ास में मिछते 
६ सृकरियों ने एस देश की भाषा थो सो शपगा ही छिया था भौर इसमें 
मदृर्पपर्ण फास्यन्सादिस्‍य्य वी निमणि भी उन्होंने किया था, साथ ही क्षषिर्षाध् 
मुसझमान घादप्ाएँ ने हिन्दू फम्रियों फो शपने दरयार में रस छर विशद्र 
दिन्दूनभायनाथों को पछ्तवित ऐने फा भी सबसर दिया। सद्ापात नरहोर, 
गंग, एरिनाथ छादि का धकृपर भीर जहाँगीर के दरवार में रएना, मद्दाएवि 
भूषण या सयप्रषम णीरंगनेय के द्रयार में जाप्रय पाना, भद्दा डावि थेप फा 
घाशमशाद फे शाधित रएना, विद्वरीसतसई पर शाप्षमशाद् गी टीका झादि 
घनेक उदाहरण इस सप्य के समर्थन में दिये ज्ञा सकने दूं । 

खनेक मुसछसानों फो दिखृधर्म ने भी प्रभावित डिया। सोलछटपी 
सदी के धाद फरीम सिंधी ुमदायाद फे एड पंष्णय स्राधफ से प्रभावित 
घे। सपछन फी दशा में छोश्म क्षपर ऐ हनफा सा्ग-प्रदरशधदा थनता भा | 
गुजरात में एमामणशाह् द्वारा रपापित पीरम पंथ के अनुयायी ऋधपसंरशार 
फे शतिरिष्त धन्य अपने समस्त संस्कार दिखुओं शी भांति फरते हैं. जौर 
घपने विश्वास फे घाधार पर विष्णु फे दशाम शयतार मिष्य्लक की उपासना 
फरते हैं। मदग्मद दाएदठ्ल्या द्वारा *5पीं सदी में श्यापित पीरणादा 
संप्रदाय भी इसी प्रकार फा है। ताज, रसखाग, गुजरात के सोणा क्ादि पर 
सैणाय धर्म का प्रभाव प्रा था। छकपर ने भिप्त 'कविराण' उपाधि या 
देना प्रारम्म क्रिया था, यह जीरंगजेय के दरयार तक घटती रही। याद के 
मुप्तत्मान थादशाद्र भी ऐन्यू फवियों फा जादर फरते रहे । 

सान्यतायें ; मारतीय सूफी सम्प्रदादों में चिश्तिया, भण्शयन्दिया, 
फादिरिया तथा सुएरावर्दिया संप्रदाय प्रमुख €ँ । हिन्दी के लधिकांश सूफी 
कवि घिश्तिया-सम्प्रदाय के भे । 


सूफी फवियों फा एक दृ्ल पुफह्टी तय को चष्टिस्प में पा एसा 
मानता दै। _ इसके सतानुसार जगत्‌ उस तत्व का प्रतिधिग्ध था शाभास 
मात्र नहीं है। इसमें उसके गुणों का समायेध्ष है। फिर भी यह जगत 
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विशुद्धलूप से वही तत्व है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । पार्थिव रूप 
उस भपार्थिव की अभिव्यक्तिमान्न है, स्वयं वही नहीं। सूफियों का 
दूसरा दुछू सृष्टि को ईश्वर का भ्तिबिम्ब मानता है। ईश्वर भौर सृष्टि के विविध 
दृश्यों में विस्व-प्रतिचिम्ब-भाव का सम्बन्ध है । 


खुफी ईश्वर की सत्ता भोर महत्ता का बार-बार उल्लेख करते हैं। इन्होंने 
ईश्वर में चार श्रकार के ग्रुण माने हैं; (१) जात ८ ईखर के स्वाभाविक, 
स्वरूपसस्वन्धी गुण; ( २) जमालू ८ईश्वर के सौन्दर्यवोधक गुण; (४ ) 
जला + ईश्वर की शक्ति से सम्बन्धित गुण और ( ४ ) कमाऊ ८ ईश्वर की 
अद्भुत शक्ति के व्यंजक गुण । 

सानव अपनी ज़ीवनयात्ना में क्रभावात्मक और भावात्मक दो पड़ावों का 
अनुभव करता दे । ्रमावात्मक पड़ाव वेराग्य या निष्त्ति का है भौर भावात्मक 
पड़ाव. स्वरूप-उपलब्धि का । यजुवेंदू के चालीस अध्याय सें इन्हीं को 
भसम्भूति ( विनाश ) भौर सम्भूति कहा गया है। एक रूव्यु से पार करता 
है तो दूसरा धारमा को परमात्मा में भवस्थित करता है। सूफियों ने एक को 
फना? और दूसरे को वका कहा है। 

इस्डाम के विधि-विधानों में सलात ( प्रार्थना ), जकात ( दान ), सौस 
( उपवास » हज ( तीर्थयात्रा » तिखवत ९ झुरानपाठ ) थवराद 
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१. कुछ विद्वानू फना की तुलना वोद्ों के निर्वाण से करते हैं । तेरहवीं शताब्दी के 
प्रारम्भ में स्पेन के प्रसिद्ध रहस्यवादी कवि मुद्दीउद्दोन श्ब्लुलभरवी ने फना के विकास की 
. सात स्थितियाँ स्वीकार की थीं : पाप से सुक्ति, कर्म से मुक्ति, शुर्णों से सुक्ति, व्यक्तित्व 
से मुक्ति, मौतिक जगत से मुक्ति, ईश्वरेतर सत्ता से मुक्ति और ईश्वरोय सुर्णों एवं उनके 
सम्पन्धों से मुक्ति। (सूफीमत और इिन्दीसाहित्य, पृष्ठ १५ ) इन स्थितियों में भन्तिम 
स्थिति बहुत कुछ वोद्धों के निर्वांण के ही समान है और भन्य स्थितियाँ भी भारतीय 
. चिन्तन-पद्धति से मेल खाती हैं । गुण विशेषतः अन्तःकरण के साथ भाविभ्भूत होते हैँ और 

' व्यक्तित्व भ्ंकार के साथ । अहंकार विकास-क्रम में मदृ्तत्व के उपरान्त भाता है। युर्णो 
से मिलकर यही ध्यक्तित्व का निर्माण करता ऐ। भद्ंकार का लय थी या महत्तत् में होता 
है। इसीको व्यध्टि का समष्टि में छय फहते हैं। थौ का विलय भव्यक्त में होता है | इसी के 
साथ मौतिक जगत से मुक्ति मिल जातो है। पर ईश्वरीय गुर्णो एवं सम्बन्धों से मुक्ति 
मानना तो कौरा बद्धिविछास दी प्रतीत दोता ऐै। इस मान्यता पर निश्चितरूप से 
बौदों के शुन्यवाद का प्रमाव पड़ा है, जिसका रूपान्तर भद्दैतवाद दे । 


९८०० भक्ति का विकास 


( निस्याराघन ), शिक्र ( स्मरण ), फिक्र, ( ईरशर:घिन्तन ) और समा 
( कीर्तन ) प्रमुख माने गये ६। सूफी यथपि इन संघ से विश्वास॒ करते ई, 
फिर भी उनकी मान्यता एस्टामी मान्यताओं फे रुपसे छुछ भिन्नर्ड। 
सामान्यतः ,मका द्ारीफ की यात्रा एज काछाती है, पर यूफियों ने हज फो 
मानसयात्रा फा रूप भी दिया दै। प्रार्थना श्रेंठ तप्य है, टूसे स्वीकार फरके 
भी सृफियों ने ध्यान को श्रेयस्कर माना है। ये पीर, फडीर भौर गुर की बाणी 
में करान के समान दी विश्वास करते एे। सूफियों झा कथन है कि पथ इंशर 
प्रेम-स्परुप है भौर एम उससे प्रेम फरते हैं, सो पश्म नमाज ही यर्यों, प्रतिक्षण 
उसकी और एमारा प्रेम-भाव रहना चाएहिये। एसी प्रकार जब ईश्वर सचन्न 
एाजिर-माजिर है थौर एस सबके धन्दर प्याप्त है, खो काया ही वर्यों, किसी भी 
कर भुख करके उससे भेम किया जा सफता हे और सय से बढ़कर सो उसका 
दर्शन-स्थान इसारा हृदय ऐी दै। सूफी जितनी प्रतिष्ठा काय्रा या सुष्स्मद 
साएय की कम्न फी करते हूँ, उससे कम प्रतिष्ठा मजार, रोजा शोर दरगाद की 
नहीं करते । ये सपने पीर की समाधि पर दीप जठाते, धूष देते, फूछ घढ़ाते 
कौर पघन्दना भी फरते हैं । ये सांसारिक पदाधों से मन क्रो एराकर ईश्वर के 
सौन्दर्य पर मुग्ध दोते हूँ घीर उसी से प्रेम करते ए। एजरत सुएस्मद को 
इसके छिये थे मध्यस्थ नहीं मानते । सूफी संगीत को भी साधना में सहापक 
स्वीकार करते ई। सूफ्रियों की एन सान्यताओों पर भारतीय दृशन तथा पूजा- 
पद्दति का असंदिग्ध प्रसाव पढ़ा ऐ । 

सूफी घपने मुरीद ( साधक ) के सामने चार माग रफते हें : शरीयत, 
तरीकत, मारिफत भौर हक्षीकत । शरीयत दारभ का छान प्राप्त करना है । 
घारीयत के पश्चाव्‌ तरीकत में पद्ापंण फरना पड़ता दे। नए या जह॑भाव 
के साध युद्ध करते हुए, इन्द्रियों द्वारा प्रभु-प्राप्ति तक पहुँचने का मार्ग तरीकृत 
है, जिसे कर्मकाण्ड कष्टा जा सकता है। चरीकत में तप ( हन्दू-सएहन ), 
एकान्तसेयन, मौन भादि की गणना है) मारिफत उपासना है, मिससे नफ्प 
( भष्टम्मावना ) दूर ऐसी है, हृदय में परमश्ान का उदय होता है औौर 
साधक कषारिफ ( प्रद्यान्पगप््त ) कहछाने की योग्यता प्राप्त करता हल । 
मुरीद या साधक को स्वारिफ प्राप्त दोने से पहले तोबा  भायश्ित्त ), 
जएद ( स्वेच्छादारिद्रध ), सम ( सन्तोष ), शुक्र ( कृतशता ), रिक्ाज 
( दमन 0, तब्बकुछ ( ईश्वरक्वपा पर पूर्ण विश्वास ) और रज्ा ( सटस्थता ) में 
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से निकलना पढ़ता है, जो. उसके लन्‍्दर ईश्वर से प्रति अटल अनुराग ( मुहब्बत 
या इश्क ) को जाग्रत कर देते हें जोर साधक पवित्र वन जाता है। उसकी 
आत्मशुद्वि हो . जाती है । तोवा भय से नहीं, प्रेम से प्रेरित होना चाहिये:। 
ईश्वर-अनुराग को भी सूफी साधन ही मानते हैं। “मारिफत की-अवस्था घुद्धि- 
जन्य नहीं, अनुभूतिजन्य होती है। जैसे स्वच्छ दर्पण में प्रतिविम्व' पूर्ण ओर 
शुद्ध पढ़ता है, वेसे ही पविन्न हृदय में प्रभु का प्रत्यक्ष और यथार्थ दर्शन होता 
है। ईश्वर-अनुराग या इश्क सारिफत के भावावेगभय रूप का ही नाम है | 
अनुराग की तीन्रता से स्वभावतः वज्द्‌ ( समाधि ) की अवस्था प्राप्त होती हे । 
विरही सांघक वज्दु के सर्वोच्च सोपान पर चढ़कर ही वस्क अथाोत्‌ सत्यस्वरूप 
परमेश्वर को उपलब्ध करता है। इसीको साक्षात्कार या हकीकंत कहते हैं, 
जिसके एक भोर फना है ओर दूसरी ओर वका । 


हकीकत साधन नहीं,. साधक की परम, संवंश्रेष्ठ अनुभूति है, जिसकी 
प्राप्ति शरीयत एवं तरीकत के सस्यक पाछून के पश्चात्‌ मारिफतत द्वारा होती है। 
कुछ ऐसे भी संस्कार-सरपतन्न सन्त एवं सूफी हुए हैं, जिन्हें कर्मकाण्ड की 
कठोरता में से नहीं गुजरना पड़ा। अभुक्षपा ने उन्हें सब कुछ प्राप्त करा 
दिया। इस्छाम के कट्टर अन्ध भक्तों ने शरीयत की उपेक्षा करने के कारण 
इन्हें बेशरा या जिन्दीक कहा है । 


सूफियों ने चार छोर्कों की कंहंपना की हैः नासूंत ( नरछोक ), भलकूंत 
( देवलोक ), जबरूत ( ऐश्वयंलोक ) और छाहूत ( साधुयछोक )। 'शरीयत 
द्वारा मोमिन नासूत में, तरीकत- द्वारा मुरीद मढूकृत में, सालिक इन दोनों 
के द्वारा सारिफत में मन्न होकर जबरूत में भौर आरिफ हकीकत द्वारा छाहूत 


में लीन होता है। कुछ सूफियों ने छाहुत के भागे हाहूत अर्थात्‌ सत्यलोक 
की भी कह्पना की है। जी 


साधक हन लोकों को अपने प्रयत्न से भराप्त करता है, पर हाऊ की. उपलब्धि 
इंखर की . कृपा से ही संभव होती है। हाल .के दो पक्त हैं--एक में फना 
ः ( व्यध्टि-ताश ), -फफद ( अहं-समात्ति ) और सुक्र ( प्रेमसद ) भाते हैं; दूसरे 


हा ३" ( आत्म-अवस्थिति ), वज्द. ( प्रशु-प्रात्ति ) और शह.( पूर्ण शान्ति ) 
भा या ह 


४९, ४२ भ्र० वि० 
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कुछ सूफियों ने सोपानों का क्रम इस भ्रकार माना हैः अवृदिया 
( एकनिए्ठा ), इश्क ( प्रेम », जहद ( स्वेच्छात्याग ), स्वारिफ ( चार साधनों 
से सम्पन्न होना ), वज्द ( भाप्मविस्मृति ), हकीकत ( परमेश्वर-साक्षास्‍्कार ) 
सौर चस्ल ( ईश्वर-प्राप्ति) । सूफियों ने इन सोपानों या साधनों में 
चच्नयानियों या गोरखपंधियों के दृठयोग भौर भागवर्तों के प्रेमतत्व का भी 
सम्मिश्रण किया है । ि 


सूफीदर्शन में तके का महत्त्व ईरान की देन है, पर उसकी साधना सें 
प्रधानता तक की नहीं, परमेश्वर के भनुमह, भेम भौर समपंण की रही है । इस - 
सम्बन्ध में जो संकेत सूफियों को कुरान में मिले, उनके आधार पर उन्हेंनि 
नवीन उद्धावनायथ कीं और कुरान के जो वाक्य कुछ प्रतिकूल से जान पढ़े, 
उनकी नवीनरूप से व्याण्या की। भारत में भाकर तो उन्होंने कुरान का 
किन्नित्‌ भी विरोध नहीं किया । सूफीसम्प्रदाय, यहाँ जाकर, इस्लाम 
गोद में ही फछा-फूला । * ह 


रामानंद से दीक्षा लेकर कबीर ने जिस संत-मत का प्रवततन किया था, 
उसने सूफीसस्प्रदाय के फकीरों के साथ मिल कर हिन्दू भोर मुसरमान 
ः दोनों की कह्दरता भर धर्मानधता को दूर करने का शलाघनीय प्रयत्न किया। 
सांस्कृतिक समन्वय में भी दोनों ने अपूर्व योग दिया। यदि एक भोर निम्नस्तर 
के हिन्दू सूफियों के उदार ध्यवहार के कारण मुसछम्ान बने, तो दूसरी भोर 
सुसछमान भी पेष्णव धर्म की क्मिद छाप पड़ने से न बच सके। 


हिन्दी काव्य पर सूफी-प्रभाव की मीमांसा : 

सूफी ईश्वर को प्रेमस्वरूप मानते भाये हैं। प्रेम यहुत कुछ सौन्दर्य पर 
अवलग्बित है। धतः उन्होंने ईश्वर में भनन्त सीन्द॒र्य के दुर्शन भी किये हैं । 
कुरान सें ईश्वर के इन दोनों रूपों का वर्णन है। उसके सूरा ३, आयत ४८ 
तथा सूरा ६२, भायत ४ में ईश्वर को भ्नम्तसौन्द्यंशाछी लिखा है। कुरान 
में यह भावना चाइविक से आाई। जोन के प्रथम पत्र ४-८ में छिखा है कि 
ईखर प्रेम है। पं० चंद्रवछी पाण्डेय ने तसब्बुफ अथवा सूफीमत में 
बाइबिर से भी पहले यहूदियों की मान्यताओं में प्रेममाव की विद्यमानता 


दिखाई है । 
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चित्त की एकवासनात्मक बृत्ति रति है, जो प्रेम का रूप धारण करती है । 
प्रेम प्रथम छौकिक वस्तुओं और व्यक्तियों से ही होता दे, परन्तु धीरे-धीरे सूचम 
भावनाओं से होता हुआ अन्त -.में :सूच्मतम, परमात्मा के साथ भी-संयुक्त, हो 
जाता. है ।. सूफियों के अचुसार विश्व-प्रेम भी परमात्म-प्रेम का ही रूप है 
क्योंकि उस अनन्त सौन्द्यंशाली और प्रेंमस्वरूप अभ्ु का सौन्दर्य और प्रेम 
उसकी रचना में भी भरा,पड़ा. है। जब सर्वेन्न उसके सौन्दर्य की छूटा बिखरी 
पड़ी है, उसके प्रेम का ही समुद्र लहरें मार रहा है, तो क्यों न उससें हव कर 
आनन्द की उपलब्धि की जाय ? पर जीव के लोौकिक सम्बन्ध इस- उपलब्धि 
में भमेक अन्तराय उपस्थित करते रहते हैं और परिणामतः भआस्मा इस 
आननदु-प्राप्ति से चंचिंत हो जाता है। साधक इस अवस्था को अनुभव 
'करके, . अन्तरायों की उपस्थिति में, शअभ्भु के विरद्द से व्याकुल दो उठता 
है। सूफी साहित्य में इस विरह. का अत्यन्त प्रभावोत्पादक एवं सर्मस्पक्ञी 
वर्णन सिलता है । 


कतिपय आलछोचकों की सम्मति सें प्रभु के विरद्द से उत्पन्न सूफियों की 
'इस प्रेम-पीर ने हिन्दी काच्य को विशेषरूप से भ्रभावित किया है। कम से कम 
निर्मुणिये सन्‍्तों की रचनाओं में माधुयंभाव के जिस विरहं-पक्ष का उद्घाटन 
हुआ है, चद इन जाछोचर्कों के अनुसार, सूफीसंप्रदाय की ही .देन है । 
सूफीमत-का प्रारम्भिक युग वेराग्य-प्रधान एकान्तचिन्तन का युगे है । आठवीं 
'शत्तावदी सें वसरा में उत्पक्ष रविया ने सूफियों की हस वेराग्थ-बृत्ति में प्रेम- 
भाव का: संचार किया, ऐसा हम पीछे छिख खुके हैं। निर्शुणिये सन्तों में 
कवीर का स्थान प्रमुख है । कवीर स्वामी रामाचंद के शिष्य हैं। रामानंदजी 
वैष्णवों की बेरागी शाखा के प्रव्तक हैं। अतः कदीर पर जो भौलिक प्रभाव 
पड़े हैं, उनका धीज बेष्णव धर्म के अन्तर्गत है। भागवत भक्ति के स्वरूप का 
विश्लेषण करते हुये हमने नारद-भक्ति-सूत्रों का उदलेख किया है । इन सूत्रों में 
संख्या ८२. के भन्‍तगंत जिप्त कानन्‍्तासक्ति और परमविरद्दासक्ति का वर्णन दै, 
वे माधुयंभाव के ही अंग हैं ।- नारदुभक्तिसूत्रों का निर्माण आठवीं शत्ताब्दी 
'से पूर्व ही हो छुका था, ऐसा श्रायः सभी विद्वानों का मत. है। फिर कबीर के 
माधुय॑भाव तथा प्रणयासक्ति को सूफीसम्पदाय का प्रभाव क्‍यों माना जाय, 
जब वे सीधे वेष्णचों की प्रेमासक्ति से सम्बद्ध दिखाई देते हैं ? प्रेमभाव 
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की ये भासक्तियाँ श्रीमद्भागवत के गोपी-क्ृप्ण-प्रेम में भी परिलक्षित होती हैं, . 
जो ईसा की तीसरी शताब्दी तक निश्चितंसुप से वन चुकी थीं। यही क्यों 
इन आसक्तियाँ का मूझ हमें घेदिक ऋचाओं में भी उपलब्ध होता है, . 
जिनके उदाहरण हम वेदिक भक्ति” के विश्लेषण घुके हैं । रही निगुण 
सम्प्रदाय वालों की निराकार प्रभु के साथ प्रेम की बात, वह योपी-कृष्ण- 
प्रेम पर भले ही घटित न हो सके, वेदिक भक्ति पर तो सोलहौ भाने घटित 
होती है। भतः इस सम्बन्ध में निराकार और साकार का प्रश्न उठाना भी 
निरर्थक हो जाता है। पैसे भी प्रणय-भावना निराकार क्षथवा साकार किसी भी 
व्यक्तिथ्व के प्रति जा सकती है। प्रेम साकार से ही हो, यह आवश्यक नहीं 
है। भागवत की प्रणय-मायना में मांसलता आा अवश्य गई है, - पर भागवत 
के कृष्ण परब्रह्म हैं और गोपिकायें उच्चकोटि के साधक जीवों की प्रतीक-- 
इस विपय में किसी को भी संदेह करने का अवकाश नहीं है। सूर जादि 
हिन्दी के कवियों ने इस तथ्य का अत्यन्त आम्मद्द के साथ उल्लेख किया है। 


इस स्थल पर यह भी विचारणीय है कि नियुंगोपासक सन्‍्तों की प्रेम- 
भावना सानवहृदय के साथ, वास्तव में, सृष्टि के भारस्स से ही संबद्ध है। 
दिन और रात्रि के समान इसका आरोह जोर अवरोह भ्रवश्य होता रहा है। 
कभी इसका अतिरेक हुआ है, तो कभी इसे संयत एवं भर्यादित रखने की 
चेष्टा की गई है। वेदिक युग में इसका संयत रूप था, जिसकी एक झलक 
हमें घाल्मीकीय रासायण में भी मिलती है। चौद्ध आाभ्रर्मों के मित्च-मित्तणियों 
के भ्रष्ट प्रेम के प्रभाव से इसका नग्नरूप सिद्धों के साहित्य में परिलत्तित 
हुआ ही था कि नाथपंथ ने उदय होकर इसे घुनः कठोर संयम की भोर 
मोड़ दिया। कबीर का प्रेम, परिस्थितियों के चशीकभृत हो, स्वतः भाध्यात्मिक 
बन गया । अष्टछापी, हरिदासी तथा राधा-बछलभी संप्रदायों के राधा-क्ृष्ण- 
भक्त कवियों में प्रेम का उद्दाम वेग प्रकट हुआ, तो गोस्वामी तुरुसीदास के 
रामचरितमानस में उसे भर्यादित प्रशान्त रूप धारण करना पड़ा। प्रेम के 
उतार जौर चढ़ाव की यह कहानी धत्यन्त अभिराम है। सूफियों ने स्वयं 
सामी सर्ठों के छौकिक मादन भाव को श्लाध्यात्मिक रूप दिया था। छकतएव 
कबीर की प्रेमा भक्ति सूफियों की नहीं, इस्ती देश की परम्परा से संयुक्त वष्णव 
भक्ति की देन दे । 
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हसी सम्बन्ध में कैशोर प्रेम की भी चर्चा की जाती है। केशोर प्रेम 
निस्संदेह सामी संप्रदायों की देन है। सूफियों ने भी किसी रमणी या किशोर 
को प्रणय-प्रतीक बनाया है। कहते हैं, प्रेम युवा है। यह जिस पर छाता है, 
उसे भी युवा बना देता है। भारत में देवों को सतत युवा बने रहने का 
परदान प्राप्त है। सतत तरुण देवतार्भों भौर सतत तरुणी अप्सराओं की भपेम- 
कहानियाँ पुराणों में प्रसिद्ध हैं। केशोर अवस्था युवाचस्था के प्रारम्भ की 
अयस्था है। शारीरिक सौन्दर्य इस अचस्था में जम्ितव उन्सेष पाता है। 
अंगों की गठन, रक्त की उमढ़ कर बाहर फ़ूटती हुई छालिमा, जोज और 
वीय॑ से उत्पन्न प्रदीध्त कानिति सब कुछ दूसरों की आँखों के लिये धाकर्षक 
इन्द्रजाठ, का रूप घारण कर लेती है। सौन्दर्य-प्रेमी सूफियों ने इसी हेतु. 
अपने अनन्त सौन्दर्यशाली ईश्वर को कैशोर रूप प्रदान किया है। इस रूप 
का प्रभाव हिन्दी-साहित्य पर पढ़ने ही वाछा था कि जाचार्य चन्नभ जेंसे 
जागरुक सिद्ध महापुरुष ने उसे भारतीयता के ढाँचे में ठाल कर ऐसा मनोरस 
आध्यात्मिक रूप प्रदान किया, जिसमें ईरानी भश्कीलता भाते-काते वारूनबाल 
बच गईं। ईरानी सूफी जिस केशोर-प्रेम में सग्त हुए, उससे ईरान से 
अग्राकृतिक प्रेम का रूप घारण कर छिया था, परन्तु भारत में अष्टछापी 
कवियों ने क्पने दृष्टदेव के वाल एवं केशोर रूप का - जो वर्णन किया, वह 
विशुद्ध रूप से भक्ति के क्षेत्र तक ही सीमित रहा। किशोर कृष्ण के. साथ 
ग्रोपिकारयें प्रेस करती हैं छोर अपना सर्चस्ध उन पर निछावर- कर देने के 
लिये तत्पर हैं । गोप भी उनसे भेम करते हैं। इन दशार्भों में वात्सल्य, माय 
तथा सख्य तीनों प्रकार की भक्ति के रूप खड़े कर दिये गये हैं, जिनमें 
अश्लीलता का लवलेश भी नहीं भा पाया । 


सूफियों ने ईश्वर को जो रमणी-रूप प्रदान किया है, वह भी इस देश 
की परम्परा के अनुकूछ नहीं था। हिन्दी कवियों ने प्रश्च को पत्नीरूप में 
नहीं, साठ्रूप में ग्रहीत किया है। भारतीय परम्परा में प्रभु का यह मातृरूप, 
चेदुकाल से चछा आता था। शाक्तमत के अनुयायी ईश्वर की उपासना शक्ति, 
दुर्गा, उमा, चंडी, काछी भादि विभिन्न नामें से प्रशु की माठ्शक्ति के रूप 
में ही करते रहे हैं। राघावलकमियों ने भी राधा को इसी रूप में स्वीकार 
किया है और यदि कहीं पर राधा पत्नी के रूप में आई भी है, तो-चहाँ 
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पर वह परमह्म “कृष्ण 'की परम एवं. जमिज्नः शक्ति के रूप में ही आई है। । 
अतः हिन्दी कवियों ने सूफियों की - इस रमणीरूप में आराधना की पंद्धति' 
को भी अहण नहीं किया। जो. विद्वान हिन्दी के कृष्णभक्त कवियों की रचनाओं 
में सूफियों के रहस्यात्मक प्रेम की-छाप अनुभव करते हैं, उन्हें इस देश में 
प्रंचलित प्रेम-परस्परा की खोज करनी चाहिये, जिसमें देश और काछ की 
विभिन्नता के अनुसार विश्व की नाना वाणियों सें ईश्वर के नाना नाम ग्रहीत 
हुंए हैं भोर इन नामों द्वारा प्रभु की ' प्रेमाभक्ति का रूप प्रकट किया' गया 
ह ै। वह भी वांच्यार्थ और व्यंग्यार्थ दोनों शैलियों में है। प्रभु के शषत्रतारों 
में नाम, रूप, -छीला और धाम... का जर्णन जहाँ. व्यक्षनापरंक शेली, सें आया. 
है, वहाँ साधारण व्यक्तियों .के लिये कथा की सनोरंजकता और साधकों के 
लिये व्यक्षना द्वारा तथ्य की अभिव्यक्ति के उद्देश्य से है। इसे हम सूफी प्रभाव 
नहीं कह सकते । 2 


सूरदास जब लिखते हैं: 'लोलह सहस पीर तन एके! अथवा एक 
प्राण है देह री! अथवा 'गोपी, गवाछ, कान्ह दुइ नाहीं, ये कहूँ नेकु न न्‍्यारे', 
तब क्‍या चे ऐसा सूंफी प्रभाव की लपेट में कहते हैं? जो खोजी सूफी कवि 
ज्िली ( १४७१० ई० ) की अंग्रेजी में अनुवादित इस पंक्ति को पढ़ते ह्ठः 
"6 806 धा6 एएंणीं। ० गाल, धाणाही ए० वेश 0ए #प्रणा8 
7 $ए70 000॥693." क्षयवा रूमी (१३ वीं शताब्दी ) के शब्दों में: 
(त्0एए धर।8 एरएग७४+ शीश ज्र6 ॥786 88६४॥९ऐ 30 +6 99/90७, 
पाठ धाय0े । रो एछ०0 0778 & शाप ६४० 00793, 070 शाप 
076 800 थरो०प्र & (./* ज़ब वे ज्ञीव और ईश्वर की एकता के प्रतिपादक 
भार्वों पर ध्यान देते हैं, तो झ्वट उन्हें सूर के वाक्यों में सूफी कवियों की छाया 


क+>.. औ+-7ल्‍ल्‍ा३२-नाआ ७-.ब> 3 3५ शगनकनानननननीया।; >थ3+--++माम- 3-3“. 


१ 8. &, ऐशांणजा050॥ : 
80परतै6४8 गा 8]40 ग्राए:पजंआए तृतीय टिप्पणी, पृष्ठ ८० ( ए)एशभं। 2क्‍655, 
एछणांतंव ३०, 99] ) ै हु 
२ 7 पशा0ा83 67700 ढ00 4960 त्रणाए ; ह 
' पल [60686ए 0६ 708७, ७७७६ 29 ( 0][800७0ऐ0७ २१६४५, 0०४, १98] ५ 


निकल्सन ने भी इस उद्धरण को अपने उपयुक्त अन्य के पृष्ठ ८० की ततीय टिप्पणी 
में समाविष्ट किया है । श् रा 
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दिखाई देने रगती है। ये विद्वान भूछ जाते हैं कि सूफी कवियों के हल चाक्‍यों 
पर भारतीय भद्दैतवाद का स्पष्ट प्रभाव पढ़ा है। इस्ठाम का एकेश्वरवाद भौर 
भारतीय भट्टेववाद एक ही नहीं हैं। इस्लामी एकेघरचाद के आधार पर सुफी 
कवियों द्वारा प्रतिपादित जीवेशर-एकता की व्यास्या नहीं की जा सकती । उसे 
तो भारतीय भद्वेतवाद के भाधार पर ही समप्ताया जा सकता है। सूफियों 
पर पड़े हुए इस भारतीय पभाव को अनेक विद्वानों ने स्वीकार किया दै। 


सूफियों की प्रेम-भावना ने अद्वेद से स्‍मिछ कर आत्मा ओर परमाध्सा के 
मिलन की जो मधुर, मादक छहर प्रवाहित की, उससे सुफी साधना में 
माधुयभाव का संचार हुआ। यह माधुय्रभाव सूफियों को स्वार्थ की तंद्रा से 
निकाल कर जाध्यात्मिक चेतना के जागरण सें ले गया, जिससे वे अपने पभ्ु 
को सधस्थ ८ भामने सामने होकर देखने लगे । 


हम यह नहीं कहते कि जब दो जातियों का संपर्क होता है, तो उनमें 
परस्पर आदान-प्रदान नहीं होता । ऐसा होना अवश्यंभावी है और 'अन्योन्य 
प्रभाव” के भन्तगंत हम उसका इसी प्रकरण में थोड़ा-प्ता उल्लेख भी कर चुके 
हैं। पर अपनी परस्परा को बिना जाने हुये जो विज्ञातीय प्रभावों का उच्चेत 
किया जाता है, चह अमाक्मक ही नहीं, कभी-कभी हानिकारक भी दिद्ध होता 
है। उससे सन में दीन भावना का उदय होता है, जो जातीय पुरुषार्थ पर पानी 
फेर देती है । स्वाधीद एवं स्वाभिमानी जातियाँ दूसरों के सम्पर्क में जाकर भी 
कमी अन्धानुकरण नहीं करती । यदि वे कुछ लेती भी हैं, तो उसे अपने हाँचे 
में ढाल लेती हैं। कभी-कभी उसका प्रतिक्रियात्मक रूप भी दिखाई देता है। 
इस्काम की आतृभावना को क्षाप स्वाम्री रामानन्द की, भक्त के ज्ेत्र सें, 
चर्ण-विषमता-विघटनकारी नीति के रुप सें देख सकते हैं, पर वह सम्पूर्ण रूप 
में हिन्दू-कलेचर घारण किये हुए है। गुरु की मान्यता हमारे यहाँ बहुत पहले से 
चली जाती है। सूफियों की पीरपूजा ने, सम्भव है, उसे कुछ अधिक बढ़ावा 
दे दिया हो, पर उसका रूप कभी इस्छासी नहीं बना । इसके विपरीत सूफियों 
की पीर-पुजा का वाह्याठस्बर चारा रूप हिन्दुओं की पूजा-पद्वति से अवश्य 
प्रभावित हुआ है। हिन्दी काव्य में विरहवर्णन के भन्तर्गत जो रक्त-मांसादि 
के उन्लेख की वीभव्स प्रणाली कहीं-कहीं दिखाई देती है, चह अवश्य, सूफी 


9०८ भक्ति का विकास. .. 
सम्प्ंदाय के कवियों से भाई है। प्रिया के लिये केशोरप्रेमवाची शो पुश्निंग 
संवोधनों का प्रयोग है, चह भी सूफी सम्प्रदाय की ही देन है । : : 

अन्त में प्रतिक्रियात्मक प्रभाव की घर्चा करके हम इस अ्रकरण को समाप्त 
करेंगे । हिन्दुओं पर सुसलमानों ने अपनी धर्मान्चता के कारण जो अत्याचार 
किए, उनका उन्नेख हम इस प्रकरण के प्रारस्भ में ही कर चुके हैं। मुप्तलभानों 
के सामने हिन्दू दीन बने रहें, इसके लिए मुसलमान बादंशाहों ने उनकी जन 
तथा उत्पादक शक्तियों को ही . कुचछ डालने का उपक्रम किया था। थे 
वहमूल्य आभरण नहीं रख सकते थे, सोने-चांदी के पान्न रखने से वंचित कर 
दिये गये थे, विछास के लम॒स्त उपकरण हिन्दु्ों के लिए नहीं, मुसलमानों के 
लिये सुरछ्षित थे । हिन्दुओं सें इसकी प्रतिक्रिया का होना स्वासाविक था । 
आचार वज्लभ ने हिन्दुओं की इस मूक प्रतिक्रिया को वाणी दी, जिसके 
अनुसार हिन्दू अपने लिए नहीं, तो अपने इश्देव के लिए तो अर्जन कर ही. 
सकते थे । अपनी अजित सम्पत्ति को भपने गृहों में वे भले ही न रख सकें, 
पर वे उसे अपने इष्टदेव के मन्दिर में समर्पित कर सकने के अधिकारी तो. थे 
ही। भाचाय वल्नभ ने वित्तजा, तनूजा तथा मानसी सेवा के झूप में . जो 
वालक्ृप्ण की पूजा का विपुर आडब्बरों से युक्त विधि-विधान तैयार किया, 
उससे इसी प्रतिक्रिया की ध्वनि गंज रही थी। छुप्पन प्रकार के व्यंजन, बना 
कर इष्देव को भोग छूगाया जाता था। मंगला, भारती, घैया भादि नित्य 
सेवा के भवसरों पर प्रचुर धन-धघान्य का व्यय. किया जाता था। 'केसर की 
चक्कियाँ चलछती थीं? यह कथन चाहे अपने वाच्यार्थ में सम्पूर्ण रूप से सत्य न 
हो, पर रूचयाथ से अधिकांशरूप से सत्य के निकट अवश्य था । मुसलमानों के 
विरुद्ध प्त्तिक्रिया की यह भावना अन्य क्षेत्रों में भी सक्रिय बनी रही। 
भागवत भक्ति की कृष्णशाखा ने इसे पूजा-पक्त तक ही सीमित रखा, पर रास 
शाखा ने इसे राजनतिक ज़ेन्न तक फेलाया । क्‍ 

“कहा कहों छुवि आज की, भले बने हो नाथ । 
तुलसी मस्तक तब नवे, धनुप बाण लेउ हाथ ॥ 

तुलसी के इस दोहे में प्रतिक्रिया के ये दोनों रूप सुरक्षित हैं। इस 
भतिक्रिया ने हिन्दुत्व को सुरक्षित रखने में क्नुपम कार्य किया है। ह 
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हिन्दी के भक्तिकालीन साहित्य की विशेषतायें 


हिन्दी के सक्तिकालीन साहित्य का उदय जिन परिस्थितियों में हुआ, 
उनका उल्लेख हम पीछे कर चुके हैं। स्वर्गीय जाचाय पं० रामचन्द्र शुक्र 
के मतानुसार चिजित एवं पददलित हिन्दू जाति किस सुख से वीरता के तराने 
ग़ाती ? वह निःसम्बल हो उस सवशक्तिमान्‌ की चरण-शरण में पहुँची जो 
निराश्षितों का आश्रय, निर्यकों का बल और अशरण की शरण है । भगवस्कृपा 
से उसे भाचार्य भी इस युग में ऐसे प्राप्त हुए, जिन्हें भारतीय संस्कृति के 
प्रतिनिधि भौर रक्तक कहा ज्ञा सकता है, जो स्वयं उस्त रसरूप प्रभु 
के उपासक थे और जिनकी वाणी भक्ति रस की अमन्द रस-वर्षा करती थी । 


है 

इन आचार्या से लोक-संग्रह की. अपू्...शक्ति.थी । इन्होंने भनेक भक्तों 
साधकों भर कवियों को अपने साथ लिया। इन के पूर्व जो भाचायय हुये थे 
वे संस्कृत के प्रेमी थे, पर इन भाचार्यों ने संस्कृत भाषा के -दुरूह दुर्ग से 
निकल कर जनता की वाणी. को अपनाया, _ जो. सरल एवं स्ब-प्राह्य थी । 
हिन्दी का भक्ति-कालीन साहित्य विशेषरूप से मन्नभापा में, छिखा गया है 
परन्तु प्रेमास्यानक काब्यों और तुछसी के कतिपय गन्थों की भापा अवधी 
है। अवधी को तो नहीं, पर अजभापा को इसे युंग के भक्तिक्राब्य ने 
भारतव्यापी रूप प्रदान कर दिया। यह पंजाब, राजस्थान, जुन्देलखण्ड, 
महाकौशलछ, . महाराष्ट्र, गुजरात भीौर विहार एवं बंगारू तक समझी जाती 
थी। इन प्रदेशों के इस युग के काब्यों पर भी इस भाषा का ध्निवाय प्रभाव 
पढ़ा है। यह युग ब्रजभाषा की साहित्यिक समृद्धि के साथ उसकी व्यापकता 
का भी युग था। 


इस युग में भक्तिकाण्ड दो' शाखाओं में; प्रस्फुटित हुआ। एक शाखा 
निर्मुण ओर दूसरी शाखा सम्रण कहलावी है। निर्मण शाखा पुनः दो 
भागों में विभकत हो यई। एक साथ झानाश्रयी कवियों का है, दूसरा 
प्रेमाश्नयी कवियों का | सगुण शाखा ने भी कृष्णसक्ति तथा रामसक्ति दो रूप 
धारण किये । ऐसी मान्यता कई विद्ठांनों की है। 
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निगुंण तथा सगुण शाखाओं में भक्तिकाण्ड का विभाजन हमें सार्थक 
प्रतीत नहीं होता । दाशनिक दृष्टि से उसमें यथार्थता नहीं है। प्रभु॒वरतुतः 
निर्गुणं और सग्रुण दोनों ही हैं। भाक्ृत ग़ुर्गों से विहीन होने के. कारण बह 
निगुण भौर स्वीय गुर्णों से युक्त होने के कारण सगुण है । ईश्वर के स्वरूप का 
निरूपण करते हुए हम इस तथ्य की ओर स्पष्ट निर्देश कर छुके हैं। 

कबीर, नानक, दादू भादि सन्‍्तों को निर्गुण का उपासक कहा जाता है, 
परन्तु उन्होंने अभु के गुणों का कीत॑ंन जी भर कर किया है। हाँ, वे प्रभु 
को साकार नहीं, निराकार अवश्य मानते हैं। निराकार का अर्थ निंशुग कभी 
नहीं होता । अनेक भाववाचक संज्ञायें निराकार हैं, पर वे सग्रुण भी हैं। 
प्रवछ पिपासा, भीपण घुसुत्ता, विषम विकृतियाँ, दीर्घ निदाघ आदि का प्रयोग 
जौर अनुभव साहित्य तथा मानव-मन किया ही करता है। निर्मृण निराकार 
तक भी मानव का प्रातिभ ज्ञान पहुँचा है, पर वह वर्णन का विपय नहीं वन 
सका । वाणी उसके सम्बन्ध में मूक है । वह परा अवस्था है, जो साधारणतः 
पकड़ में नहीं आती । महत्तत्त के उदय में अव्यक्त ओर निराकार जब सग्रुण 
रूप में प्रतिभासित होने छंगते हैं, तभी वें अभिव्यक्ति के विषय बनते हैं भौर 
मनोभूमि तक जाते-भाते थे मानवग्माद्य हो जाते हैं । 


कबीर भादि संतों ने इस निर्गुंण निराकार अवस्था की भोर संकेत भवश्य 
किया है, पर प्तामान्यतः वे सगुण निराकार का ही वर्णन करते रहे हैं। प्रभु 
के साकार रूप का उन्होंने सर्वत्र प्रत्याब्यान किया है। हिन्दी के भक्तिकालीन 
साहित्य की भाधारशिला इन्हीं सन्‍्तों की भाव-भरित रचना्ों के धरातल 
पर स्थापित हुई है। उसके भव्य भवन का विज्ञाल एवं जाकर्षक रूप ईश्वर 
फे अवतारों के उपासक सूर और तुलसी ने प्रस्तुत किया, भिसमें एक ओर क्ृष्ण- 
काव्य की कमनीय कान्ति भौर दूसरी ओर रामकाव्य की अम्तत-स्यंदिनी, 
/ संज्ीवन-प्रदायिनी मनोरम सुपमा विद्यमान है। इस युग का भक्तिकाव्य एक 
ऐसा मझ्लुलू उद्यान है, जिसके एक पार्ख को श्याम-रंग-मप्ता कलिन्दुजा सिद्चित 
कर रही दे जोर दूसरे पाश्व॑ को सर्यादामार्ग की श्वेतिमा से मंडित-राम- 
गंगा। निराकारोपासक कबीर के 'सबद” और 'साखियाँ? तथा जायसी आदि 
सूफीकवियों के प्रेमाज्यानक काव्यों की भी छुटा भतीव हृदयहारिणी है 

इस युग का हिन्दी-भक्ति-काष्य कतिपय सम्प्रदायों से भी सम्बन्ध रखता 


है| 
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है। कवीरपंथ, नानकपंथ, हरिदासी, हरिवंशी, घुष्टिमार्ग, गोडीयसम्प्रदाय, 
रामानन्दी आभादि कई सस्प्रदायों ने हमारे हस साहित्य को गोरवनारिसा से 
मण्ठित किया है.। त्जसापा प्रायः हुन सभी सम्परदायों के कवियों की भाव- 
वाहिका थी। वबामाचार की मिन्‍्दा तथा सदाचार की अतिष्ठा इन सभी 
सम्प्रदायों के साहित्य की विशेषता रही है। सत्संग के मह्व को सभी ने 
स्वीकार किया है । 


इन सम्प्रदायों के छगभग सभी ग्रतिष्ठाता उच्च कोटि के साधक थे । इनके 
कांग्यों में हह्ारिक वनों की पढ़ कर जो आलोचक इन पर कामोत्तेजना का 
पारोप लगाते हैं, वे अन्याय करते हैं । जो करीर 'भौर गुनह हरि बकससी, 
कासी ढार न मूछः कह कर कामुकता की निन्‍दा करता है, वह जब शखद्गार' 
पद्धति पर अपनी अक्ति-सावना को इन शब्दों में प्रकट करता है ; 'घूंघट कौ 
पथ खोलि री, तोदि पीउ मिलेंगे! अथवा 'का जानौ वा पीच सौ केसे रहसी 
रंग', तो वह श्ड्रारिकता की आड़ में कामवासना को उत्तेज्ञित नहीं करता, 
आध्यात्मिक भाव-घारा को प्रकट करता है। इन पंक्तियों को पढ़ कर हम उसे 
कासी नहीं कह सकते, क्योंकि चहाँ विषयवासना की गन्ध भी नहीं है। 
इसी प्रंकार जो भक्त सांसारिक भोगों का परित्याग करके विरक्त भाव से जीवन 
व्यतीत करता हो, उसका राधा-कृष्ण-केलि-क्रीदा से पूर्ण रासलीछा का चर्णन ह 
प्रतीकास्मक ही कहा जायगा, विपय-वासना-सम्बन्धित नहीं। जहाँ काम, . 
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काझ्बन और कामिनी का निवाप्त हो, वहाँ भगवान्‌ केसे रह सकते हैं ? 


': इस युग की कृतियों में काव्य के साधन और साध्य, श्ड्वार तथा शक्ति, 
भोग तथा... पुरुषार्थ .दोनों पक्षों का उद्घाटव हुआ है। काव्य की विभिन्न 
शैलियाँ में भी इस युग में रचनाय हुई । कबीर ने दोहे तथा .पदों.की .शेकी -को 
अपनाया । जायसी से फारसी की ससनवी शेली को दोहे-चोपाइयों की पद्धति 
में ढाला। कबीर की रसेनी भी इस पद्धति को अपनाती, है, . पर. व्रह. कबीर 
की ही. रचना हं, ऐसा निश्चेयं के साथ नहीं कहा जा सकता । सम्भवतः उनके 
किसी शिष्य ने इसे लिखकर उनके नाम से असिद्ध कर दिया हो। सूर का 

काव्य अम्मलुख रूप से पदशेली. में...लिखा गया है, यद्यपि उसके वीच-बीच में 
दोहे, चौपाई, सोरठा, गीतिका भादि कई अन्य छुन्दों का प्रयोग भी हुआ है। 
तुलसी . की -क्राव्यशेंली चिविधरुपा है। उनका रामचरितमानस दोहे- 
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सौपाई की पद्धति पर, क्ष्णगीतावली, गीतावली तथा. विनयपत्रिका पदुं- 
शेली में, फवितावली कवित्त-लचेयों में, दोहावलछी दोहों में,  जानकीमद्गल तथा 
पावंतीमज्ञल भरुण अर्थात्‌ मइल ,ओर हरिगीतिका छन्दों में, रामलछानहछू 
सोहर छुन्द में तथा बरचें रामायण बरवे छन्द में लिखे गये हैं। इस थुग में 
गीति, प्रवन्ध, सुक्तक जादि कई काव्य-विधाों की रचनायें हुई । 


विपयों की दृष्टि.से यद्यपि भक्तिक्राण्ड ही .इस युग,की., कृतियों का प्रधान 
विपय है, फिर भी इसे रूच्य करके कृष्णचरित,. रामचरित.तथा . इनसे सम्बद्ध 
अनेक पौराणिक .क्रास्यान क्राव्यवद्ध...किये गये. सूफियों ने छोक-प्रचकित 
घरेलू कहानियों में करपया का मिश्रण करके मधुरिमा-संडित अनेक प्रेमकाब्यों 
की रचना की । हन प्रेमकाब्यों के बीच-बीच में अनेक भारतीय, पारसीक 
तथा भरव की पौराणिक एवं ऐेतिहालिक गाथाये भी जा गई हैं । कवीर अपनी 
कृतियों में कुरीतियाँ के निवारण, वाह्याडम्वर-पूण कर्मकाण्ड एवं पूजाविधानों 
के खण्डन, भन्धविश्वार्सो के निराकरण तथा विसंवादिनी अ्रवृत्तियों के 
प्रत्याख्यान द्वारा भारत की क्षीण-प्राय सम्रन्वय-वादिनी पअबृत्ति के स्थापन और 
विभिन्न विचार-प्रणालियों में सामअस्य छाने का प्रयत्न करते रहे । तुलसी ने 
प्राचीन शास्त्रीय मर्यादा का अभवलम्बन केकर समन्वयवाद की प्रतिष्ठा की । . 


इस युग की भक्ति-सम्बन्धी जो विशिष्ट बात हमारे सामने आती है, बह 
है भगवान्‌ के नाम, रूप, गुण, लीला और धाम का चित्रण] सूर और तुलसी 
जेसे ईश्वर के अवबतारों के उपासक कवियों की रचनाओं में तो यह चित्रण 
मिलता ही है, कबीर थौर जायसी जैसे निराकारोपासकों तक की कृतियों में 
यह प्रवेश पा गया है । जेसा हम पीछे किख छुके हैं, अवतारवाद की भावना 
ते वेष्णवधर्म के अभिनव उत्थान के साथ इस देश में अपनी गहरी जड़ें जमा 
ली थीं। उप्तके पश्चात्‌ जो सम्प्रदाय यहाँ प्रवर्तित हुए, उनमें से अनेकों ने 
अवतारवाद का खण्डन भी किया, पर बाद में इसकी उद्दाम लहरों में स्वयं 
डूबने उत्तराने छगे । कवीरपन्थियों में कबीर, प्रिक्वसस्प्रदाय में नानक, हसी 
प्रकार अपने-अपने सस्प्रदायों में दादू, रेदास, शिवनारायण जादि ईश्वर के 
अवतार भाने जाते हैं। भक्ति-सम्बन्धी इस विशेषता का वर्णन कवियों के 
भक्ति-सम्बन्धी सिद्धान्तविवरण के अन्तर्गत किया जायगा।....... 

हिन्दी का यह भक्तिकार उसका स्वर्णयुग,. स॒स्चे अथों-में, कहा जाता | 


) हिन्दी के भक्तिकालीन साहित्य की विशेषतायें 8१३ 
है। इस थुग में घमं, दर्शन, छलितकला, छोकजीवन आदि सभी परिषुष्ट 
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हुये। हरिभक्ति का ज्षेत्र सबके लिये उन्मुक्त कर दिया गया। इस मान्यता 


ह्- जप है न कु 


ने उच्च-नीच के वेषम्यभाव को मिटा कर समानता की स्थापना की, जिससे 


करन +7कन फनन- से अजय, 


५ दीन अन्थियाँ दूर हुई और सानवता का विकास हुआ । भाव और कला दोनों 


अजा(म१० पट कि 


पर्ों में इस युग के कवियों ने जिस काव्यश्नी का विस्तार किया, उसकी तुछना 
अन्य किसी भी काल के काव्य से नहीं की जा सकती । कबीर, जायसी, सूर 
और तुलसी की कोटि के कवि इस देश में फिर उत्पन्न नहीं हुए । विश्वकवियों 
में भी इनका स्थान निस्सन्देह बहुत ऊँचा है, ऐसा इस देश के ही नहीं, पाग्रात्य 
भाकोचकों का भी मत दै । 

सुसलमानों में दीन भोर दुनियां की वादशाहत खलीफाओं में केन्द्रित 
रही है । ईरान और भारत में जाकर यह उलेमाओं भौर सुलतानों में विभक्त 
अवश्य हो गई, फिर भी सुलतानों का ही प्रभुत्व विशेषरूष से बना रहा। 
भारत ने प्रारम्स से ही राजनीति और धर्म को घयकू-इथक्‌ रखा था। च्ञब्निय 
राज्य करता था, तो ब्राह्मण धर्म भोर दर्शन का प्रवक्ता था। भारत में धर्म और 
दक्षन राजनीति से पथक्‌ रहकर सुरक्षित रहे । हिन्दी के भक्तिकालीम साहित्य 
के प्रतिष्ठाता कुछ ऐसे आचार्य थे, जिन्होंने अपनी संस्कृत वाणी में तो इनकी 
अभिनव व्याख्या की ही थी, छोकवाणी द्वारा भी उन्होंने हम दोनों क्षो 
जनता तक पहुँचाया। इसमें आचार्य तथा उनके शिष्य दोनों ने भाग लिया । 
भक्ति फा भान्‍न्दोऊन जो जनता का आन्दोलन बन गया, उसका एक कारण 
यह भी था। छोकजीवन को इस भक्ति ने पोषण दिया। ललितकलाओं में 
काव्य के साथ संगीत, स्थापत्य चथा चित्रकरायं भी समृद्ध वर्नीं। स्वासी 
हरिदास, रामदास, तानसेन जादि संगीतज्ञ इसी थुग की विसूतियाँहें। 
स्थापत्यकछा का स्वरश्ेंट उदाहरण ताजमहल है । चित्रकला ने भी राधाकृष्ण- 
भक्ति का आश्रय पाकर उन्नति की । हिन्दू ही नहीं मुसलमान वादशार्दी से 
भी इसे भोश्साहन मिठा। श्री ननन्‍्दलाल चमनलाल मेहता ने अपने अध्यथ . 
(500068 ॥ उगतशा। एथशं।एंपएसमें प्रकृति, रासखलीछा, मण्डल, देव, जृत्य, 
वाद्य प्रश्भति के चित्रों का सनोज्ञ विचरण पस्तुत क्रिया है। धन चित्रों सें 
क्षनित्य नित्य के साथ, सान्‍्त अनन्त के साथ, प्रकृति पुरुष क्थवा माया ब्रह्म 


के साथ जैसे एक दो जाने फी चेष्टा में छीन है । 
“0-0 ०05५00---« 


. प्रतिनिधि कवि ही 

. स्वामी रामानन्द के प्रसिद्ध बारह शिष्यों में कवीर और रेदास के नाम 
पृथक पंथप्रतिष्ठाता के रूप में लिये जाते हैं। अन्य शिषप्यों में श्री अनन्तानन्द 
जी के शिष्य कृष्णास पयहारी भधिक प्रख्यात हुए, जिन्होंने जयपुर राज्य के 
भन्तर्गत 'गछता” में रामानन्दी, वेष्णवों की एक गद्दी स्थापित की, जो आज 
तक घली आती है। कृष्णदास पयहारीजी के भी कई शिष्य हुए, जिनमें 
अग्रदास और कीरददास -प्रमुख हैं। भअदास के शिष्य नाभादास थे, जिन्होंने 
'भक्तमाल” की रचना की । इन सभी सन्तों ने उन दिनों की लोक-चाणी हिन्दी 
जे अनेक मंन्धों का निर्माण किया है, जिनमें भक्ति-भावना तथा योगपरक 
क्रियाओं का उच्ेख है। स्वयं रामानन्दजी के नाम से लिखे हुए कुछ अन्ध 
मिले हैं, जसे ज्ञानलीला, ज्ञानतिकक, रामरक्षा आदि। इनमें भी हठयोग की 

कतिपय क्रियायें तथा खेचरी सुद्रा के रूप में अमी रस का पान, नाडीचक्र 
शादि वर्णित हुये हैं। योग मार्ग गुरु गोरखनाथ से पुष्टि पाकर उन दिनों सम्रग्र 
देश में सम्मानित था। सुफीकवि भी इससे प्रभावित हुए थे। चष्णच 
सम्प्रदाय स्वयं योग भौर सांख्य के सम्मिलन से घना है। अतः अपनी पांचीने 
प्रवृत्ति को बहुत दिनों तक अपने साथ रखता रहा। स्वासी रामानन्द से दीक्षा 
छेकर कबीर ने भी प्रारम्भ में योग-साधना की थी। परन्तु बाद में उन्होंने इसे 
छोड़ दिया और सहज मार के प्रशंसक बन गये । सूर भौर तुलसी ने भी योग- 
मांग का अतीव तीचण शब्दों सें प्रत्याव्यान किया है। इसका कारण एक तो 
भक्तिमाग की प्रतिष्ठा करना था, पर एक अन्य प्रमुख कारण योगियों का चमत्का- 
रक सिद्,ियों में पढ़ जाना और भण्ट-सण्ट क्रियाओं द्वारा छोक को भयभीत 
करके धोखा देना भी था। यह भी कहा जाता है कि रामानन्दी सम्प्रदाय 
में योगमाग को लेकर एक 'तपसीः नाम की प्रथक शाखा स्थापित हो गई, 
जिसके अजुयावियों ने योगपरक ग्रन्थ छिख कर स्वामी रामानन्द के नाम से 
प्रस्यात कर दिये । 


इसमें संदेह नहीं कि स्वामी रामानन्द का व्यक्तित्व एक भोर निराकांर 
राम के उपासक कबीरपंथ का विस्तार करता हे तो दूसरी कोर चह भवतारी 


प्रतिनिधि कवि 9९४ 
दाशरथि राम के पावन चरित्र की जाराधना के मूछ में भी विधमान है। एक 
ओर उनके शिष्यों सें नापित, चमंकार, झुसलमान, जुलाहे भादि भाते हैं, तो 
दूसरी भोर अग्रजन्मा ब्राह्मण तथा शक्ति के धनी क्षत्रिय आदि भी । ड्स 
व्यापक प्रभाव के कारण स्वामी रामानन्द उस युग की विन्तनघारा के मूल 
प्रेरक समझे जाते हैं। निराकारोपासना के प्रतिनिधि कवि कबीर हैं। गोस्वामी 
तुलसीदास साकार अवधारी राम के जाराधक कवियों का प्रतिनिधित्व करते हैं । 
मकिक मुहम्मद जॉयसी की समता करने चाछा इस युग में अन्य कोई भी सूफी 
कवि नहीं हुआ । जायसी ने इस देश की प्रायः सभी बहुमुल्य गरिमाओं को 
आस्मसात्‌ करने की चेष्टा की है। ज्षत्रियों की आन, योगियों की प्रतिष्ठा, सन्तों 
का सम्मान, सती का गोरच आादि समस्त उदात्त मान्यतायें उनके काव्य में 
जगमगा रही हैं। योग की क्रियाय॑ तथा सिद्धियाँ, रसायती गुटका, योगियों 
का परिधान, प्रेमयोग, चत एवं तप का प्रभाव और भस्ति-अस्ति जेसे पारिसापिक 
शब्दों का प्रयोग जायसी के पद्मावत काव्य में रिक्थ के समान सुरक्षित हैं । 
जायसी कवि हैं, योगी हैं भौर भक्त हैं। अपने काव्यग्रन्थ पश्मावत में उन्होंने 
स्थान-स्थान पर अपने प्रियतस प्रभु के प्रति प्रेमपूर्ण भक्ति के उद्गार अकट किये 
हैं। जतः जायसी को हम निर्विवादु रूप से भ्रेमाख्यानक कार्यों का ग्रतिनिधि 
कवि कह सकते हैं । 

ऊकृष्णकाय्य के प्रतिनिधि कविकुडतिऊक महात्मा सूरदास हैँं। अष्ठद्धाप 
के अन्य केधि भी अपनी प्राज्षकछ वाणी में हरिकीछा का गायन करते हें, पर 
जिस प्रभविष्णु शेली में सूर ने उत परम को भवम बना कर उपस्थित किया 
है, जिन व्यक्षनाओं का जाश्रय लेकर उसने हूस छोक को उच्च छोक से 
मिलाया है, और चात्सल्य तथा श्टेगार के उसय पक्षों का अपनी बाहर से बन्द 
पर अन्दर से खुली हुई आँखों द्वारा जेसा छोकविमोहक उद्घाटन किया दे, 
उन सब का वेसा गुरु-गंभीर रूप अन्य कवियों की रचनार्भो में देखने को 
नहीं मिलता । 

कृप्णकाव्य के गायक पुष्टिमार्य में तो हुये ही, हरिदासी तथा हरिवंशी . 
- संप्रदायों में भी हुये हैं।रस की ज्ञो वर्षा, मधुरिसा की जो रिमप्चिस दृन 
श्यामानुरागरक्त भक्त-हृद्यों की उपत्यकाओं में हुई भौर वहाँ से जन-मन की 
भूमि तक पहुँची, उसले यद्द समझ भारत-वसुन्धरा रप्त-सिक्त हो गई। 
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पढ़ा है, अतः व्यवसाय के भाधार पर ह्वी वे अपने को कोरी भी कद देते हें 
यह हिन्दुत्व उनके अन्दर कुछ ऐसा घर किये हुये है कि वे इस जन्म में नहीं 
तो विगत जन्म में अपने को अवश्य ब्राह्मण वर्ण का अनुभव करते हैं। ब्राह्मण 
वर्ण में उत्पन्न होकर भी वे विगत जन्म में निन्‍्ध कर्म करते रहे, तप से विहीन 
रहे भौर भगवद्भक्ति भ्री नहीं कर सके | इसी हेतु भगवान्‌ ने उन्हें पकड़ कर 
इस जन्म से जुलाहा वना दिया। ऐसा वे सम्भवतः कमेफल का महत्त्व प्रेकट 
करने के लिये कह रहे हैं जोर यदि योगाभ्यास के बल से उन्हें दर्शन-सिद्धि 
प्राप्त हो गई हो भोर थे अपने घिगत जन्म को देख सके हों, तो यह कथन 
यधार्थवाद का रूप भी घारण कर सकता है। कबीर भक्त थे | जहाँ अन्य 
व्यक्ति राजाओं की स्तुति करते हैँ और उनसे याचना करते- हैं, वहाँ कवीर 
राम के. ध्यान में मग्न रहते थे। थे भगवान्‌ के नाम-स्मरण को मुक्ति एवं 
अभयपद्‌ का प्रदाता भी समझते थे। 


कबीर के पारिवारिक बृत्त पर निम्नांकित पह्नियाँ प्रकाश डालती हैं 
मुसि सुसि रोवे कबीर की माई। ऐ वारिक केसे जीवहिं रघुराई॥ - 
तनन चुनना सब तज्योंहे कधीर | हरि का नाम लिखि लियो सरीर ॥ 
कहत कबीर सुनहु मेरी माई | हमरा हतका दाता एक रघुराई॥ ' 
( पद १६६, एछ ३१३७ ) 
यह पद कवीर्ग्रन्थावकी के पृष्ठ ९५७५ पर इस प्रकार मिलता है : 
तननां घुननां तज्या कबीर, रांस नांस छिखि लिया सरीर 
जब छगभरों नछी का वेह, तव कय हूडे राम सनेह॥ 
ठाढी रोवे कवीर की माई, ऐ लरिका क्यूँ जीचें खुदाई॥ 
कहे कबीर सुनहु री माई। पूरणहारा त्रिभुवन राई ॥ (पद २१) 
मेरी वहुरिया को धनियां नांड। ले रा|्यों रामजनियां नांउ॥ 
इन झुंडियन मेरा घर धुधरावा। विट्वहि राम रमौआ लावबा॥ए। 
कहत कबीर सुनहु सेरी माईं। इन झुंडियन मेरी जाति गंवाई ॥ 
नि ( पद १६७, पृष्ठ ३१७ परिशिष्ट ) 
बूडा घश कथीर का उपज्यो पूत कमारू । | 
हरि का सिमरन हांडि के, घर ले जाया माल , 
। ( दोहा १८५, पृष्ठ २६३ ) 
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बाप रांम सुनि वीनती मोरी। तुम्ह सूँ-प्रगट छोगन सूं चोरी ॥ 
पहले कांस मसुगध भत्ति कीया। ता से कंपे मेरा ज्ञीया॥ 
( पद ३५७, पृष्ठ २०७ ) 


कबीर सुंडियों ( रामानंदी साधुओं ) के सत्संग से प्रभावित हो अपने 
पेतुक व्यवसाय चख्न-वयन सें मन नहीं छगाते थे। उन्हें हरिनाम के जाप में 
सुख मिछता था । कवीर की माँ इसे अनुभव करके चुपचाप रोया करती थी । 
जब व्यवसाय ही नहीं चलेगा, तो बालकों का पेट-पालन केसे होगा ? यही 
उसके रुदन का कारण था। कबीर अपनी माँ को यह कह कर समझाया 
करते थे कि हम सबका भरण-पोपषण भगवान द्वारा होता है। जब वह कुशलू- 
चेम का वहन करने वाला विद्यमान है, तो चिन्ता किस बात की ? कबीर 
का विवाह हुआ था। उनकी खत्री का नाम धनियाँ था, पर कबीर साधुझों के 
संसर्य से रामरमोआा अर्थात्‌ राम में रमण करने वाले भक्त वन गये थे, अतः 
उनकी पत्नी को सी छोग रामजनी अर्थात्‌ भगवान्‌ की भगतिन कहा करते 
थे। रामानन्दी साधुओं के साथ रह कर कबीर अपनी जुछाहा जाति या 
सुसलमानीपन से भी मुक्त हो चुके थे। स्वामी रामानन्द के संप्रदाय में 
जाति-पाँति का भेद नष्ट कर दिया गया था। सभी भगवद्धक्ति की दीक्षा 
लेकर एक स्तर पर जा गये थे। कंवीर अपनी प्रारंभिक वेवाहिक अवस्था में 
काम-मुग्ध थे। ये इस वासनाजन्य संस्कार को छोगों से छिपाये रहते थे, 
पर भगवान्‌ से तो कोई वात छिपी नहीं रहती । इसी हेतु वे कॉपते हुए 
हृदय से भगवान्‌ के चरणों सें भात्मनिवेदन द्वारा अपने दोषों के भ््ताकून की 
याचना करते हैं । | 
जनश्रुति के अनुसार कबीर की पत्नी का भाम कोई था। सम्भव है उसी 
का नाम धनिरयाँ भी रहा हो । कवीरअन्थावछी के एृष्ठ 84 पर तीसरे दोहे 
(२६ संगति को अज्ज ) के अन्तर्गत छोई नाम आया है। कबीर ने इस दोहे 
में लोई की प्रशंसा की है। वह जल में बहती हुई आई थी, फिर भी उसका . 
रंग ज्यों का त्यों बना हुआ था" । जाध्यात्मिक पक्ष में इसका अथ यह होगा 
कि कोई ध्यक्ति चाहे जहाँ घूम आवे, पर अपनी स्वासाविक भवृत्ति का परित्याय 
नहीं करता । पर कवीरगन्थावली, परिशिष्ठट, छछ २९५६, में छोई का जो कधन 





१, करिये तो करि जांणिये, सारीषा सूं संग । लीर लौर लोई थई; तकन न छांडे रह्च ॥ 


रॉ 
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है, उससे प्रकट होता है कि छोई को कबीर का राम-नाम-जाप णच्छा नहीं 
लगता था, यथा : 3. 3 


'तुरी नारि की छोड़ी वाता। राम नाम वाका सन राता ॥| 
लरकी ररिकन खेदो नाहिं। मुंडिया भनुदिन धाये जाहिं ॥ ( पद १०९ ) 


कक 


कबीर अपने व्यवसाय को छोड़ कर रामनास से सन छगाते हैं। सन्तान 
के भोजन का प्रबन्ध नहीं, पर साधुओं की सेवा दोड़-दौड़कर की जाती है। - 
लोई के रुष्ट होने का यही कारण था। कबीर ने समझा, छोई जन्धी है | इसे 
भक्ति का उज्ज्वल भविष्यरूपी फल दिखाई नहीं देता । यह चेपीर है, निर्मम 
है, तभी तो सन्‍्तों को खिलाने में आना-कानी करती है। अतः कहने छंगे : 


सुव भन्धसी लछोई बेपीर | इन्हि मुण्डियन भजि सरन कबीर ॥ 
ग्रहस्थ का काय धन के अभाव में नहीं चल पाता । कबीर पेरागी थे । ये धन 
की ओर से उदासीन ही नहीं रहते थे, उसे काम के समान भक्तिमार्ग में 
बाधक भी समझते थे । गृहस्थ की इसी समस्या के कारण पति-पत्नी दोनों 
में जनवन रहा करती थी। सम्भवत्तः इसी बात फो ध्यान भें रखकर कवीर 
नीचे लिखे पद्‌ में छोई को समझा रहे हैं 


लक्क सा कोट, समुंद सी खाई। 
तिहे रावन घर ख़बरें न पाई ॥ 
क्या सांगों किछु थिर न रहाई। 
देखत नयन चल्यो जग जाई ॥ 
इक छख पूत सवा छख नाती। 
तिह रावन घर दिया न बाती॥ 
चंद सूरज जाके तपत रसोई । 
वेंसेंतर जाके कपरे धोई ॥ 
गुरू सति रामें नाम बलाई।. 
जस्थिर रहै न कवहूं जाई ॥ 
कहेत कबीर सुनह रे कोई । 
राम नाम बिन मुकति न होई ॥ ५ 
( पद १८५, पृष्ठ ३२२, कवीरमन्धावली, परिणिष् ) 
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पृष्ठ १६७, पद्संख्या २२९ में कबीर ने दो स्त्रियों का चर्णन करते 
हुए लिखा है : 
'पहली को घालयो भरमत ढोल्यो, सच कबहेँ नहीं पायी । 
अब फी घरमनि धरी जा दिन थे, सगछो भरम गमायो ॥! 


तो क्या कबीर के दो विवाद्द हुए थे! दो ख््रियों के नाम हम अभी लिख 
चुके हें: घनिर्यां भीर लोई। इनमें फीन-पी स्त्री प्रथम विधाहिता थी, कहा 
नहीं जा सकता। एछ, ३०५ पदुसंख्या १३६ में भी कबीर ने अपने दो विवाहों 
की ओर संकेत किया है : 


पहिली कुरप कुजाति कुछक्खनी साहुरे पेहये दुरी । 
अवक्ी सलखूप सुजाति सुलक्खनी सहजे उदृर धरी ॥ 
भमली सरी मझुई मेरी पहिली बरी। 
जुग जुग जीवों मेरी भबकी घरी ॥ 


यहाँ कबीर पहली स्री को विधाहिता था परिणीता भौर दूसरी को धरी हुई 

( विना विवाह-संस्कार के ही जिसे घर में स्री की तरह रख लेते हैं ) कहते 

हैं। एछ २७५ पर पदुसंख्या ३८ में कबीर कोई को सम्बोधित करके कहते हैं : 
'कद्दत कचीर सुनहु रे छोई । भव तुमरी परतीति न होई ॥? 

जिस छोई का विश्वास न करने के लिये कधीर यह फथन कर रहे हैं, वह छोई 

हसी पद की निम्नाद्धित पंक्तियों में कधीर पर क्ितना विश्वास प्रंकट कर रही है : 
'करवतु भला, व करवट तोरी, छाग्रु गले सुनि दिनती सोरी । 
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जी तन चीरहि जंग व मोरों, पिण्ठ परे तो प्रीति न तोरों ॥ 

हम तुम बीच भयी नहीं कोई, सुमहिं सुकंत नारि हम सोई ॥? 
है प्रिय ! में तेरे करवट की भपेज्ञा करवव लेना, सिर पर आरा रखकर अपने 
को चिरवा देना, अच्छा समझती हूँ। तू मेरी विनय सुन भर मेरे गले से 
छग। दू मेरे शरीर को भी चीर डाले, तो भी में प्रेमपथ से हटने वाली, 
भ्द्ध मोड़ने वाली नहीं हुँ। मेरे भौर तुम्हारे बीच में पड़ने वाछा कोई भी 
नहीं है। तुर्ददीं मेरे प्रिय पति हो भौर में तुम्हारी चही ( प्रथम जन्म की ) 
पत्नी हूँ । इस कथन से ऐसा सी संकेत - निकल सकता है कि धनियाँ कबीर 
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की प्रथम विवाहिता पत्नी थी। उसकी रूत्यु के पश्चात्‌ कबीर ने छोई को 
अपनी पत्नी वना लिया था। 


कदीर के एक पुन्न था, जिसका नाम कमार था। 'भगवद्धक्ति मेंतो 
नहीं, पर उसका मन धनोपाजन में खूब छगता था। उद्छत दोहा ऐसा ही 
संकेत देता है, परन्तु पं० परशुराम चतुरवदी ने उत्तरी भारत की सन्त- 
परम्परा? के पृष्ठ २४६ से २०१ तक कबीर के पुत्र कमाल के जीवनबृत्त पर 
जो विचार किया है, उससे धनोपाजन वाली घटना पर नवीन प्रकाश पढ़ता 
है ओर सन्त कमाल अत्यन्त विचयी, निरसिमानी तथा उच्चक्ोटि के भक्त 
सिद्ध होते हैं। चतुबंदीजो ने दुखहरनक्ृत 'भगतमार!ः की हस्तलिखित 
प्रति का प्रमाण देते हुए छिखा है कि एक बार कोई राजा कबीर साहब का 
शिप्य बनने के लिये बहुत-सा धन लेकर काशी आया, कबीर को धन लेना 
अनुचित प्रतीत हुआ, अतः वे वहाँ से चले गये। राजा ने कबीर की 
जनुपस्थिति में उनके पुत्र कमाऊर को अपना गुरु चना लिया और उन्हें सारा 
धन दे दिया । जब कबीर की इस घटना का पता चला, तो वे कमाल पर 
क्रोधित हुए । ऊपर उद्शत दोहा सम्भवतः हसी घटना से सम्बन्ध रखता है। 
कमाल ने कबीर के क्रोध को शान्त करते हुये कद्दा कि राजा के धन ने उनकी 
रामसक्ति को मोर नहीं ले लिया । भका उस अमृूक््य रास का मोर कोई 
धन द्वारा केसे दे सकता है? एक घटना ग्वाल्यिर के किप्ती महाजन द्वारा 
कमाल की पणड़ी में हीरे के एक खण्ड के रख देने की भी कही जाती है । 
कसाल आजीवन महाचारी रहे | इससे भी कबीर के वंश के डूबने की किंवदुन्ती 
सिद्द होती है । 


कवीरप्रन्धावली के निम्नाँक्रित पद कबीर की सिद्धावस्था तंथा तत्कालीन 
सुल्तान द्वारा उन पर किये गये अस्याचारों का वर्णन करते हैं: 


मन न डिगे, ताथें तन न ढराई। क्रेश्रछ राम र ल्यी लाई ॥ ; 
अति ज्थाह जल गहर गंभीर । वांधि जंजीर जलि बोरे हैं कबीर ॥ 
' जल की तरंग उठि करिहें जंजीर । हरि सुमिरन तट बढ़े हैं कबीर ॥ द 
कहूँ कबीर मेरे संग न साथ। जल थर में रासे जगनाथा 


( पद्‌ ३४१, पृष्ठ २०३, कवीरग्रन्धावली ) 
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अहो मेरे गोव्यद तुम्हारा जोर | काजी वकिया , हस्ती तोर ॥ 
यांचि भुजा भले करि डाप्यो । हस्ती कोपि सूंड में माज्यी ॥ ह 
भाग्यो हस्ती चीसां सारी। वा मरति की मं वलिहारी ॥ 
महावत तोक सारों साटी । इसहि मराऊँ घालों काटी ॥ 
हस्ती म तोरे घरे धियाँन। वाके रिद्रे बसे भगवान ॥/ 
कहा अपराध सन्त हो कीन्हां । बांधि पोट कूंजर के दीन्हां ॥ 
कुंजर पोट वहु बंदन करे । भजहूं न सूझे काजी अंधरे ॥ 
तीन बेर पतियारा लीन्हां। सन कठोर भज न पतीनां ॥ 
कहे कबीर हमारे गोव्यंद | चौथे पद में जन का ज्यंद ॥ 
( पद ३६७, एछ २१० ) 


ऐसा कहा जाता है कि सुलतान सिकन्द्र छोदी के सामने सुल्लाओं ने 
कबीर के रोजा, नमाज, कछमा जादि इसलामी सिद्धान्तों के खण्डन करने की 
शिकायत की, तो सुलतान ने उन्हें जंजीरों में बाँध कर अथाह जल सें छुवो 
देने की आज्ञा दी । ऐसा ही किया गया, पर कबीर का मन इससे तनिक भी 
विचलित न हुआ भोर कबीर हरि का स्मरण करते हुए लहरों के साथ जल के 
तट पर आ वेठे । इसी प्रकार किसी समय उनके ऊपर तीन थार हाथी दौड़ाया 
गया, पर हाथी उन्हें कुचलछने के स्थान पर उनकी बन्दुना करने में छीन 
हो गया। प्रष्ठ +७७, पद संख्या २६१ में भी हाथी चाही घटना की 
ओर संकेत है । 


कबीरगअंधावली, परिशिष्ट, पृष्ठ ३३०, पद्‌ २१५ में कबीर ने गोसतीतट 
पर रहने वाले पीताम्बर पीर का नाम लिया है ओर वहीं भपना हज करने का 
स्थान माना? है । हमारी समझ में यहां पीताम्वर पीर से तात्पर्य भगवान्‌ राम 
से है। पद्‌ की आगे की पंक्ति के अनुसार कमछा ( छच्सी.) इन्हीं की दासी 
है तथा नारदु और शारदा इन्हीं की सेवा करने वाले हैं! अतः इस पहक्षि से 
गोमतीतटवासी किसी पीतास्वर पीर का जथ कबीर के छोकिक शुरू पर 
घटाचा अनावश्यक है । 





१. इच्न हमारी गोमती तीर। जहां वर्साद पीताम्वर पौर । 
नारद सारद करईिं खासी । पास बेठी बिधी कंवला दासी ॥ 


2२७ 'भक्ति का विकसिं 
कवीरमन्थावंली में अनेक स्थानों पर कबीर ने , अपने सदभुरु का वर्णन 
किया है जो उन्हें प्रभुकृपा से प्राप्त हुआ था और निंसकी झुपा से उन्हें अहम" 
दर्शन हुआ तथा जिसके सहारे वे भवसागर से पार” हुये । जिल गुरु ने ज्ञान 
का प्रकाश देकर इनके समस्त संशर्यों को छिन्न-मिन्न कर दिया और हंद॒य-कमल 
में विराजमान प्रशुु से परिचय करा दिया, वह गुरु कौन थे, इस बांत का स्पष्ट 
उस्चेख कवीरग्रम्थावली में कहीं पर भी नहीं है। उसके एृष्ठ ६८ पर नीचे लिखा 
दोहा उनके गुरु की ओर संकेतमान्न कर रहा है : ८ 
'कवीर गुरु बसे बनारसी, सिप समंदां तीर। 
विसन्या नाहीं बीसरे, जे ग्रंण होह सरीर॥ ३॥ 
कबीर के गुरु चनारस के निवासी थे। जब कबीर ने जगन्नाथपुरी की यात्रा 
की तब समुद्गतट पर बैठ कर उन्होंने यह दोहा लिखा था। बनारस के निवासी 
यह प्रसिद्ध गुरु स्वामी रामानन्द ही हो सकते हैं। परम्परा तथा बाह्य साध्य 
स्वामी रामानन्द्‌ को ही कबीर का गुरु स्वीकार करते हैं ।* ह 
कवीर का जन्म काश्ञी से हुआ था, परन्तु उनकी रूत्यु सगहर में हुई । 

इस तथ्य पर निज्नांकित पद्‌ किश्चित्‌ प्रकाश डाढते हैं : 

लोका मति के भोरा रे । क्‍ 

जौ कासी तन तजै कथीरा, वो रांसहिं कहा निहोरा रे | 

त्व हम चैसे अब हम ऐसे, इंदे जनस का छाहा। 

ञ्यूं जल में जक पेंलि न निकसे, यूं डुरि मिल्या जुलाहमा ॥ 


य पं रे ह 
कहै कबीर ,सुनहुं रे संतो, अंमि परे जिनि कोई। . 
जस काप्ती तल मगहर उसर, हिरदे रांमसति होई॥ . , . 
* ॥ पद ४०२, पृष्ठ २९२२ ॥ 


२. जब गोविन्द .हृपा करी, तब शुरु मिलिया भाइ॥ एृप्ठ २, दोहा १३ - 
, * कइत कबीर गुरु शरक्ष दिखाया । मरता जरता नजरि न भाया ॥| ९० १०२, पद ४२ 
सतगुरु मिल्लि परचा भया, तव हरि पाया घंट सांहि ॥ १० ८१, दोहा ७ 
गुरु कृपाल जब कपा कीन्हीं, हिरदे कंवछ विगासा। 
भागा श्रम दर्घों दिस सूझा, परम ज्योति प्रकास्ता ॥ पद ६, पृष्ठ ८९ 
२. कवीर इति विख्यातः स पुत्रों मधुरानन$ ( १९५ ) 
स सप्ताब्दवपुरभृत्वा गोदुग्धपानतत्परः । रामानन्द गुरु मत्वा रामध्यानपरोडभवद ॥४०) 
_ अंविष्यपुराण, प्रतिसर्गपर्व ४४ ३५५ के बाद चतुर्थलण्ड, अध्याय ३७ 
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कघीर ओर सर्गवद्धक्ति 8२४ 
परम तत्व आधारी मेरे, सिव नगरी घर मेरा ॥ पद १९६; पछ १७४ ॥ 
हिरद्‌ कठोर मरे. वानारसि, नरक न वंच्या जाई । ' 
हरि को दास भरे जे मगहरि; सेन्यां सकक तिराई ॥ ल्‍' 

पृष्ठ २०४, पदु ६े४५-॥ 
उ्यों जऊू छोड़ि बाहर भयौ मीना । पूरव जनम हों तप का हीना ॥ 
अब कहु राम कवन गति सोरी । तजीले बनारस सति भई थोरी ॥ 
सकल जनम सिवपुरी गंवाया। मरती बार मगहर उठि जाया ॥ 
बहुत वर्ष .तप कीया कासो । मरन भया सगहर की बासी ॥ 
कासी मगहर सम बीचारी । ओोछी सगति केसे उतरसि पारी ॥ 
गुरु गजि सिव सब को जाने । सुभा कबीर रसत श्री रासे ॥ 
१०३, पृछ २९७ 
तो भरोसे सगहर चलियो, भेरे मन की तपनि लुझ्ाई । 
पहिले दुरसनव सगहर पायी, पुनि कासी बसे आई ॥ 
“जैसा मगहर तैसी कासी हम एके करि जानी। 
- हम निर्धन ज्यो हृह घन पाया, सरते फ़ूटि गुसानी ॥ ११० पृष्ठ २५६ 
कवीर ने अपना समस्त जीवन काशी सें तप करते हुए व्यत्तीत किया। 
'एक पंक्ति से ऐसी भी ध्वनि निकलती है कि साधंना की अवस्था में उन्हें सर्व- 
प्रथम प्रभु के दशन सगहर में हुए | इसके पश्चात्‌ वे काशी से स्थायी चांस 
'करने लगे | रस्यु के समय थे निश्चित रूप से भगवान्‌ का भाश्रय लेकर मगहंर 
“चले गये थे भौर वहीं पर उन्होंने श्रीराम में रमण करते हुए अपनी ऐहिक 
“छीछा संवरण की । उनका विश्वास था कि जो राम का भक्त है, उसके लिये 
शिव की काशी और सगदर जेसे ऊसर स्थानों में कोई अन्तर नहीं है। यह 
कावश्यक नहीं कि काशी में मरण सब व्यक्तियों को सवप्तागर से पार ही कर 
'देतां हो और सगहर में सरने से सब को गधे की ही योनि भराप्त होती हो । 
_अंन्धन और मोक्ष तो मन की अवस्था पर निर्भर हैं। यदि मन भगवात्र में भनुरक्त 
है, तो जहाँ कहीं भी शरीर छूटेसा, जीव को वहीं से सद्गति मिर जायगी | 
' महत्त्व स्थान का नहीं, भगवान्‌ पर अविचल विश्वास रखने का दे । 


सानसिक निर्माण कबीर के मानसिक विकास पर अपने समय के 
वेष्णव तथा सूफी दोनों सम्प्रदायों का प्रभाव पढ़ा है। नाथपंथ के हठयोग 


व्जला-नन के + कक करत, 


है 


४२६ “भक्ति का विकास 


का वर्णन: भी - उनकी रचनाओं में - मिलता है। “अतः इस पंथ की. साधना- 
पद्धति से भी वे प्रभावित हुए थे, पर अन्त तक - पहुँचते-पहुँचते . वे इनमें से. 
किसी का भी साथ न दे सके। अपनी, प्तिभा से उन्होंने 'स्वततन्न्नतापूवक 
जिन निश्चित . भन्‍्तब्थों की घोषणा की है, उनमें भगवज्नक्ति, आउम्वर-विहीन- 
सदाचारपूर्ण जीवन, तथा कथनी ओर करनी की एकता प्रमुख हैं । 


ज्कक #-.. ९३९० '"* 2 च््क 


कंबीरग्रन्थावली में अष्टपदी रमेणी के अन्तर्गत पृष्ट २६8५ पर :उन्हेंनि 
इसलाम के अन॒यायियों के सम्बन्ध सें निम्नाँकित पंक्तियाँ लिखी हैं : 
' तुरकी धरम चहुत हम खोजा | वहु वजयार करे ऐ बोधा॥ 
गाफिल गरव करें अधिकाई। स्वारथ अरधि बधें एु गाई॥ * 
जाकी दूध धाइ करि पीजे | ता माता कौ “वध क्यूं कीजे॥ , 
लहरें थक दुष्टि पीया खीरो । ताका भहमक भखे सरीरो ॥ 
बेअकली अकलि न जानहीं सूले फिरें ऐ लोह:।- . 
दिल दरिया. दीदार बिन, भिस्त कहर थे होह ॥ 
हन पंक्तियों के अनुसार उन्हें मुसलमानों में धर्मानचता, गये, स्वार्थपरायणत्ता, 
मुता जोर करता अधिक दिखाई दी। हिन्दु्भों में भी उन्होंने ,मिथ्या 
अभिमान, आम्रमसंस्था के संध्या-तपंणादि पटकर्मों का जगड॒वाल तथा ' 
कथनी, करनी के अपार वेपस्य को अनुभव किया। क्ीरग्रन्धावकी पूष्ठ २०७, 
'पदुसंख्या ३५५ सें. क्या सींगी मुद्रा चमकाय। क्या विभूति सब अंगि छयाय' 
लिख कर उन्होंने हठयोतियों के वाह्याडमग्वर की मिन्दा की है। इसी के भागे 
पदुसंख्या 8५०६ से 'उन्हंनि 'जीवत पिन्नहि मारदि डंगा। मूंदां पिन्न ले घाल 
गंगा! ।. तथा 'जीवत पिन्र हूँ. अन्न न ख्वांद । मूंवा पाछे प्यंड मरापें ॥ भादि 
लिख कर . हिन्दुओं की शभ्राद्धप्रथा को तिररकार की दृष्टि से देखा हे। जिन 
वेष्णबों की प्रशंसा से कवीरग्रन्धावछी भरी पड़ी.है, उन वैष्णवों के दुराचार 
को भी कबीर सहन नहीं कर सकते थे। प्रष्ट ६६ के दूसरे दोहे में वे लिखते 
है: 'संसारी सापत भला कुंवारी के भाई । दुराचारी चेश्नीं चुरा, हरिजन तहाँ न 
जाइ! ॥ अह्मकुछ में भी. उस्पन्न शाक्तों को कबीर एक भाँख नहीं- देख सकते.। 
उनकी दृष्टि में चाण्ठालयोनि में उत्पन्न हुआ चंष्णच शातक्ता की अपेक्षा 
कहीं अधिक श्रेष्ठ है । शाक्त तो कुत्ते के समान* है। पर जहाँ सद्राचार का प्रश्न - 


१, सापित सुनद्वं दोऊ भाई, वो नींद, वो भूकत जाए ॥- . ( पृष्ठ १६३, पद २२१ ) 


कबीर और भगवद्धक्ति :8२७ 


“उपस्थित होगा, वे हराचारी व्यक्ति को चप्णव समझ कर भी सम्मान नहीं 
'देंगे । सदाचारी, प्रह्मचारी, शाक्त उनकी दृष्टि में दुराचारी वेष्णव से अच्छा है । 
उनके ऐसे निर्णय सिद्धावस्था के समय के हैं। साधकदशा में जो प्रभाव उनके 
ऊपर पड़े थे, उन्हीं की चर्चा करना यहाँ अमिप्रेत है । 
सुफीप्रभाव : कबीरअन्थावली, पष्ट २४० पर पाँचवीं रमेणी से कबीर 

ने सूफीसिद्ान्तों का इस प्रकार उल्लेख किया है : 

आपन करता भये कुछाछा । वहु विधि सिष्ठटि रची दर हारा ॥ 

चिधिनां, कृम्भ कीये हे थांनां | प्रतिविग्य ता माहिं समानां ॥ 

ज्यूं विंवहिं. प्रतिविस्ध समानां, उदिक कुंभ विगरानां॥ 

( पद १७९ पृष्ठ १४८ ) 
बहुत जतन करि बांनक बानां | सौंन मिलाय जीव तहां ठानां ॥ 
जठर॒ अगननि दी की परजाली | तामें आप करे अतिवाली ॥ 
भीतर थे जब घाहरि आया । स्व सकती हे नाव धरावा ॥ 

जिन यहु चित्र वनाहइया, सो सांचा सुतधार। 
कहें कदीर ते जन भले, जे चितवत छोंद्दि विचार ॥ ५॥ 
पीछे हमने सूफी मान्यतार्थों के अन्तर्गत प्रतिविम्ववाद का उल्लेख किया 
है। सूफियों का एक दुरू इस विश्व में परमात्मा की पढ़ती हुई परछाईँ का 
समर्थन करता हुआ मानता है कि यह विश्व यथाथ में परमात्मा नहीं, उसका 
प्रतिविम्वमात्र है। प्रभु ने सृष्टि की रचना तो की है, पर चह इंसके चरं-अचर 
रूपी दो घड़ों में स्वयं प्रतिविग्वित होकर समाया हम है । 


गर्भ की जठराप्ि से बच्चा जब बाहर भाता है, तब वही शिव भोर शक्ति, 
पुरुष भोर स्री दो नाम घारण करता है। यह रचना चित्रकार द्वारा चनाये हुए 
चित्र या सूत्रधार द्वारा बनाई हुई कठपुतठी के समान है। जैसे चित्र में चित्रकार 
स्वयं तो नहीं, पर उसका मानसिक प्रतिविग्तर प्रतिलक्तित होता है, उसी प्रकार 
सृष्टि में प्रभु स्वयं व्याप्त नहीं, प्रत्युत प्रतिविम्बित हो रहा है। कठपुतली से 
सूत्रधार प्रथक है, पर उसे वही नचाया करता है, इसी अकार प्रभु इस समग्र 
प्रपंच के नियम्ता के रूप में इसके पीछे छिपा हुआ है । 


सूफियों का दूसरा दुल प्रतिब्रिस्ववाद को स्वीकार नहीं करता । वह सृष्टि को 
ईश्वर में से निकली हुई मानता है, जो अन्त में. पुनः ईश्वरमय हो जाती है । 


रद भंक्ति का विकांसं. 
इसे हम भारतीय भद्वेतंवाद का प्रभाव भी सान सकते ईँ। .इस मान्यता के 


उदाहरण कबीरअम्थावली में अनेक स्थ्ों पर हैं। 'परचा को अंग? के अन्तर्गत 
३३ पर निम्नांकित दोहा इसकी पुष्टि में उपस्थित किया जा सकता है 


पाणी ही तें हिमर भया, हिम द्वें गया बिलाह । 
जो कुछ था सोई भया, अब कुछ कहा न जाहू ॥ १७॥ 
जैसे जछ से हिम बनती है, पर वह पिघल कर पुनः जछ का रूप घारण कर लेती 
है, घेसे ही जीव एवं जगत्‌ ब्रह्म से निकल कर पुनः ब्रह्म हो जाते हैं । 
सूफो मानते हैं कि अज्ञाह (ईश्वर ) सर्वप्रथम एक ज्योति को उपपन्न 
करता है। इसी ज्योति से समग्र विश्व का निर्माण होता है | पृष्ठ १०४ पर पद- 
संख्या ५१ में कवीर ने भी इस मत का उल्लेख किया है । 


प्रेमप्रधाह को सूफियों की देन कहिये या चैष्णव प्रेमाभक्ति की, कबीर की 
रचनाओं में वह अत्यन्त गंभीर रूप लिये हुए है। कबीर के ही शब्दों में 'प्रेम 
की कथा भ्रकथनीय है। उसका वर्णन नहीं किया जा सकता । उसका रस गूंगे 
की खाई हुई शक्कर के स्वाद के समान है, जिसे गूँगा अनुभव तो करता है, पर 
बता नहीं सकता ।* | 


नाथपन्धथ का प्रभाव : कबीर ने नाथपन्थ के प्रचतेक गुरु गोरखनाथ 
का नाम बड़े आदर के साथ लिया है भोर उन्हें बह्मज्ञानियों, तत््यववेत्ाओं 
के अन्तर्गत स्थान दिया है। पृष्ठ १४२, पदसंख्या १६३ में उन्होंने गोरसनाथ 
जी को 'राम युन बेलड़ी? अर्थात्‌ साया का जान लेने वाला लिखा है। पृष्ठ 
3८५, पदुसंज्या २५९५ में भतृहरि भूप जेसे सर्वेस्वत्यागी एवं विरक्त संन्‍्यासी 
को गुरु गोरखनाथ के समान भगवद्भक्ति का धनी भानां है। पृष्ठ ५३, दोहा- 
संख्या १२ में गुरु गोरखनाथ कलियुग के अमर व्यक्ति और प्रभु का साक्षात्‌ 
करने घाले कहै* गये हैं। पृष्ठ ९९, पदुसस्या ३३ में मन के खोजियों का 
वर्णन करते हुए कबीर लिखते हैं कि सनक, सननन्‍्दुन, जयदेव तथा नामदेव द 
भक्त सी यह न जान सके कि शरीर के छूटने पर मन किसमें लीन होता है। 
शिव, मरह्मा भर नारद के समान ज्ञानी मुनीखर भी मन की गति को समझने 


१. अकथ कहां प्रेम की, कछू कही न जाइ । गूँगे केरी सरकरा, बैठे मुसकाई ॥ 


ह पृष्ठ १३९, पद १५६ 
२. साखी गोरखनाधथ ज्यूं, अमर भये कलि मा्दि। ' ह 
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सें असमर्थ रहे । भव, भहादे, विभीषण भोर शेषनाग तक इारीर के अन्दर 
निहित मन का सम्यक दशन न कर सके। शुकदेव इस मन में कुछ छीन हो 
सके थे, परन्तु गोरखनाथ, भर्तृहरि और गोपीचन्दु उस सन से मिलकर आननदु- 
मप्त हो गये थे। कबीर अपने को भी उस मत से मिलता हुआ' कहते हैं। 
कबीर के इस कथन की हमें भाछोचना नहीं करनी है। इसे उद्छ॒त करके 
हम केवछ यही समझ लेना चाहते हैं कि गुरु गोरवनाथ भोर उनके अनुयायियों 
के सम्बन्ध में कबीर की भावना उच्चकोटि की श्रद्धा से संवल्तित थी। 
कवीरग्रन्थावली, पृष्ठ १९८, पंदुसंख्या ३२५ और पृष्ठ २१३, पदसंख्या ३७७ में 
उन्होंने हठयोग की , क्रियाओं का वर्णन किया है। इन पदों से यह भी प्रकट 
होता है कि कबीर ने इन क्रियाओं का स्वयं जभ्यास किया था सौर 
सिद्धिस्वरूप ज्योति के भी दशन किये थे । 


- वेष्णवप्रभाव : कबीर के जीवन पर वेष्णयप्रभाव विशेष रूप से पड़ा 
था। उनकी रचनाभों का अधिकाँश भाग वेष्णव भक्ति से ही सम्बन्ध रखता 
. है। कवीरग्रंथावी, पृष्ठ ४९, 'धाध को . अड्ज” के चतुर्थ दोहे में वे लिखत्ते 
हैं: 'मेरे साथी दोह जर्णां, एक बेष्णों एक रास। वो दे दावा झुकति का, वी 
सुमिरावें नाम ७ चस्तुदटः कबीर के जीवन में वंप्णवसम्भदाय की सदाचार- 
संवद्तित प्रेमा भक्ति और भगवान्‌ राम दोनों का ही प्राधान्य भनितिम समय 
तक बना रहा । राम नाम का अस्त पीकर वे मर कर भी अमर हो गये । . 


भागवतभक्ति के भतिष्ठाता व्यास छुकरेव, उद्धव, अक्रर, हलुमान्‌, 
. शंकर, प्रहाद, ध्रुव; विदुर तथा नारद का नाम उन्हेंने अनेक बार लिया है। 
पृष्ठ ३२७, परिशिष्ट, पद्संख्या १९४ में वे लिखते हैं ;---भगति नारदी रिद्दे 
न जाई, काछि कूछि तन दीचा | राय रागनी ढिंग होइ घेठा, उन हरि पहि 
क्या छीना 7?” नारदी भक्ति* वेष्णवसक्ति का ही अपर नाम है। जिसके हृदय 
में यह भक्ति स्थिर न हो सकी, वह प्रभु से क्या प्राप्त कर सकता है ? पद की 





१, यह पद कुछ रूपान्तर के साथ प्ष्ठ ३९८ के २०८ वे पद से समता रखता है। 
२, कवीरपन्थावछी, पदावकी, पदसंख्या १२९, ३०२, ३११९, ३२०, ३३५) ३४०, 
३७९, ३८४, ३८५, ३८७, ३५२ आदि इस सम्बन्ध में देखने योग्य हें । 


३, पृष्ठ १८३, पदसंख्या २७८ में मी नारदोी भक्ति का वर्णन हैं :--भगति नारदी 
मगन सरीरा, शद्दि विधि भव तरि कहे कवीरा ! 
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अन्तिम पंक्तिके शब्द : 'कहु कबीर जब भये खलासे, प्रेम भगति जिंह जानी' 
सिद 'करते हैं कि कपीर की प्रेमाभक्ति यही वेष्णवभक्ति है। भागव्तों के 
हरि और राम दो नाम भी कबीर को अत्यन्त प्रिय हैं, जिन्हें वे अपनी 
साखियों, पदों और रमेणियों में वार-बार लेते हैं। एछ ३६३१ की निम्नॉकित 
पंक्तियाँ हरिभक्ति के उज्ज्वल रूप की अभिव्यंत्िका हैं: 

“हरि बिन कौन सहाई मन का । कहें कबीर सुनहु रे संतहु डहु सेन 
उड़न पखेरू वन का ।! पद्‌ २१८ ॥ 

हरि जस सुनहिं न हरि शुन यावहिं । वातन ही भसमान गिरावहिं ॥ 

ऐसे छोगन सों क्या कहिये। जो प्रभु की ये भगति ते बाहर तिनते 
सदा डराने रहिये ॥! पद २१९ 

हरिसक्ति का संदेश थे हिन्दू धौर मुसलमान दोनों को देते थे, यथा: 
'कंठे माला जिहवा राम । सहस नाम छे-ले करो सकाम ॥ कहत- कबीर राम -: 
गुन गावी । हिन्दू तुरुक दोऊ समुझावी ॥! पद २१५, पृष्ठ ३३० 

कवीर के गुरु स्वामी रामानन्द ने भक्ति का यही उदार रूप अपने दिष्यों 
तथा समग्र जनता क॑ समतक्त रखा था। कबीर ने योग्य क्षिप्प की भाँति उसका 
प्रभूत प्रचार क्रिया 


वेष्णवभक्ति से प्रभावित होकर कबीर ने आरती भी लिखी है। एक 
भारती पृष्ठ २२२ पर, पदसंख्या ४०३ में है भौर दूसरी भारती पृष्ठ ३१८, 
पर पदसंख्या २१० में है।. दोनों ज्ारतियों में वह सामग्री विद्यमान है, 
जिसे वेष्णत भक्त जारती के समय रखते हैं, जैसे पन्न, पुष्प) दीप, धूप, घंटा 
भादि। कबीर ने केवछ उसके स्थूछ रूप को सुद्म मानसिक रूप प्रदान कर 
दिया है । क्‍ 
कम-विपाक का जो रूप वेष्णचों फो मान्य है, वही कवीर को भी । थे 
हस विषय में सूकफरियों के इसकामी सिद्धान्त से सहमत नहीं हैं। कबीर- 
प्रन्धावछी, पृष्ठ ६२ पर धाठवें दोहे में वे लिखते हैं: | 
'साईं मेरा घांणियां, सहज्ञि करे व्योपार | 
बिन डांडी बिन पालड़ें, तौले सब संसार ४१ ' 
'कर्मो का फल देने में न्याय की यंह तुला हइसठाम मजहब में नहीं. चछती । 
वहाँ तो कयामत का दिन णावेगा, तब कहीं खुदा का दरवार छगेगा। 
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हजरत मुहम्मद खुंदा' के सामने होंगे और जिसं-जिस ने कलमा पढ़ा है, उसे 
विहिश्त में समिजवाते जायेंगे। क्षेप व्यक्ति तो बेचारे दोलख की भप्नि सें 
जलने के लिये खड़े ही हैं। कैसा निराधार, तक॑ंशून्य एवं अन्यायपूर्ण यह 
इसलास' का कर्मफल का सिद्धान्त है ! कबीर की धर्मप्रवण भात्मा ऐसे 
सिद्धान्तों में मा क्या निष्ठा रखती ? भार्य जाति का कर्म-विषांक का सिद्धान्त 
स्याय पर जाधारित है। कवीर को वही मान्य था और घटष्टी सब को 


मान्य हो भी सकता है। तभी तो कबीर पृष्ठ १५६, पद््सस्था २०० में 
लिखे हैं 


जो जस करिंहे सो तस पहहे, राजाराम नियाई ॥? 
वे कोरे कयन और श्रवण को भी उत्तना महत्त्व नहीं देते, जितना कम को 
देते हैं। इसी के आगे २०१ पद में वे लिखते हैं : 


'कथे, चदे, सु्णे सब कोई । कर्यें न होई, कीयें होई ॥? 
पांशसाणकता 


वेष्णव भक्ति को जिस पोौराणिकता ने उपासना और ध्यान के क्षेत्र से 
मिकाल कर पूजा ओोर भ्षर्चा का रूप प्रदान किया था; जिसमें ईश्वर के 
अवतार, उनके नाम, रूप, गुण, छीला और धाम- के चित्रण की प्रधानता थी 
जो संमय की जावश्यकता के भज्ञुकूछ सूचम- को स्थूछ द्वारा, निराकोर को 
साकार - द्वारा तथा अमूत को मुतत द्वारा प्रकट करने सें संलप्त थी, वह 
पोराणिकंतां भी कवीर की पदावली में खुछ कर खेल रही है। केष्णवभक्ति के 
पंचम युंग की. यही विशेषता है । 


कंषीर ईश्वर के अवतारों में विश्वास नहीं रखते। वे नि्मुण राम के भजन, 
स्मरण और जाप की वात करते हैं। मूर्तिपूजा में उनकी आस्था नहीं है। 
ईश्वर के सम्बन्ध में - उचकी स्थिर धारणा है कि उसने दशरथ के घर में जन्म 
' नहीं लिया, न रकाधिपति रावण को सताया, न उसमे देवकी की कोख से 
अंबतार लिया,. न उसे यशोदा ने - गोद में लेकर खिलाया,* न उसने गोवर्धन 
.उठाकर हाथे पर रखा, न वह. ग्वालांजों के साथ. इचर-ठघर- घूमता फिरां, 
ने उसने वामन वन कर बलि के साथ-छुल किया, न वह-सत्स्य और कच्छुप 





१, पृष्ठ ३२२, पदसंख्या १८६ भी दर्शनीय है । 
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घना, न गंडक, शालग्राम भौर वाराह। ज्त्रियसंहर्ता परशुराम तथा अन्य 
कहे जाने वाले भवंतार उसके अवतार" नहीं हैं। कवीर-के इस विश्वाप्त के 
होते हुए भी उन पर पौराणिकता.का सामान्य नहीं, असाधारण प्रज्नाव है.। . 
इसका एक कारण तो उनका स्वामी रामानन्द का शिष्य होना है। दूसरा 
कारण है भगवद्धक्ति के प्रचार के लिये पोराणिक शेछी का प्रभविष्णु रूप । 
कथाओं तथा चार्ताओं द्वारा जो बात लोक-मानस पर सुगमता से बेठ जाती 
है, वह दर्शन की गूढ-गुत्यियों द्वारा सम्भव नहीं हो पाती। कबीर ने इसी 
हेतु पीराणिकों द्वारा प्रस्तुत की हुई हरिनामावलि, भक्त-कथाएँ तथा अवतार- 
लीलाएँ ज्यों की त्यों महण कर ली हैं भोर उनका उद्देश्य ऐसा करने में जनता 
को भगवान्‌ की भोर उन्म्रुख करना ही जान पढ़ता है। 


कवीरअन्धावली, पृष्ठ २३७, पदुसंज्या ३७९ में उन्होंने प्रहाद तथा 
नरसिंह अवतार की सम्पूर्ण कथा इस प्रकार दी है 


नहीं छांडी वावा रांस नांस, मोंहि कौर पढ़न से कौन काम । , 
प्रहछाद पधारे पढ़न साछ, संग सखा छोयें बहुत बाक। .. 
मोहिं कहा पढावे आलूजालछ, मेरी पाटी में लिखि दे श्रीमोपाछ। “ 
तथ  संनाँ! कहो जाई, प्रहिलाद बंघायौ - बेगि .आइ। 
तू रांम कहन की छांडि वांनि, बेगि छुडाऊं मेरी कहौ मासि । 
:मोहिं कह्दा. डरावे चार बार, जिनि जछ थछ गिरि कौ कियौ प्रहार। 
बांधि मारि भाव देह जारि, जेहूं राम छांडों तो सेरे गुसाईंयारि ॥ ,- 
तव काढि खडग कोष्यी रिसाइ, तोहि राखन हारो सोहि, बता६। - 
खंभा में प्रगव्यो ग्रिठारि, हरनाकुस साज्यौं “नख-- विदारि.॥-- 
.. महापुरुष देवाधिदेव, नरस्यंघ प्रयट . कियो भगति . भेव ॥ 
| कहे कबीर कोई छह न पार, महाद उचारयौ, अनेक बार ॥ 
उष४्ट ३०२ पर पदुसस्या १२५ में-सी इस कथा की ओर इन शब्दों -में निर्देश 
किया गया है + 'सन्‍्त प्रहाद की पेज जिस राखी, हरि नाखसु नख विदरयों” 
पुराणों में जो प्रहाद की कथा वर्णित है, वही इस-पद्‌ में पद्चयद्ध कर दी गई 
है। इस कथा से. सभी परिचित हैं, अतः इस पद का अर्थ लिखने की 


१. केबीरसन्थावली वारहपदी रमंणी, पृष्ठ २४२ | 
२. संना ८ सेना-पहरेदार । 


कबीर ओर भ्गवद्धक्ति ४३३ 


भावश्यकता नहीं है । कुछ विद्वान ऐसे पद्यों को प्रक्षितर भी कद्द सकते हैं, पर 
अन्य स्थानों पर जो भुव भोर प्रह्मद की कथायें भाती हैं, उनके सम्बन्ध में 
वे क्‍या कहेंगे ? केचछ ज्ञेपक मान लेने से तो काम नहीं चछ सकता, क्योंकि 
वहाँ ये कथायें जाती हैं भौर कबीर के सिद्दान्तों से मेल भी खाती हैं। . 
पष्ठ ३२० पर पदसंख्या १७५ सें कवीर लिखते हैं : "राम जपौ जिय ऐसे ऐसे । 
घुव प्रहाद जप्यो हरि जेसे! ॥ ध्रुव और ग्रहमद द्वी नहीं, वे इसी पद के आगे 
पद्संसया १८० में वेष्णवों की भाँति अजामिल, गज तथा गणिका जेसे 
पतित कर्म करने वालों को भी रामनाम लेकर भवसागर से पार दो जाने वाला 
लिखते हैं । यह पद परिशिष्ट के इस स्थल पर ही नहीं, एदावछी के पद्‌ संख्या 
४३२० में भी है। पौराणिक भाव के लिये कबीरमंथावठी की निम्नाक्षित 
पंक्तियाँ विशेष रूप से ध्यान देने योग्य हैं : 


ब्रह्म का भासण खिस्या, सुणत्त काठ की गाज ॥ पृष्ठ ९, दोहा ३५ 

कैसी कहि-कहि कूकिये, ना सोहये भसरार ॥ ._ » ४ १4६ 

काम मिलावे रामकूं, जे कोई जांणें राखि । 

कथीर विचारा क्या करे, जाकी सुखदेव बोलें साखि ॥ पृष्ठ, ५४ दो० ११ 
नारद कहे व्यास यों भाषे, सुखदेव पूछी जाई ॥ एछ १०१, पद ३९ 
इन्द्रकोक भचिरज भया, ब्रह्मा पठ्या विचार । 

कबीर चालया राम पे, कौतिगहार अपार ॥ पृष्ठ ७९, दोहा रे 

सुर तेंतीसूं कौतिंग भाये, सुनियर सहस अव्यासी ॥ एछ ८७, पद्‌ १ 

प्रह्मा इक जिनि स्िष्ठि उपाई, नांव कुछारू घराया ॥ ४० १७९, पदु २६८ 
कह कवीर भजु सारिंगपानी, रामे उदक मेरी तिपा छुझानी ॥ छृछठ २०७, पद ७ 
बुन्दावन मनहरन मनोहर कृष्ण चरावत गाऊ रे। पृष्ठ २७०, पद्‌ ३८ 
इन्द्रलोक सिव छोक जेबो, शोछ्े तप कर बाहर ऐवो ॥ पृष्ठ २७०, पद १९ 
जाके मासि पदुस सु उदित बद्मा, चरन गंग तरंग रे । 

कहै कबीर हरि भगति बांछूं, जगत गुरु गोब्य॑द्‌ रे ॥ एछ २१८, पद्‌ ३९० 
भजि नारदादि सुकादि बंदित चरन पंकज सोमिनी । 

भज्ि भजिसि भूषन पिया मनोहर, देव देव सिरोवंनी ॥ एछ २१८, पद ३९२ 
जागे सुक, ऊधव, भक्रर, दणवंत जागे ले रूगूर । 

संकर जागे चरन सेव, कि जागे नांमां जंदेव ॥ एछ २११, पद्‌ ६३८७ 


४४५ ४६ भ० व्० 
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सनक, स्ंदुन, सिव, सुकादि, भापण कंचलापति भये म्रह्मादि । ए. २१०, पे. ३८४ 
सन सें मेछा, तीरथ नहावे, तिनि बेकुण्ड न जाना ॥ एछ २०४, पदु ३४५ 
कितेक प्तिव संकर गये ऊठि, राम समाधि भजहूँ नहीं छृटि । 
प्रलेकाल कहें किवेक भाष, गये इन्द्र से भगणित छाप ॥ 
ब्रद्य खोमि पन्यो गहि नाछ, कहे कबीर ये राम निराछ॥ पृ. ९९, पद्‌ १५ 
राजा छंबरीप के कारणि, चक्र सुदेशत जार | 
दास फघीर को ठाकुर ऐसो, भगत की सरन उथार ॥ ४० १२७, पद १२९ 
भजन कौ प्रताप ऐसो तिरे जल पाखान । 
प्रधम भील भजाति गनिका घढ़े जात पिमान ॥ ए० १९०, पद्‌ ३०१ 
कभी-कभी कबीर वेद-कतेम की घाल करने छगते हैं, तो ऐसा प्रतीत होता 
है कि वे वेद की निन्‍दा कर रहे हैं । फहीं-क्ीं तो उन्होंने स्पष्टरूप से पेद भौर 
पुराण को विप के समान लिख दिया' है। उनका ऐसा भी भत्त ज्ञात होता. 
है कि जहाँ निशाकार भगवान्‌ निवासप्त करते हैं, वहाँ बेद, पुराण और स्ट्टति क्‍ 
का पाठ नहीं पहुँचता' । पर कभी-कभी थे वेद भर पुराण की साही भी देने. 
ढगते हैं, जिवसे सिद्ध ध्वोता दे कि उनका उद्देश्य येद और पुराणों की निन्‍दा - 
करना नहीं है। थे बेद के पाठमान्न को नहीं, उसमें निह्चित भाव को ग्रहण 
कराने के भमिलापी हूँ । इस विपय पर उनकी नीचे उद्धत पंक्तियों स्पष्ट श्रकाश 
ढालती हूँ 
येद कत्तेव कहव मत झूठे, शठ्ा जो न विचारे ॥ ए० ३२३, पद १९२ 
वेद पुरान सुस्त गन पढ़ि पढ़ि, पढ़ि ग़ुनि मरस ने पावा ॥ 
प० १७८, पद २६४ 
वेद पुरान पढ़त भ््त पांठे, खर चन्दन जैसे भारा । 
५ ८ ९८ 
वेद पढ़भां का यहु फल पांडे, सब घटि देखें रांमां ॥ ए० १०१, पढ़ १९ 
पढ़ि पढ़ि पंडित बेद्‌ बषाण, भीतरि हूत्ती बसत न जाएं ॥ 
पु० १०२, पद्‌ ४९५ 
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१. जन जागे का ऐसप्तदि नांण । विष से छागे वेद पुराण ॥ पू० २०६, पद ३५२ 


२. पाठ पुरांन घेद नहीं सुमृत तहां बसे निरकारा ॥ ९० २०४, पद १४५ 
३, वेद पुरांच कहत जाकी साखी ॥ पृ० १८४, पद १८३ 


निगम जाकी साखि बोलें, कहें सन्‍त सुजान ॥ १९०, पद ३०१ 
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चारिड चेद पढ़ाइ करि, हरि सू न छाया हेत । 
वालि कबीरा ले गया, पंडित हढ़ें खेत ॥ छ० ६8६, दोहा ९ 
जो व्यक्ति चेद ठो पढ़ता है, परन्तु उप्त पर विचार नहीं करता, उसे 
शाव्दुबोध तो है, परन्तु उन शब्दों में निहित रहस्य का ज्ञान नहीं है, उसका 
चेद पढ़ना गधे के ऊपर रखे चंदन के बोझ के समान है। वेद-पाठ का फल 
तो उसमें अंकित भावनाओं को हृदयंगम करने में है। समस्त ज्ञान अन्त में 
उस ज्ञान के श्रोत को समझने के छिये है, पर जो उसे छोड़ कर केवल शब्दों 
और छुंदों से प्रेम करता है, उसका वेद-पाठ व्यर्थ है। ऐसे पाठ की सराहना 
. कोई भी समझदार व्यक्ति नहीं कर सकता। स्वयं वेद ने ऐसे पाठ को 
निरर्थक साना' है। । 
लीला : 
पौराणिकता का सब से बढ़ा प्रभाव हरिलीला में निद्दित है। यह 
लीला घृष्टि के सूजन, पालन जोर संहार तीनों कार्यों में प्रकट होती है । 
भगवान्‌ की यह लीला पार है। दुर्वड मानव इसके समक्षने में अपने को 
सर्वथा भसमर्थ पाता है। वेद और शास्त्रों में इसका वर्णन किया गया है, पर 
उस अविगषत की गति को अवगत कर छेना सहज कार्य नहीं है | पृष्ठ ३०४, 
पद्‌ ४९ में कबीर लिखते हैं! 
निरगुंण रास निरगुंग राम जपहु रे भाई । 
अविगत की गति रखी न जाईं॥ 
'धचारि घेद जाके सुम्ठत घुरांनां, नो व्याकरनां मरम न जांनां ॥ 
सेस नाग जाके गरढ समाना, चरन कमर कंवछा नहिं जांनां ॥ 
कधीर का राम निभशुण होते हुएु भी सशुण है। उसके पास पोराणिक 
पद्धति के अनुकूछ शेषनाग है, गरुड़ है भजौर छचमी ( कमला ) भी है । ये सब 
उसके समीप रहते हैं ॥ कमला तो सदेव उसके चरण-कमलों की सेवा करती 
रहती है, परन्तु भगवान्‌ की गति को वह भी नहीं जान पाती । नीचे लिखे 
पद में प्रशु की महनीय महत्ता भमिव्यंजित हुई हैः 
लछोग कहें गोवरधनघारी, ताको मेंहिं भचम्भी भारी। 
अष्टकुली परवत जाके पण की रेनां, सातों सायर अझन नेना ॥ 
ऐ उपमां हरि किती एक भोपे, अनेक सेर नख ऊपरि रोपे ! 


१. यर्तत्न वेद किमचा करिष्यति | ( ऋ० १-०१६४-१५ ) 
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घरणि अकास जधर जिनि राखी, ताकी मुगधा कह नसासी ॥ 
सिव विरख्ि नारद जस गावें, कह कवीर याकौ पार न पावे ।- 

( पृष्ट २०१, पद ३३३ ) 
अए्टकुछ के पर्वत जिपके पेरों की धूलि दें, सातों समुद्ग नेन्नांजन के तुश्य हैं, जो 
धपने नख के ऊपर सुमेरु जेसे अनेक पर्चत्तों को धारण किये हुए है, मिसने 
पृथ्वी और भाकाश को निराधार खट्टा कर रखा है, उसको गोवर्धनघारी जैसी . 
छोटी उपमा क्‍या शोभा देगी ? शिव, झरद्मा जौर नारद जिसका यशोगान 
निरन्तर किया करते हैँ, फिर भी उसका पार नहीं पाते, उसकी मदहत्ती छीला. 
को सानव क्‍या समझेगा ? तुलसी के: हरि अनन्त हरि कथा अनन्ता! 
दाव्दों जेसी ही यह उक्ति है । । 

पीछे हमने पोराणिक प्रभाव को प्रकद करने बाली जो कई पंक्तियाँ उद्छ्त 
की हैं, उनमें पृष्ठ ९९ के पद्‌ संख्या ३५ की पंक्तियाँ भरी प्रभु की इस महत्ता 
को प्रकाशित करती हैं। पद के शनुपतार न जाने कितने प्रद्धकार निकक 
गये, कई छाख हन्द्र स्थग्ग के शधिपति बन घुके, विष्णु की नाभि से उत्पन्न 
कमछ से जिस ब्रह्म की उत्पत्ति हुई, चह भद्या कमल की नाझ को पकड़ कर 
उसके मूल तक पहुँचने का प्रयत्न द्वी करता रहा, पर न पहुँच सका । राम की 
निराली छीछा क्या कभी किस्ती की समश्न में भा सकी है ? क्‍ 

प्रभु की लीला का प्रसार तीनों लोकों में है | जीचों के विविध योनियों में 
आावागमन करने का चक्र भी उसी की लीला का एक" भाग है। पृथ्वी, जल, 
अप्ति, वायु और आकाश नाम के पाँच तत्वों से बना हुआ यह पिण्ड और 
अक्षाण्ड, फिर चौरासी लाख योनियों में विचिन्न जाकार धारण करने वाले तथा 
प्रथक थक भावनाओं में मप्त एक समान जीवास्मा) ईश्वर की विचित्र छीछा 
के विचित्र दिग्दुशक हैं । 

पौराणिक द्वेवन्नयी में चह्मा रजोगुणी, शंकर तमोगुणी भर विष्णु सतोगुणी 
समझे जाते हें । रष्टि की रचना--प्रक्रिया. में रजोग्रुण की आवश्यकता पड़ती 
है, पालन में सतोगुण की और संदार का कार्य तमोगुण-प्रधान है ही ! थे 
तीनों क्रियायं भगवान की लीला का भाग हैं। 

१. तीन लोक में हमारा पसारा, भावांगमन सब खेल हमारा । १० २००, पद ११२ 

३. पंच तत्त ले कीनइ वधान, चौराप्ती लख जीव समान । बेगर देगर राखि ले माव 

५० २४३, १८ १६७ 
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कषीर कहते हैं: 


रजयुन ब्रह्मा, तमगुन-संकर, पतगुन हरि है सोई | 
कहे कबीर एक राम जपहु रे, हिन्दू तुरक ने कोई ॥ एृ० १०६, पद ५७ 
कबीर यह भी स्वीकार करते हैं कि ये तीनों देव एक ही देवाधिदेव राम 
के, तीन रुप हैं, तीन मूर्तियाँ हैं : 
पाती भद्मा पुहुपे विष्णु फूलफ़क महादेव । 
तीनि देवों एक मूरति, करे किसकी सेव ॥ ए० १५७, पद १९८ 
विष्णु का पौराणिक रूप कितने विरावरण शब्दों में वीचे लिखी पंक्तियों 
में प्र हुआहै।... 
जाके नामि पद्म सु उद्ित ब्रह्मा, चरन गड्ग तरज्ञ रे । पद ३९०, पु० २१८ 
विष्णु की नामि से पत्म उत्पन्न हुआ और उससे ब्रह्मा का उदय हुआ। 
गंगा की तरड़् विष्णु के चरणों से निस्सृत हुई। पुराणों के अनुसार यह सब 
हरि लीला का ही प्रसार है। राधा-कृष्ण की लीछा से सम्बद्ध नीचे लिखा पद 
भी इस सरबन्ध में विचारणीय है: ह ह 
इंहि बनि बाजे मदन भेरि रे, उहि बनि बाज़े वूरा रे । 
हृहि वनि खेले राही रुकमति, उहि वनि कारह भहीरा रे ॥ 
आप्ति पासि तुरसी को बिरवा, मांदिं द्वारिका गाऊं रे । 
तहां मेरो झाकुर राम राह है, भगत कबीरा नांऊंरे॥ 

( पढ़ ७६ पृष्ठ ११२ ) 
इस पद में बाणे भी बज रहे हैं, क्ृष्ण के प्यारे वन हैं, तुलसी का प्ृत्त है, 
द्वारिकाधाम है और आभीर कृष्ण के साथ राही (राधा ) तथा रुक्सिणी भी 
हैं। भक्त कबीर का राम इन सब सें रमण कर रहा है। शुणवान और पण्डित 

. सब्र मिलकर हस रास के ढीछा-यश का गायन' करते हैं । 

कबीर का राम सबके ऊपर है। विश्व में बलवान से बलवान्‌,अतुरु शक्तिका 
धनी एवं अमिमानी व्यक्तिभी अपने दल पर सेव गये नहीं कर सकता । उसके 
गये को खर्ब करने बाला, अच्चुतों को ध्युत करने की शक्ति रखने वाला, 
सत्वकेतु प्रभु अपनी लीला द्वारा हुस विपम्री-हश्यमान जगत में भदभ्ुत 
सामअस्य की सृष्टि करता रहता है। सहसवाहु के समान शक्तिशाली तथा . 
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१. कई कबीर श॒ुर्णी भर पण्डित मिलि लौला जस गावे ॥ ( ए० १५१, पद १८६ ) 


४३६ भक्ति का विंकांस . 


दुर्योधन के समान योधा विश्व में कम ही उत्पन्न हुए हैं, पर ये भी उस 
महाबाहु की चपेट में पढ़ने से नहीं बच” सके। दूसरी ओर भधम कुल में 

उत्पन्न होकर भी जो प्राणी प्रणत होकर भगवान्र्‌ के भजन में लीन हो गये, 
वे विमान पर चढ़ कर स्वर्ग-प्राप्ति के अधिकारी" भी बने। 


प्रभु की लीला वास्तव में विचित्र है। उन्हें दुर्योधन के दूध में विष, 
परन्तु विदुर के पानी में अस्त जान पढ़ा। विदुर के घर का साग उन्होंने 
ऐसे मन से खाया, जैसे खीर खा रहे हों भर ऐसा स्वादिष्ट जान पड़ा कि 
रात्रि पयन्त उसी का ग़ुणगान करते) रहे । 


अचतारी लीछार्ओो के भतिरिक्त कषीर ने नि्भुण, निराकार प्रभु की सूचम 
लीलार्भों पर भी श्रकाश डाछा है। जैसे नर्तक नृत्यशारा को सजाता दे भौर 
उसमें जो खेल होता है, उप्त खेल तथा नृत्यश्ञाछा को तो सब देखते हैं, पर 
पीछे नेपथ्य में बेढे हुए नट को कोई नहीं देख पाता, उसी प्रकार प्रभु के द्वारा 
सजाये हुये इस दृश्यमान संसार को तो सब देख रहे हैं, पर वह्द मियामक 
प्रभु सबकी दृष्टि से भोझ्नल' है । 

लीला करि करि सेप फिरावा, भोट बहुत कछु कह्तत्त न भावा 

भी खेले सब ही घट मांहीं, दूसरके लेसे कछु नाहीं॥ ( परष्ठ १९५ ) 

फिरत फिरत सब चघरन तुरानें, हरि चरित अगम कप्रै को जानें। 

गण गन्प्रप म्रुन्नि अन्त न पाचा, रहो जलप जग धंधे छावा।॥ 

छीछा आगाम कथे को पारा, चसहु समीप कि रहौ निनारा॥ 

५८ १९ '... 

जस कथिये तस होत नहिं, जस है तेसा सोह । 

कदत छुनत सुख उपज, भर परमारथ होहट ॥ ( प्रष्ठ २३० ) 

तियर थ॑ दूरि दूरि थें नियरा, राम चरित न जानियें जियरा 

सीत थ॑ अगनि परजरई, थर थें निधि निधियें धर करई॥ 


*. सहत्तत्रादु के हरे परांण । जरजोधन घात्यौ सै भान ॥ ( पद ३४० पृष्ठ २०३ ) 
९. अधम भील अजाति गनिका चढ़े जात विमान ॥ ( पद ३०१ पृष्ठ १९० ) 
है, पृष्ठ ११९, पद १७६ ॥ ह 
४. जिनि नटवे नटसारी साजी, जो खेले सो दोसे बाजी ॥ (पृष्ठ २२७ ) 

बाजी नाये कौतिंग देखा, जो नचान हो किनहूं न पेखा ॥ ( एृ४ २३१) 
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: चन्च थें तिण खिण भीततरि होई, तिण थे कुलिस करे फुनि सोई। 

पिरवर छार छार गिरि होई, भवियत गति जानें नहीं कोई ॥ 

( पृष्ठ २४५ ) 

सबकी भोट में रहता हुआ भी वह नट-लागर चेष परिवर्तित करके विविध 
प्रकार की लीलायें दिखा रहा है। वह अन्‍्तर्यामी रुप से सबके भन्तरतल् सें 
विद्यमान है, यद्यपि अनेक नास्विकों की धृष्टि में वह कुछ भी नहीं है । उसके 
धरित्त अग्ग्य हैं। घृम-घाम कर कोई घाहे जितना परिश्रान्त हो ले, पर वह 
अलूख दिखाई नहीं पढ़ता | उसने सबको धम्धे में गा रखा है। चह समीप 
है या दूर, कौन जानता है ! सुनि तथा गन्धदों के गण भी उसकी महिसा 
का अन्त नहीं पा सकते । 

उसके संबनन्‍्ध में जो कुछ कहा जाता है, वह वस्तुतः बेसा नहीं है । फिर भी 
उसका वर्णन करने थौर सुनने में आनन्द उत्पन्न होता है भौर परमार्थ की 
सिद्धि होती है। राम का घरिन्न निकट से दूर भौर दूर से भी निकट है । वही 
शीतछता में अप्ति का प्रज्वालक है। वही स्थल में समुद्र और सश्षुद्व में स्थल 
वनाने बाला है। वही बच्ध को तिनके में तथा तिनके को वच्ध में परिणत करता 
है कौर पर्वत को राख तथा राख को पर्वत वा देता है। उसकी छीछा 
अनिमयंचनीय है । 


धाम : 

जब हम भगवान्‌ के धाम का नाम लेते हैं, तव धाम से हसारां 
तात्पय किसी स्थान, शुवन था लोक विशेष से नहीं होता । प्रभु 
वस्तुतः किसी स्थान की सीमा में .आावद्ध नहीं हैं। वे स्वव्यापक हैं। 
जिन सस्प्रदायों में प्रसु के धाम का वर्णन छोक विशेष के रूप से किया 
गया है, उसे कोपचारिक रूप सें ही ग्रहण करना चाहिये; अन्यथा उनके 
द्वारा वर्णित प्रभु का सर्वव्याप्त रूप एक खेल ही समझा ज्ञायगा। भुवन 
था लोक पार्थिव हैं, परन्तु धाम भ्प्राकृत, दिव्य तथा चेतना की विकसित 
अवस्था का नाम है। यजुवेंदर ३२-१० में धाम भौर भुवनों का प्रथक पृथक 
निदेंश मिलता है। भुवन, छोक तथा योनियां भमेक हैं, पर घाम सात हैं । 
सानव की सीमित शक्ति तृतीय घास का तो अनुभव कर सकेती है, पर 
उसके ऊपर के धामों का भन्ुुभव दिव्य तेज से सम्पन्न कुद्द विशिष्ट आात्मायें 
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ही कर पाती हैं। चतुर्थ घाम का वर्णन उपसिषदों के कतिपय ऋषियों ने किया 
है। कुरान तथा चाहूबिल में भी उपचार से उसका उच्चेख हुआ है और कबीर ने 
भी उसका नाम लिया है। बेद तृत्तीथ धाम को स्वः, चतुर्थ को महः तथा 
उसके ऊपर के धार्मों को क्रमदाः जनः, तप तथा सत्यम नाम देता है। चेतना 
की ऊध्य भवस्थाओं को वह नाक, स्व), थी, उत्तम ज्योति, परम व्योम, परम 
धाम, उत्तर घाम, आनन्त्य, गुहा, भभय, स्वस्ति, जादि कई नार्भों से पुकारता 
है। वेण्णवों ने इसे बेकुण्ठ, बुन्दावम, गोलोक, साकेत आादि चाम दिये हैं। 
नाथपन्‍्थी और शेव इसे केलास तथा मानस सरोवर कहते हैं। यौद्धों के यहाँ 
यह शून्य तथा निर्बाण की अवस्था है कबीर पर इस सब का प्रभाव है। 
वे विभिन्न सम्प्रदायों के सम्पर्क में आये थे भौर इन नामों से परिचित थे। 
उनकी अपनी साधना सी उच्च कोटि की थी। अपनी अनुभूति को उन्होंने 
इहीं परिचित नामें द्वारा असिव्यक्त किया है। बेदिक परम व्योम को वे 
गगन भी कहते हैं भौर आनन्त्य को ससीस या वेहद। चौद़ों का निर्षाण 
या शूल्यवाद उन्हें पिद्दों तथा नाथों से मिला। विदिश्त जिसका वे कभी : 
कभी प्रयोग करते हैं, इसलाम की देन दे । सह शब्द सुफियों से आकर . 
सन्‍्तों सें अचलित हुआ होगा। वेले यह चतु्धधाम महः से सी बन सकता 
है। महा--सहर ८ महू । ' | 
कबीर अन्धावली के आधार पर इन धार्सों का वर्णन नीचे दिया जाता है- 
बेहद, शुल्य तथा महत्ल 
हद छांड़ि बेहद गया, किया सुन्नि असताव। 
मुनि जन महल न पावई, तहाँ किया विश्राम ॥ पृ० १३ दोहा ११ 
हदे छांडि, बेहदि गया, हुवा निरन्तर वास । ए० ३२ दोहा ५ 
गगन 
मन छाग्रा उमन्न सू , गगन पहुंता जाइ । 
देखा चन्द्‌ विहूँगा चांदिणा, तहां जछूल निरंजन राइ॥ ० ३२ दोहा १५ 
जवधू रगन सण्डढ घर क्ीजे | ४० ३१६७ 
. अत झर सदासुख उपज, बंक नालि रस पीवै ॥ पढ़ ७० 
निवोण | क्‍ 
कहें कबीर विचारि करि, वो है पद निरवांन ॥ परृ० २४ ३ पंक्ति ९ 
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शुन्य 
सुनि मण्डल में पुरिप एक, ताहि रहे ढयो छाई ॥ एछ० ६७ दोहा ७ 
उलठ्त पवन घक्रपट भेदे, सुरति सुन्न अनुरागी । 
सुत्नहि सुत्न मिल्या समदरसी पवन रूप होह जाचहिंगे ॥ 
पृ० २७१ रमंणी २४७, २६ 
उनमन महुआं सुन्षि समाना दुविधा हुसति भागी ॥ ए० २९१ पद ९१ 
टारयो ररे न जावे जाई, सहज सुन्नि में रक्की समाह ॥ ४० १९९ पद्‌ ३२८ 
देहुरा तथा देवल : 
नींच बिहूँगां देहुरा, देह बिहुँगां देव। 
कबीर तहां बिरुंबिया, करे कअरकूप की सेच ॥ ४१ 
देवल माहें देहुरी, तिर जेंहे बिसतार। 
माँहें पाती मांहि जछ, मेंहें पूजणहार ॥ ४२ पृछ १५ 
जो कहे कथीर अब सोचों नाहिं, राम रतन पाया घट मांहिं ॥ 
पदु भेणरे पृष्ठ २०६ 
ज्यूं नेनू में पतली, त्यूं खालिक घट मांहिं॥ <२-९ 
अन्तर 
अंतरि कंबल प्रकासिया, भद्म बास तहां होह । एछ १४ दोहा ७ 
अनहदु वाजें, नीक्षर झरे, उपजे महय गियान । 
अविगत अंतरि पगरे, छागे भेम घियान ॥ ४० १६ दोहा ४४ 
द्वादृश दुल जमि अन्तरि म्यंत्त, तहां प्रभु पाइसि करि ले च्यंत्त ॥। 


- पदु ३२८ 
हृद्यकसल : 


अनहद॒सबद्‌ उठे झ्नणणकार, तहां प्रभु बेठे समरथ खार । 
कदुली पुहुप दीप परकास, रिदा पह्षज सें लिया निवास ॥ 
रिदा > हृदय । 
हृदयसरोबर : 
रे मन बेंठि किते जिनि जासी । दिरदे सरोचर है जविनासी ॥ 
काया सघे कोदि दीरथ, काया मधे कासी॥ग 
काया मधे कंचकापति, काया से चैक्ुण्ठ बासी ॥ 
उलदि पवन पढ चक्र निवासी, तीरथराज गड्ढ'ः तड वासी ॥१०१६४,१४५ 


४४४ भंक्ति का विकास : 
जो पिण्ड में है, यही प्ह्माण्ड में है। फिर बाहर तीथ थादि में भठकने 
और भपने प्रश्ु॒ को धहाँ दँढ़ने की वया भावश्यकत्ा है ? काशी, वेकुण्ठ, प्रयाग, 
गड्ा, सानसरोघर सब इसी शारीर के अन्दर विधमान दें। प्रभु का स्थान भी 
अपने हो हृदुयरूपी मानसरोवर में है। यहीं अनहृद्‌ नाद का अनुपस संगीत है 
भीर पूजा की सामग्री के लिये पुष्प, दीप भादि सब कुछ रखा हुआ है 
शून्य शिखर गढ़ द 
कबीर सोती नीपजे, सुन्नि सिपर गढ़ मांहिं ॥ दोहा ८.प्रछ्ठ १३ 
गढ़ तथा ब्योतिमय धाम 
अगम भगोचर गमि नहीं, तहाँ जगमय जोति। 
जहाँ कबीरा बंद्गी, तहाँ पाप पुन्य नहीं छोति ॥ प्रष्ठ १२ दोहा ४ 
अगम निगम गढ़ रचि ले अबास, तहुंवों जोति करें परकास । 
पमके पिज्वुरी तार अनन्त, तहाँ प्रभ्न बेठे कंबलाकेत ॥ पढ़ ३२०८ 
सानसरोवर : 
ब्रह्मंठे सो प्यंडे जांनि, मानसरोबर करि ध्सनाँन ॥ 
सोहं हंसा त्ञाको जाप, ताहि न लिप पुन्य न पाप ॥ पंद्‌ ३२८ 
भर ५९ )८ ५८ 
मानसरोचर सुभरजरू, हंसा केलि कराहिं। 
मुकताहल मुकता छुगें, भय उढ़ि भनत न जांहिं॥ ए० $७ दो० १९ 
चतुर्थ धाम : 
कहे कवीर हमारे गोब्यंद, चौथे पद्‌ में जन का ज्यंदू । पद्‌३६५७०२१० 
> 2५ भ्ट्‌ "८ 
रजगुण, तमगुण, सतगुण कहिये, यह तेरी सब साया ॥ 


५ 
वीथे पद्‌ को जो नर चीन्‍हें, तिनहि परमपद्‌ पाया ॥ पद्‌ २८ ए० २७०२ 
परम पद 


साईं माह सास पुनि साईं, साई याकी नारी । 

कहे कबीर परम पद पाया, संत लेहु विचारी ॥ पदु १५२ पू० १३७ 

जपों न जाप हतों नहीं गूगल, पुस्तक ले न पढाऊँ । 

कहे कबीर परम पद पाया, नहीं जाऊं नहीं जाउँ ॥ पद्‌ १९६ ए० १५४ 
9८ ५९ 


राम के नाम परंम पद पाया, छूटे विधन विकारा ॥ पद्‌ २६७ ० १७९ 
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अभय पद : द 
छांड़ि कपूर गांठि विष बांध्यी, मूल हुआ न लाहा । 
मेरे रांम की भर्म पद नगरी, कहे कबीर छुछाहा ॥ 
| पद्‌ १३४ ० १३१ 
५, है है ० 
कहे कवीर निहचल भया, निरसे पद पाया। 
संत्रा ता दिन का गया, सतगुर समझाया ॥ पद १८८ ए० १५१ 


३८ ५ ५८ )८ 
जहं भनभो तहं में नहीं, जहं में तहं हरि नाहिं ॥दो० १८३ ए० २६३ 
दे | 
चकुएठ : 


घछन चलन सब कोई कहत है, नां जांनों बेकुंठ कहां है ॥ 
जोजन एक प्रमिति नहीं जांनें, घातनि ही बेकुंठ बपानें ॥ 


4 है 4 2 


जय छूग है बेझुंठ की आसा, तथ छग नहीं हरि चरन निवासा ॥ 
कहें सुनें केसे पतिअइये, जब छग तहां भाप नहीं जहये ॥ 
कहै कबीर यहु कहिये काहि, साध संगति बेकुंदहिं आाहि ॥ 
पढ़ २४ ४० ९६ 
५९ ५८ ५८ ८ 


मन में मेला तीरथ न्हावे, तिनि बेकुंठ न ज्ञानां ॥ 
पद्‌ ३४५ पृ७ २०४ 


> ः "८ ५९ 
सो येझुंंठ कही धूं केसा, करि पसाव सोहि देहो॥ .. भर पृष्ठ १०५ 
३ हर 2 है 


भरी छाबड़ी मन बेकुंठा, साई सूर हिया रंगा॥ 
पघु० १९१ पद २१४ 
विहिश्त : 
जन कबीर तेरी पनह समाना, सिस्त नजीक राखि रहिमांनां ॥ 
पदु ३३६९ पृष्ठ २०२ 


४४४ भंक्ति का विकास 
जो पिण्ड में है, वही मरह्माण्ट में है। फिर बाहर तीथ णादि में भटकने 
और भधपने प्रभ्ु को वह्दों ढढ़ने की क्या भावश्यकता है ? काशी, वेकुण्ठ, प्रयाग, 
गठ्ठा, मानसरोचर सब इसी शरीर के भन्दर विथमान हूं। प्रभु का स्थान भी 
पने हो हृद्यरुपी मानसरोवर में है। यहीं भनहद्‌ नाद का भजुपम संगीत हे 
और पूजा की साम्री के लिये पुष्प, दीप भादि सब कुछ रखा हुआ है। 
शुन्य शिखर गढ़ 
कबीर मोती नीपजे, सुन्नि सिपर गढ़ मांहिं ॥ दोहा ८.४४ १३ 
गढ़ तथा ज्योतिसय धाम 
अगम क्षगोचर गमि नहीं, तहाँ जगमगे जोति। 
जहाँ कबीरा वंदिगी, तहाँ पाप पुन्य नहीं छोति ॥ एछ १२ दोहा ४ 
क्गम निगम गढ़ रचि छे वास, तहुवां जोति करे परकास । 
चमके पिजुरी तार अनन्त, तहाँ प्रश्न चेंठे कंचलाकंत ॥ पद ६१८ 
मानसरोवर : 
श्रह्मंठे सो प्यंडे जानि, मानसरोबर करि असनाँन ॥ 
सोहं हंसा ताकी जाप, ताहि न लिप पुन्य न पाप ॥ पद्‌ ३२८ 
२५ 2९ > >९ 
मानसरोवर सुभरजछ, हंसा केकछि कराहिं। ; 
मुकताहछ मुकता छुगें, भव उढ़ि भनत न जांहिं॥ ए० ३५ दो० ३९ 
चतुर्थ धाम : 
कहै कबीर हमारे गोव्यंद, चौथे पद में जन का ज्यंद । पदु३१५७०२१० 
* २ ५८ १६ 


रजगुण, तमगुण, सतगुण कहिये, यह तेरी सब साया ॥ 


५ 
चोथे पद्‌ को जो नर चीन्हें, तिनहि परमपद्‌ पाया ॥ पदु २८ ए० २७२ 
परम पद 


साई भाह सास घुनि साई, साईं याकी नारी ! 
कहे कबीर परम पद पाया, संतो लेहु विचारी ॥ पद्‌ १७२ घू० ३३७ 
जपों न जाप हतों नहीं गूगछ, पुस्तक ले न पढाऊँ। 


कहै कवीर परम पद पाया, नहीं आउऊं नहीं जाऊं ॥ पद्‌ १९६ ए० १५४ 
2९ ५4 ९८ 
राम के नांम परंम पद पाया, छूटे विघन विकारा ॥ पद ३६७ पए० १७९ 
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अभय पद ; ब्य 
छांडि कपूर गांठि विष बांघ्यो, मूछ हुआ न छाद्दा । 
मेरे रांम की भ्रम पद नगरी, कहे कवीर झुछाहा ॥ 
। पद १३९४ ए० १३१ 
५८ ५८ ५ ५८ 
कहे कबीर निहचछ भया, निरसे पद पाया । 
संसा ता दिन का गया, सतगुर समझाया ॥ पदुं १८44 ४० १५१ 
५८ ५ »< ५८ 
जहं अनभो तहं में नहीं, जहं में तहं हरि नाहिं ॥दो० १८३ ४० २६३ 
वेकुएठ 
चरम चलन सब कोई कहत है, नां जाँनों वेकुंठ कहां है ॥ 
जोजन एक प्रमिति नहीं जाँनें, बातनि ही बकुठ बषान 0 


4 ३ र् 2५ 


जय छग है येकुंठ की आसा, तब लग नहीं हरि चरन निवासा ॥ 
कहें सुनें कैसे पतिजइये, जब छग तहां शाप नहीं जइये ॥ 
कहे कबीर यह कहिये काहि, साध संगति बकुंठद्दि भाहि॥ 
पद २४ पू० ९६ 
१८ ५ ५८ ८ 


मन में मेला तीरथ न्हावै, तिनि बेकुंठ न जानां ॥ 
पद ३४७ पू० २०४ 


५८ भर ५८ 
सो बैकंंठ कहौ धूं केसा, करि पसाव मोहि देहो॥. ५३ एछ ३०७५ 
लि ७ '€ 04 ५ 


भरी छाबड़ी मन चेकुंठा, साईं सूर दिया रंगा॥ 
ह घृ० १६१ पद २१४ 
' बिहिश्त : क्‍ 
जन कबीर तेरी पनह समाना, भिस्त नजीक राखि रहिमांनां ॥ 
पंद्‌ ३६३५ छछ २०२ 


४४४ भक्ति का बिकास 


दोजख तो हम अंग्रिया, यहु ढर नाहीं मुझ्न । क्‍ 
- भिस्त न मेरे चाहिये, बाझ पियारे तुझ॥ दो० ७ ए० १९ 


ऊपर बैकुण्ठ और विहिश्त के सम्बन्ध में कर्बीर की जो पंक्तियां उद्छत 
की गई हैं, उनमें चेष्णव भक्ति का प्रश्नाव स्पष्ट इष्टिगोचर हो रहा है। सागव 
जब तक बेकुण्ठ की आज्ञा में छवा है, तथ तक भगवद्भक्ति, हरिचरफणों सें 
सतद निवाध की अवस्था उससे फो्सों दूर है। भक्त का भादुर्श, वेष्णय भक्ति 
के अनुसार 'चेकुण्ठ' नहीं, भगवान्‌ की सेवा में निरन्तर छगे रहना है। यदि 
बेकुण्ठ में पहुंच कर भक्त हरि-सेवा से, भगवान्‌ के भजन से वंचित हो गया, 
तो ऐसे वेकुण्ठ में जाने से क्या लाभ ? सूरदास ने इसीलिये लिखा था-- 


'वंशीबट, चुन्दाबन, यभुना तज्ि बेकुण्ठ को जावे | सूरपतागर २-२ 
विहिश्त के सम्बन्ध से भी कदीर ने यही कहा है कि यदि विहिरतं मुप्त 
अपने प्रिय इष्टदेव की सेवा से वंचित करती है, जहां मेरा प्यारा ही नहीं 
है, तो पेसी विहिश्त मुझ्ते नहीं चाहिये। इसकी अपेक्षा में प्रस के साथ 
रहता हुआ दोजख को स्वीकार कर छंगा। उससे मुझे कुछ भी भय नहीं - 
होगा । 


इससे यह भाव भी अभिव्यक्षित होता है कि वेकुण्ठ आदि कोई स्थान- 
विशेष नहीं हैं। जब अभु सर्वत्र रम रहे हैं तो सर्वत्र ही वेकुण्ठ है । आवश्यकता 
है उन्हें पहिचानने भौर उनमें अपने व्यक्तित्व का परित्याग करके तज्लीन हो 
जाने की । 

जहां निराकार भगवान्‌ रहते हैं, वहां कुछ है भी या नहीं, वहां की कैसो 
परिस्थिति है, इस प्रश्न को कबीर ने निम्नंकित पद में उठाया है : 

रांम राइ भवियत बिगति न जान, कहि किम तो द्वि रूप बपान॑ ॥ 

भथमें गगन “कि पुहुमि प्रथमें प्रभू, प्रथमें पवन कि परणी। 

प्रथसें चन्द्र कि सूर प्रथमें प्रभू, प्रथमें कौन बिनांणीं॥ 

प्रथमें प्राण कि प्यंड प्रथमें प्रभू, प्रथमें रक्त कि रेतं। 

प्रथम पुरिप कि नारि प्रथमें प्रभू , प्रथम बीज कि खेत॑॥। 

प्रथम दिवस कि रेंणिपश्रथमें प्रभू, प्रथमें पाप कि एन्ये। 

कहे कवीर जहां बसहु निरंजन, तहां कछु भाहि कि झुन्य॑ ॥ 

पद १६४ ४छ १४३ 
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इस प्रपञ्न में जो कारण भौर कार्य का सम्बन्ध दृष्टियोचर दो रहा है 
चह इस प्रपल्च से पूर्व किस रूप का था? और च॒ह था भी या नहीं, यही 
समस्या कबीर के सम्मुख है। सष्टिरचना के क्रम में एथ्वी से पहले आकाश 
है, पानी से पहले पवन है, चन्द्र से प्रथम सूर्य है, पिण्ड से श्रथम प्राण है, 
रेत ( दीय ) से पूर्व रक्त है; पर पुरुष और सत्री, चीज भौर खेत, दिन और 
रात्रि, पाप भौर पुण्य का युग्म है। जब इनमें से कुछ भी नहीं था धौर जब 
इनके वाद कुछ भी नहीं रहेगा, त्तव कहते हैं, एक निरक्षन, निराकार परम 
तत्व रह जायगा। परन्तु जहां एक निराकार तत्व होगा, वहाँ की धवस्था 
केसी होगी ? विधिपरक होगी था निपेधात्मक १ वहाँ कुछ होगा भी या 
नहीं ? स्वयं निराकार तत्व शून्य जैसी निपेघात्मक सत्ता हे था वह कुछ है 
भी? बोद्धों के शन्यवाद ने भी कुछ ऐसे ही प्रश्न खड़े किये हैं। ऋग्वेद के 
'नासदीय सूक्त में भी ऐसे ही प्रश्न है। प्रारंभिक दुशा में असंव था या 
सत्‌ ? रक्ष था या व्योम ? यदि कुछ था, तो किसकी शरण में या किस के 
आध्रय से था ? क्या उस समय यह गंभीर जरू था ? अन्त में उत्तर भी 
दिया गया है। उस परम व्योम का, परम शून्य का, जो अध्यक्ष है, चष्टी 
इसे जानता है। प्यारे प्रश्ककर्ता जीव ! भौर में केसे कहूँ कि घह भी 
जानता ही है । 
वास्तव सें जीव की स्वल्प बुद्धि शंकायं तो खड़ी कर सकती है, पर 
पूर्ण उत्तर देना उम्तकी शक्ति के बाहर हे। अतः वह परम व्योम, परम 
शून्यावस्था, परम धास, निरअ्षन-निवात्त क्या है, केसा है, इसे समझ 
लेना संत्तारी जीच के बश् की बात नहीं है । साधना के उपरान्त जो साधक 
जितना देख जाया है, उसका उतना भी चर्णन वह नहीं कर सका । यह बेखरीं 
वाणी उस परावाणी को बात संतोषपूर्वक कह भी कैसे सकती है ९ 
रूप ५ 
श्रुति भगवती कहती दे : 'प्रजापते नत्वदेतान्यन्यों विश्वा जातानि परिता 
वभूव/-- उसपन्न हुई सत्ता्ओ की रचा करने वाले, परम प्रभु ! ये समग्र 
उत्पन्न पदार्थ घोर जो इनके चारों जोर विद्यमान कोप रूप सामग्री है, चद 
तुमसे घ्यतिरिक्त नहीं, अन्य नहीं है। यही नहीं, तुम इस सब को अतिकानः 


५. 2ररन्‍कमन-ममगननीनाओ- अम्य-न 9 अन+ममे माही ++मनीपआआ नम काम व ९५० न.५-आ+++न+ 4 +जजरभ----परनन-»+ बजे. 58. 


१. /हृ० ९०-०१२१-१० 


७. ०-० ओ७++- मा. >*म+ कक 


४४६ ' भक्ति का विकास 
करके भी विद्यमान हो। यह छोंक और कोष तुमसे परिपूर्ण हो रहे हैं, 
तुम इन सव में व्याप्त हो। ब्याप्य भौर व्यापक सम्बन्ध द्वारा मार्तों 
तुम यहां के प्रत्येक पदार्थ में तह्रुप हो रहे हो। एक अन्य मंत्र में कहा हैः 
आस्मा जगतः सस्थुपश्चञ'-' प्रभु जगत भौर तस्थुप दोनों का भाव्मा 
है। स्थावर भौर जंगम, चर भीर अचर सबका भात्मा ईश्वर है। इस रूप 
में यह द्विविध जगत्‌ मानों ईश्वर का शरीर है। हृपी हेतु ईश्वर को विश्ववपु 
भी कहा जाता है । इस प्रकार विश्व का एक- एक रूप मार्नों ईश्वर का एक-एक 
अंग है। 'तस्मे ज्येष्ठाय मद्दाणे नमः” टेक वाले मन्त्रों में पृथ्वी को ईश्वर का : 
पर, अन्तरिक्त को उदर, थौ को शिर, सूर्य भोर चन्द्न को नेन्न, अप्ति को मुख, 
वायु को प्राणापान, विद्यतरप शक्ति को अंग-रस और दिशाओं को उसका 
श्रोन्न कहा गया है। पुरुषतृक्त में भी इसी प्रकार की कल्पना पाई जाती है। | 
उपनिपदों में भी प्रभु को “रुप रूप प्रतिस्पो बभूव” कहा गया है"। अतः . 
इस निखिल सृष्टि को उसी प्रभु का रूप कद्दा जा सकता है। . कबीर ने नीचे 
ढछिखे पद में इसी भाव को अभिव्यक्त किया है : । 
“हमर तो एक-एक करि जांनां । 
दोह कहें तिनहीं को दोजख, जिन नाहिंन पहिचघांनां ॥ 
एके पवन, एक ही पामी, एक ज्योति संसारा। 
एक ही खाक घड़े सब भांडे, एक ही सिरजन हारा ॥  . 
जसे वादी काठ ही काटे, अगिनि न काटे कोई । 
सव घटि जन्तरि तूं हीं व्यापक, धरे सरूपें सोई।॥ 
७० पृष्ठ १०५ 
वेद ने कद्दा था, प्रभु से धन्य कुछ नहीं है। फबीर कहते हैं, यहां दो 
हैं ही नहीं, एक ही है। वह एक ही सर्व-व्याप्त है। व्याप्य वस्तु रूप-परिवर्तन 
करती है, काटी जाती है, उसके अवयव परमाणुओं में विभक्त होकर नवीन 
संगठन को जन्म देते हैं, पर व्यापक वस्तु काटी नहीं ज्ञा सकती, क्‍योंकि वह 
परमाशुरुपा नहीं है। घढ़ई काठ को काट सकता है, परन्तु, उसमें व्याप्त 
अप्ति को नहीं। और भप्मि जैसे उपले में व्याप होकर ऊपले का, काष्ट में 
ध्याप्त होकर काए का भ्रथवा लोहे में व्याप्त होकर ठोहे का सा रूप धारण 
कलम मम कम मम 
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कर छेती है, अपने व्याप्य के आकार की चन जाती है, उसी प्रकार बह परम 
तत्व घट-घट में व्यापक होकर सानों अनेक स्थरूप धारण कर रहा है । यहां 
जितने दृश्य हैं, उतने ही मानों श्र्नु के शरीर हैं। चेद ने विभिन्न शरीर न 
कह कर मानव शरीर के रूपक द्वारा उन्हें विभिन्न अंगों भोर इन्द्रियों का 
रूप दे दिया है । 
यह तो रूपक की घात हुई, जिसमें व्याप्य-ध्यापक सम्बन्ध निद्धित है | 
हस सम्वन्ध से एथक्‌ प्रश्ञु का रूप कया है? कबीर कहते हैं, व्याप्य वस्तु 
संजन है। भआाकाश से लेकर प्रथ्वी पर्यन्त रचना का विस्तार, उसके गुण और 
प्राणियों के चुद्धि से लेकर स्थूछ शरीर तक समस्त क्षचययव अंजन के ही नाना 
रूप हैं। प्रभु इन सबसे एथक है, निरअन है। 
रास निरंजन न्यारा रे, अंजन सकक पसारा रे । 
अंजन उत्तपत्ति वो ऊंकार, भंजन मांडया सब विस्तार? 
अंजन वह्मा संकर इंद, भंजन गोपी संगि गोव्यंद । 
अंज्न घांणी अंजन बेद, अंजन कीया नांनां भेद ॥ 
अंजन पाती जं॑जन देव, भजन की करें अंजन सेव ॥ ३३६ ॥ 
अंजन जावे अंजन जाह, निरंजन सब घटि रक्षी समाह ॥ ३३७ ॥ 
पृष्ठ २०१, २०२ 
अंजन या जांजना किसी चस्तु को चमकाने का साधन है। प्रभु साधन 
नहीं, साध्य है। यह समग्र विश्व, पार्थिचता से लेकर दिव्य सत्ताओं तक, 
चाणी से लेकर वेद्‌ तक, उस्ची साध्य रूप प्रश्ञु की प्राप्ति के लिये साधन का 
काम देता है। इसका आविर्भाव कौर तिरोभाव होता है। परन्तु प्रभु एक- 
रस है। हम जिन देवताओं जौर जवतारी महापुरुषों की पूजा करते हैं, वह 
सारनों अंजन की अंज़न द्वारा पूजा है, साधन की ही साधन द्वारा सेवा है। 
प्रभु सेच्यों का भी सेब्य है। चहाँ अंजन की गति नहीं है। वह्द सूच्म-स्थूल 
सभी रूपों से एथक अरूप है, निरंजन है। निम्नांकित पंक्तियों में भी ड्सी 
तथ्य को प्रकट किया गया है : 
राम के नांइ नीसांन बागा, ताका सरम न जाने कोई । 
भूप त्रिपा गुण चाके नांहीं, घट घट अंतरि सोई ॥ 
वेद विबर्जित, भेद विषर्जित, विबजित पाप र पुन्य॑ ॥ 
जांच विदर्जित ध्यान विषज्धित, विबर्जित धस्थूछ सुंन्य ॥ ... 
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मैप विधर्जित, भीख विवर्जित, विवर्जित बयंभक रूप । 
कहे कबीर तिहुँ लोक विवर्जित, ऐसा तेत अनूप ॥ २२० ॥ 
हे पृष्ठ ६३ 
9८ है ह हु 
सो कट विचारहु पंडित छोई, जाके रूप न रेख चरण नहीं कोई । 
३६७ पृष्ठ ३०० 
५ ८ ५ | 
अवरन एक अकलछ कविनासी घटि घटि आप रहै॥ 
तोल न मोल माप कछु नांहीं, गरिणती ग्यांन न होई। 
नाँ सो भारी नां सो हरुवा, ताझी पारिष लपे न कोई ॥ 
१६९ पृष्ठ १४४ 
जाके मुह्द माधा नहीं, नहीं रूपक रूप । 
पुहुप वाल थे पतला, ऐसा तत धनूप ॥ दोहा ४ ए० ६० 
५ ५८ ८ 
रूप सरूप न थावै बोला | हरू गझू कछू जाइ न त्तोला॥ 
वारहपदी रमेंणीं । पृष्ठ २४० 


वेद ने ईश्वर के वर्णन में अकायम, भवणम्‌, कस्नाविरस, अपाप-विद्वम्‌ 


जआादि कद्द कर जिस नेति नेति प्रणाली का अवलम्बन लिया था, कबीर भी उसी 
पद्धति पर भरभ्ु के रूप का निरूपण कर रहे हैं। भूख, प्यास, वेदना, विभेद, 
पाप, पुण्य, ज्ञान, ध्यान, स्थूलता, शून्यता, वेष, भिक्ता, शेशव, चुढापा आदि 
सब कुछ त्रिकोकी से सम्बद्ध हैं। प्रभु इन सब से भिन्न जनुपम तत्व है, वह 
रूप, रेखा, रंग आादि सब से प्रथक्‌ है। उप्चकी तोछ, मोछ, माप,ग्रिनती भादि 
कुछ भी नहीं हो सकती । न उसे भारी कहा जा सकता हैं, न-हछका । उसके 
मुख, माथा भादि कुछ भी नहीं हैं। वह धुप्प के सौरम से भी पतला है। 
जब सौरभ की सूचमता ही ग्राद्य नहीं हो सकती, तो उस अनुपम तत्व की 


सूचमता फा तो कहना ही क्‍या है ? इस सम्वन्ध में कबीर के शब्दों में ही 
यह फद्दना धिक उपयुक्त होगा ; 


'सारी कहीं त भहु ढरीं, हछका कहों त झूठ । 
स + आऋ | है 
रे का जांर्णों राम कं, नेनू कबहूं न दीठ ॥ १ ॥ घट १७ 
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ईश्वर सारी है या हलका, इस चात को जानने का सामथ्य यद्वां किसी में 
भी नहीं है। उसे हलका कहना तो. सरासर मिथ्या भाषण करना है । यदि 
उसे भारी कहा जाय, तो- भय का विपय है। जिसके गर्भ में भारी से भारी 
पदार्थ निहित हैं, वह कितना भारी है, इसका अनुमान लगाना सी सयावह 
है। जिसे नेत्नों से देखा नहीं जा सकता, उसके सम्बन्ध में इद्मित्थं कथन ही 
असम्वद् है, भसम्भव है। वह अनन्त कौन है १ जब यही प्रश्न समाधान के 
लिये छुट्पट। रहा है, तो वह क्‍या है भौर कैसा है ? इन प्रश्नों के दो घोक्ष को 
भी विचार चेचारा चहन नहीं कर सकेगा । 2 
तो क्‍या वह समझ सें नहीं जा सकता ? नहीं, ऐसी घात नहीं डे । 
साधकों ने अपनी साथना द्वारा, घोर तप के उपरान्त , ऋत की प्रथमज़ा के 
सहारे उसकी कुछ झलक तो देखी ही है। इस झकछक में ही उसकी यांकी 
झांकी याकर ये कृतक्ृत्य हो गये हैं। कबीर ने इस झलक का अपने शवों सें 
इस प्रकार वर्णन किया है : 
कबीर देख्या एक भंग, मध्दिमा कही न जाई 
तेल पुंज पारस घर्णी, नेनू रहा समाइ ॥ शे८ ॥ छछ १७ 
कबीर कहते हैं, मेंने प्रभु का सम्पूर्ण रूप तो नहीं देखा, पर उसके एक 
अड्डा और उसकी भी केवक एक झलक के दर्शन किये हैं ॥ उसकी झलक का 
जो रूप मानस चछुओं के सम्मुख आया है, वह अपने में अनन्त महिसासय है, 
. श्जस््र तेज का पुक्ष दे । जेसे पारस के स्पर्श से सब कुछ दमदमाता हुआ स्वर्ण 
ही स्वर्ण बन जाता है, उसी प्रकार उसके दुर्शनमान्न से मेरे नेत्नों के भागे 
प्रकाश ही प्रकाश जाज्वस्यसान हो उठा। मेरे नेन्नों में वही तो सम्ताया हुआ 
है। प्रभु के इस ज्योतिमंय रूप का वर्णन कबीर ने कई स्थानों पर किया 
नीचे इस विषय पर प्रकाश डालने वाढी कुछ पंक्तियां कवीरप्रन्थावछी से 
उद्धत की जाती हैं; | 
कवीर तेज शर्त का, भानों ऊूगी सूरजसेणि। 
पत्ति संगि जञागी सुन्दरी कोतिग दीठा वेणि ॥ १ ॥ पृष्ठ १२ 
कौतिग दीठा देद बिन, रवि ससि बिना उजास ॥ २ प ह 
"बार चथह्ा के तेज फां, कसा है उनसाव। 
कटह्दिवे रू सोभा नहीं, .देश्या दी परवान ॥ दे ॥| 
४७, #प भ० बि्० ह 
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जब यह ज्योति सामने जाती दै, तो ऐसा प्रतीत होता है कि एक सूर्य नहीं 
अनैक सूर्यों की सेना ही सेना दिखाई दे रद्दी है । यह ज्योति भज्भुत कौतुकमयी द 
है। इसके सामने सूर्य और चन्द्र का प्रकाश फीका पढ़ जाता है! परनह्न के 
तेज का कोई अनुमान नहीं लगाया जा सकता । चह कथन का .नहीं, दशन या 
साथात्कार का विषय है। जिस साधक ने अपने मन को इस तेज में, प्रभु के 
इस ज्योतिमय रूप में, स्थिर कर दिया, वह संस्तारसागर से पार हो गया" । 


जिन भक्तों, साधकों, सुनियों और ऋषियों ने इस ज्योति के दर्शन किये 
हैं, उन सब ने प्रायः हसी प्रकार का कथन किया है। सुंडक उपनिषद्‌ का 
ऋषि कहता है द कल 
“न तन्न सूर्यों भाति न चर्द्रतारक नेमा विद्युतो भान्ति कुतोअ्यमरिनिः । 
तमेव भान्तमनुभाति सर्वे तस्थ भासा सर्वमिदं विभाति ॥ १० ॥ 
: ( द्वितीय झुंडक, द्वितीय खंड ) 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी गीता में यही कहते हैं: | 
दिवि सूर्यसहख्स्य भवेद्यगपदुत्यिता । 
यदि भाः सह्शी सा स्थाद्‌ भासस्तस्य महात्मनः ॥ ११-११ ॥ 


इस निष्क, शविभक्त, विरजा, शुअ्र ज्योति के दृशन भाशज्ञानी ही कर 
पाते हैं। जिसे भात्मज्ञान नहीं, जिसने अपने स्वरूप को नहीं समझा, वह हस 
परा ज्योति के दर्शन केसे कर सकता है ? ढ 

नाम ५ 


श्रुत्ति भगवती वाणी को नित्य और विरुपा भर्थात्‌ विविधरूपा कहती है. 
वेखरी वाणी की यह विविधता अनेक नामों का सूजन - करती है। जब विश्व 
ही विविध दृश्यात्मक है, तो इन अनेक दृश्यों के अनेक नाम होने ही चाहिये । 
भाणी भी नाना योनियों में विकास के विभिन्न स्तरों पर अपने मनोनुकूल 
कार्यों में संडरन हैं। जो जिस स्तर पर है, वद्द उसी के आधार पर अपने प्रभु 
फो किसी नामविशेष से पुकारता है। यह पुकार शाश्वत है। हससे आस्सा 
को थड़ा घल मिलता है। ह |। क्‍ 

वेद कहता है : 'अभिमाति को दबाने के लिये उस ज-++___..... चानेके लिये उस शतकतु, अनन्त-पराक्रम, अनन्त-पराक्रम, . 


१, जोत्ति मांदि से मन पिर करे ४ कहें कपीर सी प्राणी तिरे २३२८ पृएत १९९ 
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!यज्ष-स्वरूप, परम पावन प्रश्लु के नामों का ज्ञाप करना चाहिये!। प्रभु के नाम 
एक नहीं, अनेक हैं । किसी भी नाम से उसे भजो, यह भजन ही आग्मा को 
पापपाशों से एथक करके उसे पचिन्नवा की ओर ले जायगा।... 
चदिक ऋषियों ने स्वयं प्रभु को नेक नाम दिये हैँ । इन्द्र, वरुण, मित्र, 
अग्नि, यम भादि विभिन्न नामों द्वारा उसी एक प्रभु का बोध होता है । इन 
सव नामों में घोश्म की प्रधानता है। ओोश्म समस्त शब्द-राशि का मूलसरोतत 
है, निखिल वाइमय का आधार है, समग्र वाणी-विछास की भादि छीछा-भूमि 
है । आधायों के शब्दों में यह परम प्रभु का प्रथम घाम, प्रथम नाम, प्रथम 
प्रकाश है। ऋषियों ने इसे प्रणथ कहा दे । वे इसी अणव, सतत अभिनय, 
सदेव सथ्यः नाम का जाप करके ज्ञीण-दोष एवं विगत-कर्मप बने थे । । 
ऋषियों ने जनुभव किया, जहां विभूति है, श्री है, ऊर्जित अवस्था है, 
वहां मानों प्रश्मु की ही ज्योति जगमगा रही है। श्रभ्लु के ये ज्योतिर्मप रूप 
सामान्य जन के निकट भी हैं। प्रभु के प्रथम धास तक सब प्राणियों की पहुंच 
नहीं हो पाती । भत्तः उन्होंने इस अनुभूति के आधार पर परिस्थिति और 
पान्नविशेष की दशा को देखते हुए प्रभु के अनेक नामों की कल्पना की । जिसे 
घभटपि ओश्म नास से स्मरण करते थे, उसे ही विविध देशों भौर विविध काल 
सें विधिध प्राणियों के द्वारा जिन, महंत, तथागत, शंकर, राम, कृष्ण, 
गोविन्द, खुदा, अन्ना, गौड, लौर्ड जादि अनेक नारसों द्वारा स्मरण किया गया। 
प्रभु के सब नाम पुल्लिंग ही हों, ऐसी बात नहीं है | भोश्मर में उम्रा छिपी 
पड़ी है । शक्तिमान्‌ के साथ उसकी शाक्ति सदेव संयुक्त रहती है ! उमा से 
संयुक्त ओश्म ही तो सोम है, मिस्की पविन्न धारायें पवित्र अन्तःकरणों में 
सदेव बरसती रहती हैं । अतः साधक कसी प्रभु का नाम स्मरण करते हैं भौर 
कभी उछ्तकी शक्ति के स्तवन में मग्न हो जाते हैं। जो शक्ति और दाक्तिमान 
है, वही प्रकृति और घुरुष है, उम्रा और शिव है, साया और बह्म है, श्री और 
विष्णु है, ऊचमी भीौर नारायण दै, सीता भौर राम है, राधा भौर कृष्ण है। 
सनन्‍्तों, भक्तों, कवियों तथा आाचारयों ने इस तथ्य को समझने और समझाने से 
कहीं भी सम्देह के लिये अवसर नहीं रहने दिया है । साहित्य में इसी हेतु 
कहीं दुर्गा की वन्‍्दवा है, सरस्वती की उपासना है, राधा की आाराघना है, 





१, ऋ?० १-१७-३ 
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सीता की स्तुति है और साथ ही राम-नाम का जाप है, कृष्ण का कीर्तन है 
शिव की अर्चना है । 


हिन्दी के भक्तिकार के भाते-आत्ते प्रभु के हन विविध नामों की अ्रतिष्ठां हो 
सुकी थी । सारंग्राही, तर्॒दर्शी, सन्त कबीर ने इन नामों को अपना लिया। 
वे अपने प्रभु को अपनी 'वाणी' में इन्हीं विभिन्न नासों से  पुकारते हैं । वे उसे 
मां भी कहते हैं, वाप भी कहते हैं जोर कभी कभी दोस्त भी कह देते हैं । रा 
. उनका सब से अधिक प्यारा नाम दे । उन्हें अपने गुरु से इसी नाम की दीका 
मिली थी। गन्लाह का नाम लेंगे, तो उसके साथ भी वे राम का नाम जोड़ 
देंगे । राम का नाम उन्होंने चार बार लिया है। अन्य नाम भी उनकी , वाणी 
में निःसंकोच भाव से अयुक्त हुये हैं, जेसे केशव, कृष्ण, विष्णु इत्यादि, पर 
जितना अधिक रास नाम का श्रयोग है, उतना अन्य किसी भी नास का 
नहीं । एक हरि नाम जवश्य ऐसा है, जिसका राम नाम के समान ही 
ढय से प्रयोग हुआ है जौर जो उन पर पढ़े हुए चेष्णव भक्ति के प्रभाव 

की सूचना देता है । 
नाम की मद्धत्ता यही है कि वह साधक को विशिष्ट-भावापन्न बनाता 
हुआ उसे नामी की ओर ले चले। अतः नामविशेष का महत्त्त, भी साधना 
में स्वीकृत हुआ है। फिर भी नाम केवऊ नाम है भौर भाव की अपेक्षा 
गोण है। कबीर मे राम नाम को महत्त्व अवश्य दिया है, पर अन्य अनेक 
नामों द्वारा भी उन्होंने अपने प्रभु को स्मरण किया है। ऐसा करने में उनका 
ध्यान भाव पर रहा है, नामी पर केन्द्रित हुआ है, नाम पर नहीं। नीचे . 


हम उन नार्मो का उद्लेख करेंगे , जो कवीरप्न्धावछी फ्रे विदिध स्थलों पर 
पाये जाते हैं; 


ओश्मः । 
. जी शोंकार भादि में जाना । लिखि और मेड ताहि म माना । 
ओ शेंकार छखें जो कोई। सोई छखि मेटणा न होई ॥ 


पृ० ६१० पव्‌ १०२ 


भोकार भादि है मूछा । राजा परजा एकहि सूला ॥ ए. २४३ चौपदी रमेणी 
भोंकारे जग ऊपजे, विकारे जग जाइ ॥ घृ० १२६, पद्‌ १२१ 
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रास : 
बहुत दिनन की जोचती, याट तुम्हारी राम ॥ ए० ८, दोहा ६ - “ 
पपीह्दा उयूं पिव-पिव करूं, कथ रे मिलहुगे रास॥ ४० ५, दोहा २४ 
या जोगिया की छुगति हु घुझ्े, रांस रमें ताकों त्रिभ्न॒वन सूझे,॥ 
पृ० ६७८, पद २०७ 
राम नांम रंग लागों, कुरंग न होई । हरि रंग सौ रंग भोर न कोई ॥ 
प्रू० १६१३, पद २३७ 
है कोई रांम नांम बतावे । बस्त भगोचर मोहि छखावे॥ एू.३६२ पद २१८ 
विशेष रूप से म्रष्ठव्य पृष्ठ ८ दोहा ७,८,११,१२ । एृ० ७ दोहा ६ ( घविरह 
की भेग ), छ० ७ दोहा २०, २६, २८, ३०, ३१॥। ए० ५ दोहा २२ । 
पद्‌ १, ३, ११५ से १३२ तक, ३९५९ क्षादि २ 
कृष्ण: 
कुघन कृपा कबीर कहि हम प्रतिपालन क्यों कर ॥ ए० ५७ हू 
विष्णु सोई जाकी विस्तार | सोई कृत्न जिनि कीयो संसार ॥ 
पृ० १९९ पद ३२७ 
विष्णु : 
विष्णु ध्याव सदान करि रे, बाहरि अंग न घोड़े रे ॥ पु० ३१८ पद्‌ ३५१ 
प्रतञ्नह्म ४ 
पार भह्म के तेज का, कैसा है उनमान ॥ एृ० १२, दोहा ३ - 
पार ब्रह्म देख्या हो दत चाड़ी फूली । १० १६० पद २१४ 
उछठी चालू मिले परबहा की सो सतगुरु हमारा | ए० १४५ पद १७० 
घटि बधि कहीं न देखिये, श्रद्म रहा भरपूरि | पृ० <१-५ दोहा ( ५३ 2 
तब खुख पादे सुन्दरी, घह्म झलकके सीस | पृ० ८१-४७ दोशा ( ५२ ) 
साइ 
और न कोई सुनि सके, के साईँ के चित्त ॥ ए० ९ दोहा २० 
साह अपणें कारणें, रोइ-रोह रतड़ियां ॥ ए० ९ दोहा २८ 
भगवान्‌ 
काम कोध ब्रिष्णां ते, ताहि मिले भगवान्‌ ॥ ए० १० दोहा ३० 
सच मसीति सें किनहूं न जानों, पंच पीर सालिम भगवाँनाँ ॥ 
ह प्ृ० १७७ पदु २७६ 


९५४ भक्ति का विकांस : 
हरि ः 
फहो संता क्यूं पाइये, घुछूम दृरि-दीदार | ए० ७ दोहा २७ - 
अहनिम्ति हरे ध्यावे भहीं, क्यूं पाये दुलस जोग ॥.ए० ७ दोहा २८ 
द्रष्टम्यः पु० ७ दोहा २९, ३०, ३२, प्‌० ८ दोहा ९। पृ० ५ दोहा २९। 
पृ० १० दोहा ३०, ३६। प० ११ दोहा ११ 


. पदावली पद सं० १४७, १४८, १४९, १५८, ३१८०, ३८१, ३९७ भादि २ 
गोविन्द : 
गोब्यंद के गुण बहुत हैं, लिखे जु हिरदे मांदिं ॥ प० ७९ दोहा ७ 
ज़िनि प गोविन्द बीछुटे, तिनके कौण हवाछ ॥ प० ७ दोहा २ 
गोपाल 
भेम भीति गोपाल भजि नर, णौर कारण जाह रै । प० २१७ पद ३९० 
आईं तलब गोपाल राह की सेंदी मंदिर द्वांडि चढ्यो ॥ 
पृ० १७० पद्‌ २४ रे 
केशव : 
कलंक उतारी केसवा भांनौ भरम अँदेस ॥ प० ८५ दोहा ४ 


कसी कहि-कहि कूकिये, ना सोइमे जसरार ॥ प० ६ दोहा १६ 
कहे फबीर सुनि केसवा, तूं सकछ वियापी । 


तुम समान दाता नहीं, हम से नहीं पापी ॥ पृ० १४८ पदु १७८ 
फ््मत्ञाकम्त 
चसके बिज्ुरी तार अनंत । तहां प्रभु बेठे कंवलाकंत का ह 
प्रष्ठ १९९ पद्‌ ३२८ 
दान एक सांयों कंवराकंत | कपीर के हुख हरन झनतत॥ 
पृष्ध ११३ पद्‌ ११० 
कृष्ण, सद्मनोहर, हरि 
टिकट भई कानद के कारणि, अरमि अंमि तीरथ कीन्हां हो । 
सो पद देहु मोहि सदन मनोहर, जिदि पदि हरि में चीन्हां हो ॥ 
पृष्ठ ११२ पदु ७७ 
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बीठुला, शीरंग, बनवारी : 
मन के मोहन बीठुछा, यहु मन लागी तोहि रे ॥ 


)< ५८ )< 
. श्रष्ट कंवछ दल भीत्तरा, तहा भ्रीरंग केलि कराह रे ॥ 
»< ५ >< 


पोडस कंचल जबन्न चेतिया, तब मिल्ति गये भ्री बनवारि रे॥ घुष्ठ ८८ पदु४ 


दामोदर : 
तुम्ह कृपाल दयाल दमोदर, भगत बछुछ भी हारी । एु० ५३, पद १९१ 
गोकुछनाथक, बीठुछा, नरहरि, शा्रघर, श्रीरंग ४८ 
' गोकुक बाइक बीठुछा, सेरो मन लागौ तोहि रे । 


५८ ५८ ५ 
इृढिं पद नरहरि मेटिये, छाडि कपट अभिमान रे | 
भर ५८ )< 


रसनां रसहि बिचारिये, सारंग श्रीरंग घार रे । पृ० ८८, ८९, पद्‌ ५ 
शालिग्रास 
सेवे सालिगरास कूं, मन की आंति न जाइ । छ० ४४, दो० ६ 
गोपीनाथ : 
एक निसप्रेसी निरधार का, गाहक गोपीनाथ । छ० ४७, दो० २३ 
चतुभुज : 
रे जन मन भाधव स्यों छाइये, चतुराई न चमुभुंज पाहये । 
घुृ७० २८०, पद्‌ ५२ 
मुझुन्द, भारायण : 
मन मसुकुनद जिल्ला नारायन परे न जस की फाँसी । प्ू० २६०, पद ३ 
साथव « 
माधों कब करिही दाया । पु० १९२, पंद्‌ ३०८ 
साधी दारव छुख सझी न जाई । पृ० २१४, पद ३८४ 
भसारायण « 
ताथें सेविये नाराइणां, परभू मेरी दीनदयारू दया करणाँ | 
पृष्ठ $०९, पदु २४८ 
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जगन्नाथ ह 
कहे कबीर मेरे संग न साथ, जकू थछ में राखे जगनाथ । 
। पृ० २०३, पद ९४१ 
कद्दे कबीर जगनाथ भजहु रे, जन्म भकारथ जाए । प० १९५, पद्‌३१५ 
विष्णु, नारायण, गोविन्द, मुकुन्द 
मेरी जिभ्या बिस्र, नेन भारांहन, हिरदे जपीं गोविम्दा 
जम दुवार जब लेखा मांग्या, तव का किट्टिस सुकुन्दा । 
पृ० १७३, पद्‌ २५० 
जब यम-द्वार पर लेखा मांगा जायगा, तव मुकुन्द कहकर क्या कर छोगे 
मेरी जिल्ला पर तो भभी से विष्णु, नेन्नों में नारायण और हृदय .में गोविन्द 
वास करते हैं । | 
मुरारी : 
कहत कबीर हमको छुख भारी, बिन द्रसन क्यों जीवहि भुरारी । 
प्‌० १८५७, पद २८७ 
कहे कबीर नहीं बस मेरा, सुनिये देव मुरारी । प० १७९, पद्‌ २६६ 
कबीर सूता क्या करे, जायि न जपे झुरारि। प० ५, पद ११ 
कहे कबीर सजि चरन सुरारी | पृ० १२७, पद १२३ 
बनवारी, रास, नरहरि, माधव, मधुसूदन 
रास ऐसी हों ज्ञानि जपों नरहरी, माधव मधुसूदुन बनवारी । 
पृ० २१२, पद ३७४ 
पंचानन, भ्रीमुरारि 
तू करी डर क्यूं न शुद्दारि। तू बिन पंचाननि श्रीमुरारि ॥ पृ० ३१७, ३८८ 
शाड्पाणि 
जब लग हीन पढ़े नहिं बाणीं | तब रूग भ्रज मन सारड्भपाणीं ॥ 
पृ० ३०७५, पदु ३४८ 
कहे कबीर संसा गया, मिले सारंगपाणि।_ पू० १३८, पद्‌ ६७५४ 
कहे कबीर भज सारंगपानी, नहिं तर हैहै खैंचातानी । 
पृ० ११७, पद ९१. 
पुरुष: - 
कहे कबीर हमें व्याहि चले हैं पुरिष एक श्रविनासी । पद्‌ $, ए० ८७ 
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पुरुषोत्तम 
आनंदुमुल सदा परसोतम, घट बिनसे गगन न.जाई ले। 
: पृ७ १८७, पद्‌ २९४३ 
बिन रे ज्ञानि परणऊं परसोतम, कहि कबीर रंगि राता । 
पू० १3३८, पद १५३ 
भपरंपार पार परसोतस, वा मृरति की वलिहारी । ए० १४३, पद १६८ 


निरंजन : 
एक निरंजन भज्ञह मेरा, हिंदू चुरक दहूँ नहिं नेरा । 
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कहे कबीर भरम सब भागा, एक निरंजन सूं सन छागा । 
छू० २०२, पद ३३८ 
जामें मरे न संकुटि आचे, नाँच निरंजन जाकी रे । ए० १०४, पद्‌४८ 


अल्ला: 
अज्ला एके नूर उपनाया, ताकी कैसी निंदा | पू० १०४, पद्‌ ७१ 
. कबीर पंगुडा अरूह राम का, हरिशुर पीर हमारा । ४० १७६, पद्‌ २५९ 
... भन्नह ल्‍यों छायें काहे न रहिये, अहनिसि केवल रांम नांम कहिये। 
घुृ० १७८, पद ९२५६ 


रहीम : 
दिलरू ही सखोजि दिले दिक भीतरि, हहाँ रांस रहिमानां । 
प्रु०. १७६, पद २०५ 
धाहत थाह्द न पावई, तूँ पूरा रहिमांच | पू० १७, दो० २ 
काया फिरि फासी सया, राम भया रहीम । 
घृ० ५४, पद्‌ १० छांवि की अंग । 


खुदा 
जोरी कीयां जुरूम है, मांगे न्याव खुदाह । पृ० ४३, दो० ९ 
जिनकी दिल स्थावति नहीं, तिनकद्दँ कद्दा खुदाइ ! प० ४४,दो० ११ 
मुसलमान कहै पके खुदाह । कबवीरा कौ स्वार्मी घटि घटि रो समाइ ॥ 
पू० २००, पद शे४० 
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साहिब : 
संपटि माँहि समाहया, सो साहिब नहिं होह | 
सकल मांड सें रमि रह्मा, साहिय कह्दिये सोह ॥ ए० ६०, दो० १ 
सिर साहिब को सोपना, सोच न कीजे सूरि | ४० ६९, दो० ११ 
साहिब सूं परचा नहीं, ऐ जांहिगे किस ठौर | पृ० ३१, दो० ४ 
दयाल : | 
दरसन भया दयाल का, सूल भई सुख सीडि । पृ० १६, दो० ४८ 
कतार : . 
जम राणों गढ भेलिसी, सुमिरि ले करतार। पृ० २१, दो९ ७ 


करीम : 
करम करीमां लिखि रक्षा, जब कछू लिएया न जाई | एू० ५८, दो० ७ 
कथीरभप्रन्धावकी से ईश्वर के जो नाम ऊपर उदशत किये गये हैं, उनमें 
से अधिकांश नाम वही हैं, जो भागवत भक्ति बालों को भी मान्य हैं । वेष्णव 
धरम ने भारत भूमि में अपने लिये जो मान्य स्थान बना ढिया था, उसी का 
यह प्रभाव है। मुसलमानों के केवछ कुछ ही नाम, और वे भी कुछ थोड़े से 
स्थानों पर ही आए हैं। जो विद्वान कबीर को किसी झुसरूमान शेख या पीर 
का शिष्य मानते हैं, उन्हें इन नामों को देख कर अपना सत-परिचर्तन करना 
पढ़ेगा । कबीर की रचनाओं में हिन्दुत्व भरा पड़ा है। इससे केचल एक ही 
निष्कर्ष निकल सकता है कि कवौर भछे ही सुसलिम-दुम्पति, ' नीमा और 
नीरू, के पोषित पुत्र हों, ये औरस पुत्र क्विसी उच्च कोटि के संस्कार-सरपन्न ह 
हिन्दू-दग्पति के ही थे जौर जो किंवदन्ती उन्हें स्वामी रामानन्द. के द्वारा 
आशीर्वाद तथा बरदानप्राप्त विधवा ब्राह्मणी की सन्‍्तान कहती है, वह बहुत 
कुछ तथ्य के निकट है । | 8 
शुण : 
सगुण तथा निगुण सत्ताओं की चर्चा हम पीछे कर चुके हैं । हमारी 
सम्मति में प्रत्येक सत्ता सगुण तथा निगुण हो सकती है। वह स्वीय गुर्णों के 
कारण संशुण तथा परकीय गुणों से रहित होने के कारण निग्गुण कहलाती दै। 
कथोर ने इसीलिए लिखा है : 'गुंग में निरगुंण निरणुंण में गुंण है, वाद छांड़ी 
किंयूं बहियें, ( पृष्ठ १४९ पदु १८० )। कभी कभी ऐसा भी देखा जाता हैकि ' 
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एक ही सत्ता के कुछ गुण अपने. होते हैं और कुछु गुण दूसरी सत्ताभों के 
सम्बन्ध से उस पर जारोपित किये जाते हैं। अपने गुण को निरपेण भीर 
दूसरों से सम्बन्धित गुर्णो को सापे्ठ कहा जा सकता है। इन गुणों के सम्बन्ध 
में कवीरग्रस्थावली के निम्नाह्वित उद्धरण पर्याप्त होंगे: 
निरपेत्ष गुण : व 
- धो है तेसा वोही जान, ओही आाहि भाहि नहीं आतते। २४१ । १४ 
अविगत अपरम्पार अक्ष, ग्यांन रूप सब ठांम । पृ० २४१, पंक्ति १ 
आनन्द मूल सदा परसोतम । १० १4७, पद्‌ २१३ 
सुखसागर गुन रवें कबीर । पृ० २०१, पद २२ 
ते तो आहि अनंद्‌ सरूपा | पृ० २२५, पंक्ति ३ 
कब मरिहूं कब देखिहूँ पूरन एरमानंद | पृ० ६९, दोहा १३ 
इस पंक्तियों से सिद्ध होता है कि. प्रभु है; वह ज्ञानरुप दे और वह 
आनन्दुस्वरुप है। वेदिक भक्ति पर प्रकाश ढाछते हुए हमने इन्हीं गुणों को 
प्रभु के निरपेत्त गुण कहा है। जब हम ईश्वर के गुर्णों की वात करते दें, तब 
हमारी यह भी निश्चित धारणा रहती है कि प्रभु में भवगुण एक भी नहीं है 
कबीर के शब्दों में 'करता केरे बहुत गुण करौगुंण कोई नाहि' | पु० <५ का 
प्रथम दोहा नं० ३ का 


सापेक्ष गुण-जगत्‌ की द्ष्टि से; 
सृष्टि का रचयिता, पाछयिता भौर संहर्ता-- 
. भ्ञांनेंण घड़ण संवारण संम्रथ, ज्यूं राखे त्यूं रहिये ॥ पु५ 3» पढ५ं ३४ 
: कहे कबीर सुनहु रे छोई, भांनण घड़ण,संवारण सोई ॥ पद २७३६० ३८१ 
जगत की दृष्टि से ईश्वर सृष्टि का रचयिता, पाक और संहारक है । 
इन तीन गुणों के आधार पर 'रजगुन बह्मा, तमगुत संकर, सतडुन हरि है 
सोई! ( पद्‌ ५७ ) चह बहा, विष्णु ( हरि ) और इंकर कहलाता ह्वै। 
. हिन्दु तुरंक का करता एके, ता गति छल्ली न जाई ॥ पद ५८ 
एक ही खाक घढ़ें सब भांडे, एक ही सिरजनद्वारा । पद्‌ ५५ 
भाटी एक सकछ संसारा, वहु विधि भांडे घड़े छुंभारा ॥ पर्द परे 
. ईश्वर सुछ्टिख्पी चिन्न का चित्रकार और इस महरू का बनाने वाला चिजारा, 
राज या कारीयर है? “ 
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तुरक मसीति देहुरे हिन्दू दुहँटां राम खुदाई । 
जहाँ मसीति देहुरा नाहीं तहां काकी ठकुराई॥ 
अरध उरध दसहूँ दिसि जिंत तित पूरि रह्यां राम राई ॥ 
पृ०७ १०६, पंदू ५८ 
त्रिन्ुवननाथ ' 
सिलिय पत्रिभवननाथ सं, निरभे होह रहीये ॥ पृ० २१२, पद ३७३ 
५८ । ५८ ५ 
कहे कबीर संसा करि दूरि, त्रिभुवननाथ रह्या भर प्रित 
पृ० १०५, पद ५३ 
जगदीश : पी 
द जोति विना जगदीश की, जगत उलंध्या जाइ | ए० ७७ दोहा ४... - 
दयालु : द हु 
+. मोहि भाग्या दुई दयाल दया करि, काहू कूं समझाह। रे 
 घ्ृ० १९० पद ३१८ 
भक्तव॒त्सल-दयालु ः 
तुर्द्द कृपाछ दयालू दमोदर भगतवछुछ भो-हारी ॥ ए० १५४ पद्‌ १९१ 
अनाद अनन्त 
सेह मन समस्लि संम्नरथ सरणांगता, जाकी आदि भंति सधि कोई न पाव ॥ 


पुृ० १७५७५ पद १९५९ 
है है. ५ ९ 


वाक़े भादि ध्रु अन्त न होई ॥ प० १४५९ पद्‌ १८० . 
अजर-अमर, अलख : 

अजरा अमर कथ्थ सब कोई, जलेख न कथणां जाई ॥ पृ० १४९ पद्‌ १८० 
पिंड ओर ब्रह्माण्ड से भी परे : 

प्यंड ब्रह्मांड छाँडि जे कथिये, 

फटे कबीर हरि सोई॥ पू० १४५ पद्‌ १८० 
अग्रोचर ; मे  आ के 

, नेनां बेन अगोचरी भ्रवनां करनीं सार । पृ० २७१ 
3 हैः 2 
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है कोई रांम नांस बनाये, वस्त अगोचर मोहि ऊखामे ॥ 


अभय : 


पृ० १६२ पद २१८ 


संतो से भनसे पद गहिये । 
करा अतीत भादि निधि निरमल, ताफकूं सदा विचारत रहिये ॥ 


पृ० १३९ पद्‌ १५७ 
भर भर 


' घीन्हत चीत निरंजन छाया, कहु कबीर तो भनसे पाया ॥ 


राजा: 


प० २८१ पद ५८ 


कोऊ हरि सम्राच नहिं राजा। 
ऐ भूपति सब दिवस चारि के झूठे करत दिवाजा ॥ पु० २७८ पद्‌ ७७ 
काहे न मिली राजा राम गुसाई । पु० १२५ पद्‌ ११७ 


ठाकुर « 


दास कबीर को ठाकुर ऐसो, भगत की सरन उचारे ॥ पृ० १३७ पढ़ १३२ 
भूख-प्यासरहित : 


भूष त्रिषां गुंण वाके नाहीं, 


, घट घट अंतरि सोई ॥ पृ० १६२ पद २१२० ॥ 


भूष न त्रिषा, धूप नहीं छाहीं ॥ 


द सुख-हुख्व रहित, रहे सब माँहीं ॥ पृ० २४० ( वारहपदी रमेणीं ) 
सुख-दुखरहित : 


अभज्ञ, 


कबीर साथी सो किया, 
जाके सुख दुख नहीं कोई । 


_द्विलि मिलि ह॒वे करि खेलि स्थ॑ , 


कदे बिद्योह न होई ॥ ८६-१३ ( अविहड कौ जक्ठ ) 


अखंड, एक रस : 


आदि मधि भरु अंत छों भविहड सदा अर्भंग। 
कधीर उस करता की, सेवग तक न संग ॥ 
८६-४ ( अविह्ठठ को अंग 2 


५9६९ . भक्ति का विकास , 


आवनाशा 

कहत कबीर सुनहु रे लोई, हम तुस्ह विनसि, रहैगा सोई ॥ १०३ ॥ 

कहे कबीर सबे जग विनस्था, रहे राम अविनासी रे ॥ १६६॥ - 

ऊपर प्रभु के जिन गुर्णों का वर्णन किया गया है, वे हम जीवों की अपेष्ा 
से हैं। प्रभु राजा है, ठाकुर है, तो दम सब उसकी प्रजा हैं, सेवक हें । हम 
जन्ममरण के आविर्भाव-तिरोभाव के चक्र में पड़ते हैं, वह जन्म भौर मृत्यु 
दोनों से विहीन है। हमें भय्य लगताहै, वह निरभेय है । हम भक्त हैं, वह भक्तः 
वत्सछ है । हस शरीर धारण करते है, यह भशरीरी है। हमें भूख-प्यास 
लगती है, चह इनसे रहित है । हम व्याप्य हैं, वह व्यापक है। हम अदप 
शक्ति वाले हैं, वह सर्वशक्तिमान्‌ है। जहां तक पिंड भौर ब्रह्माण्ड का समवन्ध 
है, वह इन सब सें ओतप्रोतत है, पर वह इतना ही नहीं है ।.ये विशाल हैं, पर 
इयत्ता वाले हैं । वह हयत्ता या सीमा - के बंधनों से परे है। अतः पिंड मौर 
च्रह्माण्ठ भी जहां नहीं हैं, चह वहाँ पर भी है । वह देश और काछ दोनों को 
अतिक्रान्त करके विद्यमान है। यहां की अवस्था सुख-दुखमिश्रित है। चह 
सुख और दुख दोनों से रहित है.। हमें माता-पिता उत्पन्न करते हैं और हमारे 
भी सन्‍्तान होती है । ईश्वर की न कोई माँ है, न कोई सन्‍्तति और न कोई 

ता। न उसे किसी ने उत्पन्न किया है और न बह किसी को उत्पन्न करता 
हैं। इस प्रकार के सभी सम्बन्धों से वह शून्य हैं। नेन्न, वाणी, श्रवण भादि 
सभी इन्द्रियों के विपयों से वह पथक है। जब उसका कोई ग्राम, खेढ़ा या 
स्थान ही नहीं, रूप, रेखा, या वर्ण ही नहीं, तो उसके गुणों का चर्णन हो ही 
केसे सकता है ? वह हमारी भाँति वाकक, युवा या बुद्ध भी नहीं' बनता । यों 
वह सतत चालक है, सतत तरुण है, सतत बुद्ध है। उसके समान कोई 
निष्पाप नहीं, कोई शक्तिशाठी नहीं भौर कोई प्राचीन भी नहीं है । 
अद्वेत : 


*. माय न वाप आब नहीं जावा । ना वहु जण्यां न को वदि जावा ॥ 


पृ० २१४१ पंक्ति १३ 
जाकर गा न ठांठ न खेरा, कैसे गुन वरन॑ मैं तेरा) 


नहीं तहाँ रूप रेख गुंन बाना, '“*न्तहीं सो ज्वान, न बिरध न वारा ॥ 
पृष्ठ २४२ पह्नि ५-६-७ 


कबीर ओर भगवद्धक्ति 9६५ 


गुण हैं। त्रेतवादी इनसें सी व्यत्तिरिक करते हैं। उनके मतानुसार है अर्थात्‌ 
सत्ता या अस्तित्व का शुण ईश्वर के साथ जीव और प्रकृति का भी है। इसी 
प्रकार श्ञानी गुण जीव भौर ईश्वर दोर्नों में पाया जाता है। केवल णानन्दी 
गुण ऐसा है, जिसे हम ईश्वर का सौलिक गुण कह सकते हैं और जो जीव या 
प्रकृति किसी में सी नहीं पाया जाता। भद्देत्तवादी ऐसी घारणा नहीं रखते । 
उनका मत है कि ये तीनों ही गुण ईश्वर के अपने ओर मौलिक हैं । उस परम 
तत्व को थे ईश्वर भी नहीं, ब्रह्म कहते हैं । अह्म के भतिरिक्त, उनके मत्त में, 
जीव या प्रकृति किसी का भी स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है । कबीर भी स्थान- 
स्थान पर इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं। जैसे पानी हिस का सघन रूप 
घारण करता है और हिम पिघछ कर पुनः पानी बन जाता है, उसी प्रकार 
ब्रह्म ही जगव्‌ भौर जीव रूप में भासित होता है, प्रलयावस्था में जगव्‌ भौर जीच 
पुनः मह्ममय हो जाते हैं । जेसे जल से तरज्ञः और तरज्ञ से जछू पृथक नहीं है, 
श्रप्ति से चिनगारी और चिनगारी से अप्ति कोई अपर वस्तु नहीं है, कक भोर 
कुण्ड दोनों एक ही तस्व के दो अलग-अलग नाम मात्र हैं, उसी प्रकार बह 
से जगत्‌ भिन्न नहीं है । व्यवहार सें ये दो भिन्न-भिन्न सत्ताओं के नाम जान 
पड़ते हैं, वस्तुतः तत्व एक ही है। भक्तिपक्ष में कबीर ने भद्देत भावना के 
साधन और सिद्धि दो रूप स्वीकार किये हैं। इनका विवेचन जागे किया 
जायगा। ईश्वर कज्लेंत है, इसके प्रतिवादन सें कबीर ने विश्व-प्रतिविस्व-साव, 
जलू-तरइ-न्याय, कनक-कुण्डल-न्याय जादि का सहारा लिया है । उचका मत 
है कि जयत्‌ और जीव के रूप में सानों अह्म ही क्रीड़ा कर रहा है, खेल खेल 
रहा? है। न कोई यहाँ मरता है, न पेदा होता है, न स्वर्ग है, न नरक । यह 
सब उस भञ्जञ॒का खेल है। जेसे घड़े के भन्‍्दर और बाहर जल है, घड़े के 
' फूटलै ही जरू जरू में समा जाता है, वेसे ही क्रीडारूप कर्मजाक के समाप्त 
होते ही एक तरव जवशिष्ट रह जाता है। यह परम तत्व न कहीं जाता हें, 
न कहीं जाता है। चह तो सर्वत्र रमा हुआ है। वही तो में हैँ, फिर कैसा 
आवागमन भौर जनन-मरण ? केसा इस्छाम मौर हिन्दूपन ? कहाँ का चैकुण्ड 
और विह्विश्त ? कैसा घुरुपत्व भौर नारीत्व ? केसा गुरुव्व और केसा शिष्यरच ? 
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१. इनमें आप आप सवद्दिन में जाप आप सूं खेले | १० १५१ पद १८६ ॥ 
२. में तें ते में ए दे नाहीं, आप भकल सकल घट माही ॥ ए० १५७, पद २०१ ॥ 
४६, ६० भ० जि० 


न्‍्ृ 


४६६ भक्ति का विकास 


केसा मन्त्र और सम्त्रदाता ? कैसा पूज्य और पुजारी ! कैसा बादक और . 
गायक ? कैसी जात भौर पूजा की सामग्री ! ये सब भेद तभी तक भासित द्वोते 
हैं, जब तक भट्दंत स्थिति तक पहुँच नहीं होती ।* 


भक्ति: कबीर प्रमुख रूप से भक्त हैं। सक्ति-मक्त-सगवन्त और इन . 
तीनों की भोर ले जाने वाले गुरु का उन्होंने मुक्त-क्ण्ठ से यशोगान किया है। 
कथीरअन्थावली के ए० १,२९२ भौर ३ पर गुरु के महत्व का, देन्यगलित किन्त 
अतीच भोजस्विनी वाणी में, प्रतिपादब किया गया है। कबीर को सदूगुरु से 
बंढ़ कर अपना कोई सगा सम्बन्धी दिखाई नहीं देता । सद्गुरु अपने शिष्य को 
मनुष्य से देवता वना देता है। वह हृदय की आँख खोल कर. श्षिप्य को उस 
अनन्त जग-कन्त के दर्शन कराता है, जिससे चढ़ कर इस संसार में अन्य कुछ 
भी दर्शनीय नहीं है। गुरु के हवस अनन्त उपकार का वद॒छा शिष्य भा क्या 
थुका सकेगा ? इसी हेतु कवीर को गोविन्द और गोविन्द को बच्ता देने वाले गुरु 
में कोई अन्तर नहीं जान पढ़ता। सद्दुरु की प्राप्ति को वे भगवत्कृपा का ही 
प्रसाद समझते हैं । ' 

अन्धकार में भटकते हुए शिष्य के हाथ में गुरु ज्ञान और भक्ति का दीपक . 
देकर माग-प्रदूशन करते हैं। कबीर ज्ञान के भदृत््त को भी स्वीकार करते हैं, 
पर भक्ति जेसे उनके जीवन का प्राण है। मन, वचन भर कम से भगवान के 
सतत स्मरण और भजन में ही उन्हें सुख मिलता है। अन्य समस्त कार्य उन्हें 
जजाछ तथा दुखरूप भवीत होते हैं ।* भक्ति से ही मुक्ति प्राप्त होती है। अतः 
समस्त संशय्यों का परित्याय करके मानव को भयवात्र्‌ के राम नाम का गुण-गांत 
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१. नाद विंद रंक शक खेला, आपे गुरु, भाप ही चेला ॥ 
जाएं मन्र आप मंत्रेता, आप पूजे आप पुजेतां ॥ 
भाप गाव आप वजाबे, आपना कौया आप ही पाप ॥ 
भाष॑ धूप दीप भारतो, अपनी आप छगावें जाती॥ 9० १४३ वारहपदी रमैणी 
' का अन्त) 
आऊगा न जाऊंगा, मरूंगा, न जाऊंगा । शुरु के सबद में रमि रमि रहूंगा॥ 
आप क्येरा आप थारे । आप पुरिखा भापै नारे ॥ 
आप सदाफछ आप नींबू, आप मुसलमान आपै इविन्दू ॥ ए० २००, पद १३१ 
२ भगति भजन हरितांम है, दूजा] दुक्ख अपार । 
सत्ता बाचा ऋमना कबीर सुमिरण सार ॥ प० ५, दो9 ९ 


कबीर और भगवद्धक्ति ४६७ 


करते हुये उनके चरण-कम्ों में अपनी चिसवृत्तियों को केन्द्रित कर देना" 
चाहिये । 


भक्तिपथ में सी कबीर को अनेक पाखंडी दिखाई दिये। नाना प्रकार से 
नाना भावों का प्रदर्शन करने? वाले, स्वर॒प भक्ति पर पूर्ण भक्त होने का दंभ 
रखने वाले) और ऊँचा सुख करके कीतंन करने का ढोंग भरने वाले ब्यक्ति 
कथीर की दृष्टि में कभी ऊँचे नहीं उठे। उन्होंने सदेव ऐसे व्यक्तियों का 
तिरस्कार किया। जिसका हृदय भगवद्धक्ति में नहीं छूगा, वह क्या घाझ्या- 
डन्वरों का प्रदशव करके भक्त चन सकता है भक्तिपथ पर चलते हुए साधक 
यदि किसी प्रकार की कामना अपने अन्दर रखता है, तो उसकी भक्ति कवीर 
की दृष्टि में निष्फक है । निष्काम परम देव सकास भक्ति से कभी प्राप्त नहीं 
हो सकते। कामना” एक प्रकार का भद है। ऐसे मद से मठ सनरूपी सांग 
भक्ति के उस द्वार में केसे प्रवेश कर सकता है, जो राई के दशम भाग से सी 
अधिक सेकरा है ।* भक्तिपयय पर चलना कायर का नहीं, वीर का काम है, 
जो शिर को हथेली पर रखकर हरि-नाम में भनुरक्त होता है। भक्ति भ्प्ति की 
ज्वाछा के समान दुखद है । जो इस ज्वाला में कूद पढ़ते हैं, वे बच जाते हैं, 
पर बाहर खड़े वमाशा देखने वाले जल जाते हैं ( हस विश्व में यदि कोई सार- 
भूत तत्त्व है, तो वह ईश्वर ही है। अतः समस्त कमों में यदि कोई श्रेष्ठ कर्म है, 
तो वह ईश्वर का सजन ही दे। ईश्वरभजन सें कवीर के सामने ध्रुव और पह्ाद 


_ नी अिि-त+ ता ++5++++5]5+++-+++++““+“+““““““““““““““+” न... अमन. की ३ “००-ममथा नमक --43+-3- “अमन 33-33. २०33० +..त०+ पहन &-4०+७+००५ ६ जनम नम मनन आसन +पाम-गैकमनक-+ अहम ३ ३०३ 








१२, चरन कंवर चित लाइ्ये, राम नांम शुण गाई । 
कहे कवीर संसा नहीं, मगति मुकति गति पाइ रे ॥ ए० ८९५, पद ५ 
२. बहुत भगति भीसागरा, नांनां विधि नाना माव। 
जिदि दिरदे श्री हरि भेटिया, सो भेद कहूँ कहूँ ठांव ॥ ४० ९७, पद २८ 
३. थोरी मगति बहुत अहंकारा । ऐसा सगता मिछ्छे अपारा ॥ धू० २०४, पद ३४३ 
४. करता दीखे कीरतन, ऊंचा करि करि तूंड । जागे वृझे कुछ नहीं, जो ही आंपा रूँड॥ 
प्‌ृ० ३८, दो० ५ 
५. जब छग भगतिं सकामता, तव लंगि सिरफछ सेव । 
कहें कबीर वे क्यूं मिलें, निहकामी निजदेव ॥ 9० १९, दो० १० 
६. मगति दुवारा संकड़ा राई दसवें मइ। 
मन तौ मेंगल होय रश्यो, वयूं करि सके समाई ॥ १. ३०, दो० २६ 
७, पू० ७० दो० २४, २६ | 


ध६८ भक्ति का विकास 


का भादर्श रहता है ।* सगवद्भक्तिरुपी रामरस के भागे उन्हें अन्य समस्त रस 
नीरस प्रतीत* होते हैं। भक्ति है, तो जीवन सार्थक है, अन्यथा ऐसे जीवन.से 
तो सरण ही अधिक श्रेयस्कर है। एक सच्चे वैष्णव भक्त के समान कबीर नारदी 
भक्ति में विश्वासःे रखते हैं। अपने भक्तिसत्रों में नारद तीर्थ, मत, तप, योग 
भादि सब से भक्ति को उध््य स्थान देते हैं। कपीर की निम्नांकित पंक्तियाँ भी 
उन्हीं का अनुसरण कर रही हैं | 

जप, तप दीस थोधरा, तीरथ घत्त वेपघास । 

सूचे छेंचल सेविया, यों जग चल्या निराप्त । ४० ४५, दीहा < . 

चीरथ करि-फरि जग मुवा, इूँघ पाँणी नहाहू। 

रांमहि रांम जपंतढां, काल घसीव्याँ जादू ॥ ४० ३७ दोहा १८ 

राम बिना संसार धंध कुद्दैता । सिरि प्रगव्या जंस का पेरा ॥. 

देव पूजि-पूजि हिंदू मूये, तुरक सुये हज जाई । 

जटा बांधि-बांधि योगी मूये, इनमें किनहूं न पाई ॥ 

कवि कपीने कविता मूये, कापड़ी केदारों जाई । 

फेस रूंचि-लूचि भुए वरतिया, इनमें किनहूँ न पाई ॥ ए० ६९७ पद ३१४ 

प्यंतामणि प्रश्न निकटि छांडि करि, अंमि अमि मति बुधि खोई॥ 

तीरथ बरत जये तप करि-करि वहुत भांति इरि सोधे । 

सकति सुहाग कहो क्यूं पावे, जछुता कंत विरोधे ॥ ए० ३९७, पद ३१६ 

कबीर को जप-तप थोथे लगते हैं। वे तीर्थ-यात्रा भौर भत्त में विश्वास _ 
रखना वेसा ही निरर्थक समझते हैं, जेते तोते द्वारा शात्मली के फल की सेवा 
व्यर्थ होती है। तीर्थों के गंदे जल में स्नान करना और ऊपर से राम-राम 
जपते जाना, देव-प्रतिमाओं की पूजा करना, हज के लिये कावा ज्ञाना, जठा 
वांधना, कविता करना, केदारनाथ की यात्रा करना, जेनी साधुर्भों की भांति 
केशों को नोच-नोंच कर सुण्डित बनना और घती कहछाना भादि सब निरसार 
हैं, यदि हृदय में प्रभु के छिये सच्चा अनुराग नहीं है। जब प्रभु निकट से 
निकट, हमारे अन्दर ही विधमान हैं, तो बाहर यात्रा करके उन्हें हंढने से 

२, एछ ३२०, पद १७९। १४४४४ । 


२, रामरस पीया ( पाश्या ) रे जि > 
पद १८३ तथा पृष्ठ १११ पद ६ रस ( तार्थ ) बिसरि गये रस और । ए० ३२१ 


रे, ए४)्ट ३२४ पद १९४ तथा पृष्ठ १८३ पद २७८ 








कबीर ओर भगवद्वक्ति ४६६ 


क्या छास ? पास रखी हुईं चिन्तामणि को छोड़ कर वाहर उसकी प्राप्ति के 
लिये भटकना अपनी बुद्धि को ही नष्ट करना है। 


कबीर अपने पक्ष की स्थापना सें सत्र से बड़ी युक्ति यह देते हैं कि घर 
छोड़ कर यदि कोई व्यक्ति बचदचास करता है, अथवा शरीर में भस्म का लेप 
लगा कर और जटाये बढ़ा कर किसी गुफा का आश्रय लेता है, पर मन पर 
विजय प्राप्त नहीं करता, दो क्या भस्म का सलना, जटठाय बढ़ा लेना था 
वनवास करना उसके आध्यात्मिक विकास का साधक? होगा ? विकास तो 
मत को निर्मेल बनाने सें है । जब मन ही विकारों में ग्रसित है, तो विकास 
कैसा ? उत्थान कैसा १ 


कबीर ने कहीं-कहीं, इसी भाधार को लेकर, ज्ञानकाण्ड तथा कर्मकाण्ड 
की चाहोन्सुखता की भी निन्‍द्रा की है। उनकी दृष्टि सें वेद, पुराण भर 
स्वतियों का ज्ञान प्राप्त करके भी यदि उनमें अन्तर्हित रहस्य से ज्ञानी 
अनभिज्ञ रहा; संध्या, गायत्री तथा पटकर्म का नियसित अभ्यास करके भी 
यदि कोई कर्म-काण्डी समवदूभक्त न बन सका, तो ऐसा क्लानकाण्ड और 
कर्सकाण्ड व्यर्थ हे! वह कोरा दिखावा मात्र है। ऐसे भह्मज्ञानी ओर ध्यानी 
यमराज के दरबार में अपने कपव-पूर्ण व्यवद्दार के कारण ठोकरें खाने के ही 
पात्र वन सकेंगे ।' 


जिन तीथों की यात्रा करने के लिये साधक वाहर की दोड़ ूगाता है और 
जिस अधिनाशी तत्व कीग्राप्ति के लिये.उसे इतने कृच्छु जप-तप-याग रूपी 
बाह्य विधान सरपादित करने पढ़ते हैं, वे तीर्थ और वह भविनश्वर सत्ता यदि 
शरीर के भन्दुर ही उसे उपऊवष्घ हो जाते हैं, तो मन को वाहर भटकाने की 
क्या आवश्यकता) है? अतः कबीर की सम्मति से भक्तिसावना भान्तरिक 
चस्तु है। वह वाह्य विधि-विधान के पाछन में नहीं हैं। कबीर का निश्चित 
मत है : 

सन मथुरा दिल द्वारिका, काया कासी ज्ांणि ! 

दसवां द्वारा देहरा, तामें जोति पिछांणि ॥ घु० ४७, दोहा १० 
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२, पृष्ठ १००, पूंद ३००५ 
२, पृष्ठ १७८, पद्‌ २६४ 
३. पृष्र १४५, पद १४७१ 
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कबीर ने ज्ञान को साधन के रूप में महत्व तो दिया है, पर उसे भक्ति . 
से निम्न स्तर पर रखा है। वे भगवस्कृपा को सर्वोपरि स्थान देते हैं। जिस 
पर प्रभु की कृपा नहीं हुई, वह, चाहे जेसा जपी, तपी, संयमी, ध्यानी और 
ज्ञानी हो, भवसागर से पार नहीं हो सकेगा । उनकी सम्मति सें अक्मा, विष्णु- 
ओर सुरमयंक इन्द्र तक भगवस्क्षपा से वंचित्त हो कलंकित हुए तथा बन्धन, 
में पढ़े ।' इसी अनुभूति को हृदय में धारण करके कबीर कहते हैं कि एक 
निरंजन में मन को लगाकर मेंने समस्त संदेहों को समाप्त कर दिया है। 
में नन्नत रखता हूँ, न सुहरंस को जानता हूँ, न पूजा करता हूँ, न नमाज 
पढ़ता हूँ, न हज करने जाता हूँ और न तीर्थयात्रा ही करता हूँ । ये सब केवल 
मध्य में दिखाई देते हैं। थे न अपने जन्म से पूर्व थे, न उसके पश्चात्‌ रहेंगे। 
जो इन सबके पूर्व भी था और पश्चात्‌ भी रहेगा, में तो उसी का स्मरण 
करता हूँ । जब उसको पहिचान लिया, तो किसी दूसरे से क्या मतलब १ 


भक्ति के दो मार्ग : कधीर की आत्मा अभ्ुदर्शन के लिये कितनी च्याकुल 
रही है, इसका किंचित्‌ अनुमान नीचे छिखे पद से रूग सकेगा : 


अजहूँ बीच, केसे दरसन तोरा विन दरसन सन माने क्यूं मोरा ! 
हमहि कुसेवग क्‍या सुमहिं कजानां ? दुह में दोस कहौ कि रामां । 
तुम कहियत त्रिभवनपति राजा, मन वांदित सब पुरवन काजा ॥ 
कहे कबीर हरि दरस दिखावौ, हमहि छुलावो के तुम्ह चलि आधो ॥ 


पछ २०७, पद ३५८ 


यह पद कबीर की सिद्धावस्था का नहीं है। यह पद उनकी उस प्रारंभिक 
साधक भवस्था का है, जब वे अपने और प्रभु के बीच में अन्तर का अनुभव 
करते थे। पर उनकी आत्मा हरि-दर्शन 


हल की प्यासी थी। भगवान्‌ का साक्षात्‌ 
किये बिना उन्हें चेन फहाँ 


! अतः कभी तो उनकी दृष्टि अपनी कुसेवा रूप 
न्यूनता पर जाती है और कभी कभी उन्हें ऐसा भी भासित होने छगता है 
जेसे भगवान्‌ ही जान वूझ्त कर भ्ज्ञान यने हों। दोनों दुशाओं में कहीं पर 
१. अह्मा विष्णु अरु सुर॒मयंक, किदि कि हि नहीं लावा कलंक । 
जप तप संजम सुचि ध्यान, बंदि परे सब सहित ग्यान ॥ 


कहि कवीर उबरे दै तीनि, जा परि ग्रोविंद कृपा कौनि | पृष्ठ २ १६ पद १८५ 
२, पृष्ठ १०२, पद ३३८ 


कबीर ओर भगवद्धक्ति 3७३ 
भाव-भगति की सेवा मानें, सतगुर प्रकट कहे नहीं छाने ॥ 
जब ऊमगि भाव भगति नही करिही, तव छग भवसागर क्यूं तिरिहों ॥ 
भाव भगति विसवास बिन, करे न संसे सूछ । 
कहे कबीर हरि भगति बिन, मुकति नहीं रे मूछ ॥ पृ० २४५ 
भाज्ञ के सभी मनोवेज्ञानिक एकरवर से स्वीकार करते हैं कि भाव कर्म 
का सथ्यः्पृर्ववर्ती है। वचन भरी कर्म का ही एक अंग ढे। जब भाव उद्दीध 
होता है, तो उसकी लूपेट में वचन और कर्म अपने आप प्रकट होने ऊुगते हैं । 
अतएव हरिभक्ति जब मावपूर्वक की जायगी, वो वाणी और क्रिया स्वथमेच 
उसका साथ देंगी । इस प्रकार मन, वचन और कर्म की एकता सम्पादित होगी 
और उसके द्वारा चरित्र का उरथान तथा मानचता का चिकास होगा। भाव- 
भक्ति को कबीर इसीलिये संसारसंशयोच्छेदी तथा झुक्ति का मूछ कारण 
मानते हैं । 

' नव॒धा भाक्ति : श्रीमद्भागवत ७, ५, २३ के अज्जुसार भक्ति नो भकार 
की है: प्रभु के गुणों का अवण, उनका कीतेन, चरणसेवा, अचेन, वन्दन, 
प्रणति, दास्य, सखाभाव भौर आत्मनिवेदन । इनमे दशवीं पेमरूक्षणा भौर 
भ्यारहवीं परा भक्ति जोड़ देने से भक्ति ग्यारह प्रकार की हो जाती हे । 

भक्ति भगवद्विषयक श्रेस या रति का नाम है। यह भक्ति भारम्स से ही 
प्रभु को सगुण मानकर चली। कबीर का निगुंण राम भी पगुण है। कबीर की 
रचनाओं से उदाहरण देकर प्रश्नु के गुणों का वर्णन हम पीछे कर खुके हैं 
यहाँ कचीर द्वारा स्वीकृत नवधा भक्ति के भेदों का निरूपण किया जाता है । 
गुणश्रवण : 'गोष्यंद के युण वहुत॑ हैं, लिखे जु हिरदे मांहि। 
की ठरवा पार्णी ना पिऊं मति वे धोये जाहि। पृष्ठ ७९५ दोहा ७ 
भगवान्‌ के जिन गुणों का मैंने श्रवण किया है, उन थुर्णों को मैंने हृदय में 
भ्क्वित कर लिया है। भव सें पानी पीने से भी इसलिये भयभीत द्वोता हूँ कि 
कहीं यह पानी हृदय में जाकर इन्हें धोकर बहा न दे । ऊक्षणा से पानी पीने 
का क्ष् होगा शरीरतठृष्ति के साधनों की ओर झुकना । 
कहे कबीर कठोर के सबद न छागे सार । 
सुध बुध के हिरदे मिद्दे उपजि विवेक विचार ॥ पु० 4४, दी० ७ 
, भगवान के गुर्णों का श्रवण तो बहुतेरे करते हैं, परन्तु यद् श्रवण कठोर छंद॒यों 
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भाव-भक्ति ; स्वासी रामानन्द ने समय की आवश्यकता को अनुभव 
करके पूजा के विपुछ विधि-विधानों के बखेढ़े को हटा दिया था। भक्त एकत्र 
होकर या एकाकी अवस्था सें सी भाव-भक्तिपूवक भगवान्‌ के नाम का जाप 
करते या भसक्ति-सावन्गर्मित भजनों के गाने में लीन रहते थे। भाव-भक्ति 
हृद्य-प्रसूत होती है । पूजा के आडस्वर में मन का ऊगना आवश्यक नहीं है । 
विधि-विधान एक नियमित अभ्यास चाहते हैं। हृदय की साव-भूमि से उनका 
स्पश हो भी सकता है भौर नहीं भी । अधिकतर यही देखा गया है कि निवम 
संप्रथम बुद्धि से भाविश्ृत होता है, तदुपरान्त वह बुद्धि से भी असंपृक्त 
हो जाता है भौर गतानुगतिकता का रूप धारण. कर लेता है। ये नियम 
भौर विधान काछान्तर में उपचार अथवा पढति के पाछनमात्र रह जाते 
हैं। भाव का संस्प्श उनसे हट जाता है। पूजव भोर भर्चन की विधियों का 
भी यही हाल है। स्वामी रामानन्द ने यही समझकर भाव-भक्ति पर बछ 
दिया ओर कबीर ने उनके सच्चे शिष्य के रूप सें भक्ति के दस रूप को भौर भी 


भागे बढ़ाया । उनकी निम््नांकित पंक्तियां भाव-मक्ति के निरूपण में उदाहरण- 
स्वरूप उपस्थित की जा सकती हैं : 


रे जन मन माधव स्थों छाइये । चतुराई न घतुभुज पाइये ॥ 

कहे कबीर भगति करि पाया। भोडे भाद मिले रघुराया ॥ ए० २ ८० पद ५२ 
फाम और क्रोध तो विवेकशून्य होते हैं, पर छोभ तथा छोकाचार में चतुरत्ता 
का प्रयोग पर्याप्त मात्रा में मिलता है। यह चतुरता लोभग्रसित स्वार्थी व्यक्ति 
को परमार्थ से तो वंचित करती ही है, इस लोक में भी उसे अपछोक का पात्र 
धनाती है । कबीर इसी हेतु कहते हैं कि भगवान्‌ हूख लोक-चात्तुरी से नहीं 
मिलते। उन्हें तो निष्कपट भन से, सरल हृदय से, भोले भाव से प्राप्त 
किया जाता है| द 


फंथर्णी चदर्णी सब जंजाछ, भाव भगति और रॉम निराछू॥ पृ० १७५६ ,पंद्‌ु२०१ 
क्या जप क्‍या त्प संजम । क्या तीरथ घत भरनान | - 

जो पे जुगति न जानिये, भाव भगति भगवान्‌ ॥ पद्‌ १२९१ ४० १२६ 
जथपि रशा सकछ घट पूरी, भाव विनां अप्ति अंत्तरि दूरी ॥ ए० २३६ पंक्ति १ 
भाव भगति सूं हरि न अघारा, जनम मरन की मिही न साधा ॥२४४ पंक्ति ५ 
सोच सील का चौका दीजे, भाष भगति की सेवा कीजे ॥ प्ृ० २४४ पंक्ति 
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भाव-भगति की सेवा मानें, सतगुर प्रकट कहे नहीं छाने ॥ 

जब लगि भाव भगति नही करिहो, तब रूम सवसागर वयूं तिरिहौ॥ 

भाव सगति विसवास बिच, कटे न संसे सूल । 

कहे कबीर हरि भगति विन, सुकति नहीं रे सूल ॥ प० २४५ 

आज के सभी मनोवेज्ञानिक पुकस्वर से स्वीकार करते हैं कि भाव कर्म 

का सद्याएवदर्ती है। चचन भी कर्म का ही एक अंग है। जब भाव उद्दीध 
होता है, तो उसकी लपेट सें वचन और कर्म भपने जाप प्रकट होने छगते हैं । 
अतएव हरिभिक्ति जब सावपूर्वक की जञायगी, तो थाणी भोर छिया स्वयभेय 
उसका साथ देंगी । इस अकार सन, वचन और कर्म की एकता सम्पादित होगी 
और उसके द्वारा चरित्र का उत्थान तथा मानवता का विकास होगा। भाव- 
भक्ति को कबीर इसीलिये संसारसंशयोच्छेदी तथा मुक्ति का मूछ कारण 
मानते हैं । 

' लवधा भक्ति ; श्रीमद्भागवतद ७, ५; २३ के अनुसार भक्ति नो भकार 
की है; प्रभु के गुणों का श्रवण, उनका कीतंन, चरणसेवा, अंग, वन्दन, 
प्रणति, दास्य, सखाभाव भोर आत्मनिवेदून । इनमें दशर्वी प्रेमछज्षणा और 
ग्यारहवीं परा भक्ति जोड़ देने से भक्ति ग्यारह प्रकार की हो जाती है । 

भक्ति भगवद्विषयक प्रेम या रति का नाम है। यह भक्ति भारस्म से ही 
प्रभु को सगुुण मानकर चली। कबीर का निगुंण राम भी पगुण है। कबीर की 
रचनाओं से उदाहरण देकर प्रभ्ु के ग॒र्णों का वर्णन हम पीछे कर खुक़े हैं । 
यहाँ कबीर द्वारा स्वीकृत नवधा भक्ति के भेदों का निरूपण किया जाता है। 
गुणश्रवण : 'गोब्यंद के गुण बहुत॑ हैं, छिसे जु हिरदे मांहि ! 
| ढरता पार्णी ना पिऊं मति वे धोये जाहि। पृष्ठ ७५९ दोहा 
भगवान्‌ के जिन गुणों का मेंने श्रवण किया है, उन गुर्णों को मेंने हृदय में 
अक्लित कर लिया है। अब में पानी पीने से भी इसलिये भयभीत होता हूँ कि 
कहीं यह पादी हृदय में जाकर इन्हें धोकर बहा न दे । रूक्षणा से पानी पीने 
का अर्थ होगा शरीरतृप्ति के साधनों की जोर झुकना। 
कहे कबीर कठोर के सबद न लागे सार। 
सुध बुध के हिरदे भिद्दे उपजि विवेक विचार ॥ पु० 4४8, दो० ७ 
भगवान के गुर्णों का श्रवण तो बहुतेरे करते हैं, परन्तु यह श्रवण कठोर हृदयों 
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में विद्ध नहीं हो पाता । सरऊ ज्ञानवान्‌ ब्यक्ति के हृदय में ही यह भिद पाताहै, 
जिससे उसके अन्दर सत्‌ जौर भसत्‌ का विवेक तथा विचार जाग्रत होता है। 


थित्ति पाई मन थिर भया, सतगुर करी सहाइ | 
अनिन कथा तन आचरी, हिरदे त्रिभ्ुवन राह ॥ ए० १४, दो० २९ 


सतगुरु के मुख से प्रभु के गुणों की अनन्य कथा सुनकर जब भक्त उसके | 


अनुसार शरीर द्वारा आचरण करता है, तभी उसका सन स्थिर हो पाता है 
और हृदय में तीन भुवनों के राजा परम प्रभु प्रकट हो जाते हैं । 


नाम तथा शुणकीतन : 

कबीर सूता क्या करे, गुण गोविंद के गाहू । | 

कवौर आपण राम कहि भौरा राम कहाह ॥ पु० ६, दो० १४ 

जिहि सुख राम न उचरे, तिहि सुख फेरि कहाह ॥ प्‌० ६, दो० २३. 

हरि जसा है, तसा रहा, तूं हरषि हरपि गुण गाह ॥ पृ० १७, दो० २ 

केसी कहि कहि कूकिये, ना सोहये असरार। 

राति दिवस के कूकणे, मति कबहूँ लग पुकार ॥ पृ० ६, दो० १६ 

करता दीस कीरतन, ऊंचा करि करि सूंड । 

जाण वूझे कुछ नहीं, यों ही आंधा रूंद ॥ ३८, ्‌ 

गाया तिणि पाया नहीं, अण गाया यें दूरि। . 

जिनि गाया विसवास सं, तिन राम रहा भरपूरि॥ ७९, २१ 

साधक को श्रमाद से पृथक रह कर भगवान्‌ के गुणों का गान करना 

चाहिए। उसे स्वयं तो भगवान्‌ के नाम का उच्चारण करना ही चाहिए, अपने 
साथ ज्यों को भी विठाकर रामनाम का कीतन करना उसका कर्त्तव्य है। 
भगवान्‌ के सम्बन्ध में कोई कुछ कहे, उसे तो हर्षमप्न होकर उसके गुण गाने 
ही चाहिये। कबीर की सम्मति में कीत॑न दिन-रात चक॒ना चाहिए । यह हृद्गत 
पुकार कभी न कभी तो भगवान्‌ के कानों में पड़ेगी ही । पर कबीर रूढ़ि तथा 
अन्धविश्वास के पक्तपाती नहीं हैं । जो ब्यक्ति केवछ दिखाने के छिये मुख. ऊँचा 
करके की्ेन करते हैं कोर कीतंन करते हुए भी ईश्वर-विश्वासी नहीं हैं, ऐसे 
ढोंगी, पास्ंंडी और रूढ़िग्रस्त व्यक्तियों को ईश्वर नहीं प्राप्त होते । हाँ, जो 
विश्वासपूर्वक भगवान्‌ का नाम-कीतन करते तथा उसके गुण गाते हैं, वे भगवान्‌ 
को सर्वन्न देखने के योग्य बन जाते हैं। 'हरिज्स सुनहिं न हरिगुन गावदि । 


कबीर और भगवद्भक्ति ९७४ 


बातन ही असमान गिरावहिं ॥ पृष्ठ ३३१ पद २१९। कबीर को वे व्यक्ति अच्छे 
नहीं छगते, जो न तो हरियश का श्रवण करते हैं और न हरिशुण गान ही 
करते हैं । 
स्मरण ; 

कवीर सुमिरण सार है, जौर सकल जंजाल ॥ ५, ५ 

कबीर चित्त च्मकिया, चहु दिसि छागी ठाह । 

हरि सुमिरण हाथ धढ़ा, बेगे लेहु छुन्नाह ॥ ७, ३२ 

कदवीर कठिनाई खरी, सुमरितां हरि नाम । 

सूली ऊपर नट विद्या, गिरूं त नाहीं ठाम। ७, ८९ 

कबीर राम ध्याह्‌ ले, जिभ्या सो करि मंत । 

हरि सागर जिनि वीघछतरे छीलर देखि भननन्‍्त ॥ ७, ३० 


कवीर की दृष्टि में भगवान्‌ का स्मरण करना ही हस संसार में सार है। 
अन्य सब कुछ निस्सार और बसेड़ा मात्र हे। अपने चारों ओर राग तथा द्वेष 
की अग्नि प्रज्वलित हो रही है, जो चित्त में पीदा पेदा करती है। हरिस्मरण 
रूपी जल से भरे घड़े हाथ में लेकर इस अम्ल को शीघ्र ज्ञांत करने का प्रयत्न 
करना चाहिए। भगवान्‌ का नाम-स्मरण सरछ नहीं, भत्यन्त कठिन कार्य है। 
यह सूछी के ऊपर चढ़कर नद के नतंन-खेछ के तुल्य है, जहाँ से गिरकर फ़िर 
दचना नहीं होता। भक्त को चाहिए कि वह सुखरूप संसार के पदार्थों में 
क्षपने जापको न पफँसने दे। सदेव हरि का स्मरण करता रहे । क्‍या अनेक 
भी्ों और पोखरों को देखकर कोई समुद्र को विस्द्त कर देता है ? 


पादसेवन : रूपहीन निराकार प्रभु के चरणों की सेवा भौपचारिक रूप 
में ही कबीर ने लिखी है। वे हरिचरणों के ध्यान से अमर हो जाने का 
विश्वाप्त भी प्रकट करते हैं : 

चरननि छागि करों बरियाई। प्रेम प्रीति राखों उरक्ाई ॥ पृ० ८७, पद्‌ ३ 

रन कंवछ चित छाइये, रांम नांस गुन् गाह ॥ पृष्ठ 5९, पद ५ 

हरि घरन चित राखिये, तो अमरापुर होइ ॥ पृष्ठ ४६ दोहा ९ 

कबीर हरि चरणों घल्या, माया मोह थे हूटि । 

गगन मंडल आसण किया, काछू गया सिर कूंटि॥ पृष्ठ ७६ दोहा ३ 
भगवान्‌ के चरणों में चछना उनकी शरण में पहुँचना है, जहाँ जाते ही 
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माया और मोह के बन्धन छिल्न-मिन्न हो जाते हैं और काल स्वयं. अपना शिर 
कूट के बेठ जाता है । ह 
अचेन : मागवर्तों की अर्चन-विधि अतिमा-पूजन से सम्बन्ध रखती है। 
कबीर प्रतिमा-पूजन का खण्डन करते हैं। उनकी सम्मति से प्रभु का दशेन 
बाहर नहीं, अपने ही हृदय-कमल के जन्दर होता है। बाहर घूम-घूम कर 
प्रभु की खोज - करना तो हाथ पर रखे हुए झास को छोड़कर हथेली को चादने . 
के समान है। प्रतिमा-पूजन का ओऔचित्य प्रतीक-पूंजन में है, पर जब प्रतीक ही 
परमात्मा वन बेठे, तो पूजा का उद्देश्य ही लमाप्त हो जाता है। इसी आधार 
पर कबीर ने लिखा हैं: 'पांहण केरा पूचछा, करि पूज करतार' पृष्ठ ४३ दोहा १ 
तथा 'पाँहन कं का पूजिये, जे जनम न देई जावा? पृष्ठ ४४ दोहा ३॥ जो पत्थर 
अपनी आयुपर्यन्त न कुछ सुन सकता है भोर न जिसमें उत्तर देने की ही 
द्क्ति है, उसकी चेतव परमतत्व के रूप में केसे पूजा की जा सकती है ? कबीर 
तो उस देवालय में पूजन के लिये जाना चाहते हैं, जिसकी कोई पार्थिव नींव 
या आधार नहीं है और उस देव की पूजा करना चाहते हैं, जो शरीर-रहित, 
अछख और निराकार है । 
नींव बिहूंणा देहुरा, देह बिहूंणा देव । 
कबीर तहां बिलंबिया, करे अरूख की सेव ॥ पष्ठ १५, दोहा ४५ 
उनकी पूजा की सामग्री ओर पुजारी दोनों ही भन्दुर हैं 
देवक मांहें देहरी, तिल जेंहे विस्तार । 
मांहें पाती मांहिं जछू, माँहेँ पूजणहार ॥ पष्ठ १७५, दोहा ४२ 
इस पूजन के अतिरिक्त पूजन के अन्य अकार भेड़ की पूंछु पकड़ने के समान - 
हैं, जो स्वयं हूबेगी और पकड़ने वाले को भी डुवायेगी । 
बन्द्न : कबीर सन तीपा किया, विरह छाह परसांण । 
चित चणू में चुमि रद्या, तहां नहीं कार का पांण | पृ० ७६ दोहा 


मन को भगवान के चरणों में झुका देना वन्‍्दन है। स्तुति की क्रिया भी 
वनन्‍्दन कहलाती है, यथा 


का सं कहिये सुनि रांमा, तेरा मरस-न जानें कोट । 

दास वबेकी सब भले, परि भेद न छातां होह् ॥ प० ९७ पद ३० 
विनय भी वन्दना का एक णह्ठ है, यथा : 
वीनती एक राम सुनि थोरी । 


| 
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अबकी वचाद राखि पति मोरी ॥ पद ७८ पूृ० ११३४ 
कहै कबीर चरन तोहि बन्दा । घर सें घर दे परमानन्दा ॥ पद ७९ 
दास्य : प्रश्न स्वामी हैं और में उनका दास हूं, सेवक हूँ, इस भाव से 
भगवान के सामने जाना, प्रश्ु के ऐश्व्यथ जौर सामध्य के सम्मुख चतमस्तक 
होना दास्य भक्ति कहलाती है । कबीर ने भभु के सामर्थ्य का वर्णन इस प्रकार 
किया ड्ढै >- | 
साईं सूं सब होत है, वंदे थे कुछ भांहिं । 
राई में. परवत करे, परवत राई मांहिं॥ ६२, १२ 
वे ्रमुु के ऐश्वर्य का पौराणिक शोली सें इस प्रकार वर्णन करते हैं: 'में 
केवछ भगवान राम से याचना करता हूँ। अन्य देवों से मेरा कुछ भी अयोजन 
नहीं है। राम के यहां करोड़ों सूर्य प्रकाश करते हैं, करोदों महादेव और केछास 
पर्चत हैं। करोड़ों ब्रह्मा वेद-पाठ करते हैं, करोड़ों दुर्गा पेर दबाती हैं, करोड़ों 
चन्द्रमा दीपक का कार्य करते हैं। तेंतीस करोड़ देवता जिसके यहाँ भोजन 
करते हैं, करोड़ों नवग्द जिसके दुरवार में खड़े हैं, धर्मताण जिसकी ड्यौढी-पर 
प्रतिहार बने हुए हैं, करोड़ों कुबेर जिसके कोप के भंडारी हैं, करोड़ों लूचमी 
जिसका स्थैंगार करती हैं, करोड़ों इन्द्र जिसकी सेवा करते हैं, करोड़ों गंध 
जिसका जय-जयकार कर रहे हैं, करोड़ों विद्यायं जिसके गुर्णों का वर्णन करती 
हैं, फिर भी उस परब्द्म के गुर्णों का पार नहीं पाती, करोड़ों चासुकि जिसकी 
शौया तैयार करते हैं, करोड़ों पवन जिसकी परिक्रमा करते हैं, करोड़ों समुद्र 
जिसका पानी भरते हैं, डर करोड़ कोत्तवाऊ जिसके नगर-नगर के च्षेत्रपाढ 
चने हुए हैं, जिसकी लटें छूटी हुई हैं, उश्त नदवर गोपाक की कछायें जनन्‍्त 
हैं।! पृ० २०२, २०३ पद ३४० । ' । 
भक्त ईश्वर के हस भननन्‍्त ऐश्वय की चकाचोंध से श्कित हो - जाता है 
कौर उसके महामहिम लसामथ्य का अनुभव करके उसे भाश्वासन आप्त होतो 
है। में ऐसे सर्च शक्तिमान्‌ का सेवक हूँ, यह थनुभूत्ति उसके धन्दर बल 
का संचार करती दे भौर परिणामतः वह अपने भगवान्‌ को छोड़कर अन्य 
क्रिसी की भी सेवा करना नहों चाहता । भगवान ही उसके लिये गुरु, पीर, 
स्वासी, सब कुछ. वन जाते हें। नीचे लिखी पंक्तियाँ दास्य भाव को प्रकद 
करती हैं : 


५४८ भक्ति का विकास 


बंदे तोहि वनन्‍्दगी, सों काम । हरि विन ज्ांनि ओर हराम । 

दूरि चलणां कूंच बेगा, हहां नहीं सुकांम ॥ पद २३७ पु० १६८ 

अलह राम जीऊ तेरे नाई, वन्दे ऊपरि मिहर करो मेरे साह ॥ 

जेती ओरत मरदां कहिये, सब में रूप तुम्हारा ॥ 

कबीर पंगुडा जकह राम का, हरि गुर पीर हमारा ॥ पद्‌ २५५ पृ० १७६३ 
भक्त राम के नाम पर जीता है, सब में उसी के रुप को अनुभव करता है। 
उसका एकमात्र कार्य है भगवदूसक्ति। अन्य कार्य उसके लिये हराम हैं। 

उसे यह भी विश्वास रहता है कि सेवक से कुछ बिगड़ भी गया, तो स्वामी 

उसे सम्हाल लगे 


कबीर भूलि विगाड़िया, दूँ नां करि मेला चित्त । 
साहिब गरवा लोडिये, नफर बिगाड़ नित्त ॥ प्‌० 4४ पद है 


सख्य : कबीर का अभु स्वामी के स्थान पर उसका सखा या मित्र बन 
गया, यह भाव कबीर की उदच्बकोटि की भक्ति का परिचायक है। ज्ञान और 
चिन्तन द्वारा मुनि भी जिसके धाम को भ्राप्त नहीं कर सके, उस्त भवर्णनीय 
क्दृश्य प्रभु को कबीर ने अपना दोस्त बना लिया : 

जाका महल न मुनि लहै, सो दोसत किया अलेख ॥ प्‌ृ० १३, दोहा १२. 

एक ज दोसत हम किया, जिस गलि छाल कबाय । 

सब जग धघोवी धोइ मरे, तौ भी रंग न जाय ॥ २९, ११ 

पाणी ही तें पातला, धूंवां ही तें झींण । 

पवनां वेगि उतावछा, सो दोसत कबीरे कीन्ह ॥ २९, १२॥ 


आत्मनिवेदन : भक्त अपनी दुख याथा किसे सुनावे ? पहले तो यहाँ 
कोई सुननेवाला ही नहीं है, फिर जो सुनेगा भी, वह या तो हँसेगा या 
सुनकर थोड़ी सी सहानुभूति दिखा देगा । कष्टों को दूर करने की शक्ति प्रभु 
के भतिरिक्त यहाँ किसी में भी नहीं है। कवीर कहते हैं : 


तुम्ह बिन रास कचन सो कहिये । छायी चोट बहुत दुख सहिये ॥ 
वेध्यो जीव विरह के भाले। राति दिवस मेरे उर साले ॥ 

को जानें मेरे तन की पीरा । सतगुरु सबद वहि गयौ सरीशा ॥ 
तुमसे वेद न हमसे रोगी । उपजी विधा कैसे जीव वियोगी ॥ 

निस वासुरि सोहि । चितवत जाई । अजहूँ न भाई मिले राम राई ॥ 
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ऋद्दत कबीर हमकों दुख भारी । विन द्रसन क्यूं जीवहिं मुरारी ॥ 
पद्‌ २८७ 


कवीर करत है चीनती, भौसायर के ताई। 

बन्दे ऊपर जोर होत है, ज॑म कूं वरजि शुसाई ॥ ८५, ५ 

सेजें रहूँ वेंन नहीं देखों, यहु हुख कासों कहूँ हो दया ॥ पद २३० 
बाप राम सुनि वीनती मोरी । तुम्ह सूं प्रभट छोगन सूं चोरी ॥ 
पहले काम सुगध भति कीया। ता भे कंपे मेरा जीया। 

राम राह मेरा क्या सुनीजे, पहले वकलि भव छेखा कीजे ॥ 

कहै कवीर वाप राम राया, भवबहूं सरनि तुम्हारी आया ॥ 


पद ३५७ पृष्ठ २०७ 


प्रेमलक्षणा भक्ति : दास्य भक्ति में सेवक स्वामी से भय खाता है और 
सदैव इस चिन्ता में रहता है कि उससे कोई कार्य स्वामी की इच्छा के विपरीत 
न घन पड़े । जब स्वामी के साथ वह हिछमिक जाता है, तो उसकी पझिश्षक भी 
छूट जाती है और वह भयभीत होने के स्थान पर उसका आदर करने छगता 
है। इस आदर में ममत्व की भावना भी सम्मिलित रहती है । यही ममत्व 
आगे चलकर प्रेम में परिणत हो जाता है। 


ममत्व की अभिव्यक्ति कई रूपों मं होती है। इन रूपों में दास्य, सख्य, 
वात्सल्य तथा दास्पत्य चार सम्बन्धों की प्रमुखता है। सर्वप्रथम भक्त के अन्दर 
यही भावना उठती है. कि वह जैसा भी है, प्रभु का है, सांसारिक संवर्न्धों की 
ज्णिकता उसे प्रभु की ओोर उन्मुख करती है और बह उसके साथ अपने शाश्वत 
सम्बन्ध को अनुभव करने रूगता है। कबीर के शब्दों में 'है हरिजन थें चूक 
परी। जो कछु भाहि तुम्हारी हरी।? तथा 'कहे कबीर में दास सुम्द्वारा! पद्‌ ३४६ 
में राम का हैँ. धौर राम मेरे हैं, यह साव ही प्रेमढदणा भक्ति का जनक है। 
इस सम्बन्ध का आरस्म दास्य भक्ति से होता है जौर अवसान सख्य भक्ति में । 
आचार्य वश्षम का मत ऐसा ही है, यद्यपि अन्य आचाय इस सम्बन्ध की 
परिणति मांधुर्य अथवा उउज्वल शस में मानते हैं। दास्य तथा सख्य भक्ति के 
उदाहरण उपर दिये ज्ञा चुके हर नीचे हम सन्‍य सम्बन्धी च्ट्े उदाहरण कचीर- 
ग्रन्थावली से देते हैं : . 


प८० भक्ति का विकास 


माता : हरि जननी सें बालिक तेरा, काद्दे न भोगुंण चकसहु मेरा ॥ 
सुत अपराध करे दिन केते । जनवी के चित रहें न दे ते ॥ 
कर गहि केस करे जो घाता । तऊ न द्वेत उत्तारे माता ॥ 
कहे कबीर एक जुधि विचारी । वाछुक दुखी दुखी मह॒तारी ॥ पद्‌ १११. 


पिता ; पूत्त पियारो पिता कौ, गोहंनि छागा घाह । 
लोभ मिठाई हाथि दे, भाषण गया भुलाह ॥ ३१ 
ढारी खांड पटकि करि, भंत्रि रोस उपाह । ।॒ 
रोवत रोघत मिलि गया, पिता पियारे जादू ॥ रे३ पु० ३० 


पति : हरि मेरा पीच माई हरि सेरा पीच । 
हरि विन रहि न सके भेरा जीव ॥ पदु १३७ 
में बौरी मेरे रांस भरतार । ता कारनि रचि करों स्यंगार ॥ पद ३४२ 
बहुत दिनन यें में श्रीतस पाये । भाग बढे घरि बेढें ज्ञाये ॥ पद २ 


£ पदसंख्या ५ तथा ३०७ इस संवन्ध पर अच्छा प्रकाश ढाकते हैं । कबीर . . 
ने प्रसु का अतिथि रुप में भी वर्णन किया है 
घरि परमेसर पांहुणां, सु्णो सनेही दास । 


पटरस भोजन भगति करे, ज्यूं कदे न छांड़े पास ॥ पु० ३० -दीहा १८ 
बेद ने भी प्रभु को तिथि कहा है; 'विश्वेषामतिधिर्मानुपाणाम! ऋ० ४, १, रे 
वेद कहता है: “सिपक्ति विश्व॑ यत्तरम! ऋ०८, १९, २ प्रश्ञु वेध के रूप में 
रोगाक्रान्त व्याकुछू विश्व को भेपज देने वाला है। कबीर ने सी लिखा हैः 


जहाँ जुरा मरण व्यापे नहीं, सुवा न सुणिये कोइ । क्‍ 

चलि कबीर तिहि देसडे, जहाँ बंद विधाता होह ॥ पृष्ठ ७६ दो० १ 
अतिथि और चैथ जेसे सरबन्ध-रूप ममत्य की कोटि तक नहीं पहुँच पाते । 
अतः वे प्रेमलक्षणा भक्ति के चेन्न से बाहर हैं। ु 

परा भक्ति : यह भक्ति की धनन्‍्या सिद्धावस्था है। इसमें भगवान्‌, 
सक्त और भक्ति के अतिरिक्त कुछ नहीं रहता । हसे सन देकर भक्ति का लेना 
भी कहा जाता है। यथा 

अब हरि हूँ अपनों करि लीनों । प्रेम भगति मेरी मन भीनों। 

जर सरीर अज्ञ नहीं मोरों। प्रान जाह तौ नेह . न.तोरों ॥ . 
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ध्यंतामनि क्‍्ये पाइये ठोली । मन दे राम लियो निरमोली ॥ पद ३३४ 
।:: जे झुंदरि साह भजे, तजे भांन की भास । 
तांहि ने कबहूँ परिहरे, पछक न छांढ़े पास ॥ ३॥ पृष्ठ ८०, सुंदरि कौ भह्ढ 


मेंस का सहत्त्त 


कवीर ने प्रेप्ता भक्ति को बहुत महत्व दिया है । जो निराकार, भनिदेश्य, 
भलदय तत्व मिज्ञासा का विषय है, उसे कबीर ने प्रेम का विषय बना दिंया 
है। उन्‍हें ऐसे व्यक्तियाँ का संसार में उत्पन्न होनो व्यर्थ जाव पड़ता है, जिनके 
हृदय में प्रेम भौर रसना पर राम नाम नहीं है।* यही उनकी प्रेमाभक्ति को 
लक्षण भी है। 


विश्व में आकर बिसने प्रेम का आरवाद नहीं लिया, वह सूने धर में आये 
हुए अतियि के समान है, जो आकर य्यों का त्यों लौट जाता है ।' प्रेम के लिये 
प्रिय धौर प्रेमी दो व्यक्ति चाहिए। विश्व. में आकर जीव यदि प्रेमी है, तो 
उमप्का प्रेमपात्र अथवा प्रिय कोच है! यहाँ शाकर वह प्रेम किससे करे ? 
कौन है वह वरणीय;-चुनने के योग्य, सर्वश्रेष्ठ और स्वग्रेष्ठ जेसे जीव अपना 
प्रिय कह [सके १. कबीर के शब्दों में वह प्रेमपात्न राम है। राम जैसे प्रिय का 
परित्याग करके जो व्यक्ति किसी अन्‍य से प्रेम करता है, वह चेश्या-पुत्र के समान 
है, जिसके पिता का कोई पता ही नहीं है ।? संसारी व्यक्ति का मन जैसे माया 
में रमण करता है, उसी प्रकार भक्त का सन राम में रममाण होता चाहिए । 
तभी वह इस तारामंडठ को छोड़कर अपने खोत से जाकर मिल सकेगा ।९ 


प्रेम के सघन भेघ जिनके ऊपर वरस जाते हैं, उनकी भन्तरात्मा भाई हो 
जाती है, इम्दिय-जगत्‌ का कायाकत्प हो जाता है, सम्पूर्ण भवयव हरे-भरे हो 
उठते हैं, अन्तःकरग में पवित्रता तथा आानन्द की घाराये प्रवाहित होने छूयती 
हैं क्लौर उस परिपूर्ण, भाप्तकाम प्रभु से परिचय ही नहीं, सघस्थ सम्मिलन भाप 
हो जाता है ।* हर 





१, जिहि धठ प्रेम न प्रीति रस, पुनि रसना नहीं राम । 

ते नर इस संप्तारा में, उपलि भये: वेकाम । १४ ६ दोहा १७। 
२. पृष्ठ ६ दोइा १८। ३. पृष्ठ ६ दोहा २२।.. ४. पृष्ठ ६ दोहा २४। 
५, पृष्ठ ४ दोहा १४, ३१५ । 


६१, ६२ भ० बि० 
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कबीर दिखावे को किसी भी जेत्र में पसन्द नहीं करते । वे ऊंपरी भाव से 
प्रैम करने या राम नाम लेने का फल यमपुर में जाना बतलाते हैं... जैसे साँद 
का नाम लेने से भुख मीठा नहीं हो जाता, भप्ति कहने से ठंढडक, भोजन-कहने 
से भूख भौर जल कहने से प्यास दूर नहीं हो जाती, उसी प्रकार राम नाम _ 
कहने से सुगति प्राप्त नहीं हो सफती । वाहर से शब्दों का उद्चारण ज़ब तक 
हृदूय के साथ मेल नहीं खाता, तब तक चह चाग्जाल मात्र है। ऐसा उच्चारण 
चक्ता के भन्‍्तस्तऊ् पर कोई ममस्पर्शी प्रभाव नहीं डाल सकता । भतएव 
कधीर के मतानुसार रसना के साथ हृदय, जाप के साथ भेम 'का भी योग 
दोना चाहिए ।* । 
प्रेम की कथा वास्तव में क्रकथनीय है। गंगे के शर्करा खाने के समान 
उसका स्वाद वर्णन का विपय नहीं घन सकता । वह अनुभवनीय है! और 
शब्दों तक उतरते उतरते तो अपने समरत प्राणरुप प्रभाव को 'खो बेठती है। 
प्रेम के उपासक इसी हेतु आन्तरिक भ्रश्ृत्ति के धनी होते हैं ।१ कबीर के शब्दों 
में प्रेम का घर कोई मौसी का घर नहीं दै। प्रेम के घर तक पहुँचने का सार्य 
अगग्य, कंदकाकीर्ण और अगाध है। इस घर में वष्टी. व्यक्ति प्रवेश कर सकता 
है, जो शिर को उतार कर अपने हाथ में रख ले ।? प्रेम लेना है, तो उसके 
बढले में प्राण देने होंगे । प्रेम की तौल प्राण के घरावर है, पर इस तौलसे 


१. पण्डित बाद वद॑ते झूठा ।._ 
रॉम वष्ठां दुनियां गति पावे, पैड क्या मु्ख मीठा ॥ 
पावक कष्मां पांव जे दास, जल कहि ज्िपा घुझाई। * 7 
भोजन कक्षा भूष जे भाजे, तो सब कोई तिरि जाई ॥ 
नर के साथ सूवा हरि बोले, हरि परताप न जानें । 
जो कवहूं उड़ि जाय जह्नल में, वहुरि न सुरतें भाने | 
सांची प्रौति विषै माया सूं, हरि भगतनि सूं हांसी । 
कटे कषीर प्रेम नहीं उपज्यौ, वांध्यी जमपुरि जांसी ॥ प० १०१ पंद ४ ४ 
२. अकथ कह्दार्णी प्रेम की, कछू कद्दी न जाई। 
गूंगे केरी सरकरा, बैठे मुसकाई ॥ पृ० १३५ पद १५६ 
३. कपीर यहु घर प्रेम का, खाला का घर नांहि। 
सीस उतारे हाथि करि, सो पैसे घर माँद ॥ पृष्ठ ६५ दोहा १५ 
कबीर निज धर प्रेम का, सारग अगम अगाधष । 


सीस उतारि पग तलि करे, तव निकटि प्रेम का स्वाद ॥ पृ० ६९ दोहा २० ' 
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पहले सिर को काठकर पासंग में रख देना होता है, भहन्ता से हाथ धोना 

पड़ता है ।* है 

कबीर ही नहीं, प्रेम के महत्व को सभी कवियों ने स्वीकार किया दे । 

आचाय शंकर प्रेम द्वारा भऊ्ठ में भासक्त मन का निमंल होना लिखते हैं : 
'स्वयि प्रेग्णासक्तं कथमिव न जायेत विमरुम ।? 


अननन्‍्यता * 
प्रेम अनन्यता चाहता है। प्रेमी जिसे प्रेम करता है, उसके अतिरिक्त 
वह और किसी से प्रेम नहीं करेगा । वह यह भी चाहेगा कि उसका प्रिय भी 
उसके अतिरिक्त भनन्‍य किसी से प्रेम न करे । अेमरत्षणा भक्ति की सीमा्ों 
के भन्तगंत यह भाव भा जाता है। कबीर लिखते हैं : 
नेनां भंतरि भाव हूं, ज्यों हों नेम झपेउं । 
नां हों देखों और को, ना सुझ देखन दें ॥ ए० १९ दोहा २ 
दोनों पक्षों की अनन्यता प्रेमी के वश के बाहर है। वह स्वयं तो 
साधना द्वारा भननन्‍्य प्रेमी चन सकता दे, पर उसका प्रिय भी पसे ही अनन्‍्य 
भाव वाका हो, इसकी जाकांक्ता रखते हुए भी वह उसे इसके लिए विवश 
नहीं कर सकता। प्रेमछुछणा भक्ति में प्रेम के इसी प्रथम प्रकार के उदाहरंण 
उपलब्ध होते हैं। यथा:-- 
कबीर प्रीवढ़ी तौ तु सो, घहु गुणियालले कत । 
जो हंसि घोलों और सो, तौ नील रंगाऊं दंत ॥१॥ 
निहकर्मी पतित्रता को अंग । . 
_क्षीर रेखा स्यंदूर की, काजल दिया न जाह। ' 
नेनू रमहया रमि रक्षा, दूजा कहाँ समाह्द ॥ ४ ॥ 
मन के मोहन घीठुला, यहु मद छागी तोहि रे । 
' धरन कंवछ मन मानियाँ, भीर न॑ भावे मोहि रे ॥ ४ ॥ 
बेद न जानू भेद न जानू, जानू पएकद्दि रामां ॥ १३२ ॥ 
कदे कबीर सरनाईं भायो, भान देव नहिं:सानों ॥ ११२ ॥ 
अष में राम सकल सिध्रि पाई, भान कहूँ तो राम दुद्दाई । 


१. सीस काटि पासंग दिया, जीव सरमरि लौन्‍्द । * 
जादि भावे सो भाई सयी, प्रेम द्ाट एम कीन्द ॥ ए० ७० दोढा २२ 
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' इहिं चित चापि सबे रस दीठा, राम नास सा भोर न मीठी ॥ १४८ ॥ 
जी जांचीं तो केवछ रास, जांन देव सूं नाह्ठीं काम ॥ ३४० ॥ '. . 
प्रेम-पथ की अन्य दशाएँ ; 
आमभमतल्ापा ; 
प्रियतम की राह में विरहिणी की प्रतीक्षा जौर उत्छुकताः 
विरहनि ऊभी पंथ सिरि, पंथी वृक्ष घाह । के 
एक सब॒द कहि पीव का, कबर मिलेंगे जांहू॥ ए० <4,.दोद्दा 
ननां अंतरि आचरूं, निप्ति दिन निएषों तोहिं।. है हि ग 
कब हरि दरसन देहुंगे, सो दिन जावे सोहि ॥ ए० १०, दोहा ३३ : ' 
प्रिय-मिल्लन का स्वप्त आँखों में झूल रहा दहै। वह दिन कब आवैगा, 
जब भक्त कपने नेन्नें के अन्दर प्रभु को विराजमान पाकर उन्हें दिन-रात 
देखा करेगा। बे 
भवके जे साईं मिलें, तौ सब हुख जापीं रोह।... 
. रन ऊपरि सीस घरि, कहूँ ज॒ कद्र्णा होह ॥ पृ० ८१ दोद्दा ९ 
उन्माद : 
विरए्-शोक के कारण चित्त-भ्रान्ति और घावलापन ही उन्माद है 
विरद्द भुवंगस तन बसे, मन्त्र न लागे कोइ।..... . 
रांम वियोगी ना जिये, जियें त बौरा होइ ॥ एछ ९, दोहा १८ 
व्याधि: 
वियोग के कारण शरीर को, शिधिर बना देने वाछा मन का संताप 
व्याधि है 
आंपड़ियां झांई पड़ी, पंथ निहारि निहारि। ह 
जीभदियां छाल्‍या पठवया, राम पुकारि पुकारि ॥ ७० ९, दोहा २२ 
जड़ता : के 
विरह भुवंगम पेसि करि, किया कलेजे घाव । 
साधू अंग न मोड़द्दी, ज्यूं भावे स्यूं खाब ॥ श्वु० ६५) दो० -३९ 
भी वियोगीहरिज्ी उपर्थुक्त साती को रूदय फर लिखते हैं: कुछ 
ठिकाना, कितना साइसी और शूर होता है विरही ४ विरह की भ्रप्ति से तन 
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पर मन सब जछ गये । जिस प्रकार झतक को पीढ़ा का भनुभव नहीं होता, 
उसी प्रकार भक्त को भी नहीं होता । क्र तो फेवक भप्मि का ही परिचय है। 
निम्नाक्लित साखी में जदता जौर मरण नाम की मनोवृत्तियों का संयोग है 
कबीर तन सदर यों जरया, विरह अगिन सूं छामि। 
सतक पीढ़ा न जाणई, जांणेगी यहु भागि ॥ ५० १०, दोहा ३८ 


सरण 
जब चित्त में झत्यु के समान अनुभूतिं हो या सृत्यु का कष्ट नगण्य ज्ञान 

पढ़े, तव मरण की मनोदशा होती है। विरह की निराशा में पुक “दिन 'सरण 
भी भावे तो क्या १ यह झंत्यु असाधारण सृत्यु होगी 

के विरहणि कं मीच दे, के क्षापा दिखलाह । 

आठ पहर का दाझड़ा, मोप सह्या न ज्ञाइ ॥ पृ० १० दोहा ७... 
प्रभु! या तो दशन दो या रूष्यु ।- यदि दशन नहीं देते-तो अच्छा है, यह 
प्राण शरीर का त्याग कर देँ। पल-पल में तिरू-तिल कर ज़लना तो भरयन्त 
कष्प्रद॒ है । द द 


कबीर सुन्द्रि यों कहे, सुणि हो कंत सुजांण। 
: वेगि:मिलौ तुम जाय करि, नहिं तर तजों परांण ॥ 
सुन्दरि को भद्र, दोहा १, पृष्ठ ८० 
इस साखी में भी यही माव भद्ठित है। | 
कवीर ने प्रेम-भाव का अनेक बार वर्णन किया है। यह प्रेममाव आत्मा 
के प्रति है । इस वर्णव से कबीर का उद्देश्य द्वार रस की निष्पत्ति करना नहीं 
है। कबीर से प्ेम काव्य का नहीं, भारमा का गुण है। कबीर का रूषय प्रियतम 
राम के प्रति मधुर भाषों की अभिव्यक्ति,मान्न है। फिर भी रसों के आधार 
भाव ही हैं: स्थायी और सब्बारी । स्थायी भाव रस के मूल आधार . प्रस्तुत 
करते हैं। जो स्थायी भाव की पुष्टि करते हैं, थे सज्लारी भाव हैं । कबीर में 
किसी. काव्य-रीति की खोज. व्यर्थ है, परन्तु रीतिशाख जिन सावनाओं पर 
टिका है, उनके सद्दज संस्कार प्रेम्नी कबीर के .हृदय में भवश्य हैं। कदीर को 
सासियों में प्रेममाव के  भव्तगंत विभिन्न सन्चारीसाव स्मणीय दृश्यसण्ड 
प्रस्तुत करते हं। निम्नद्ेखित साप्तियोँ विभिन्न सम्नारीमावों के उदाहरण के 
रूप में रखी जा सकती हैं 


8८६: - भक्ति का विंकार्स . 


अठृप्ति : 
चिरकाल के वियोग के पश्चात्‌ आात्मा परमात्मा के मिलन के समय! 7. * 
अंक भरे भर भेटिया, मन में लाहींधीर। - 
फटे फवीर ते क्यूं मिलें, जब लगि दोह सरीर ॥ प० १४, दो० २५ 
जालेसा 
फाडि पुथेला धन्न करों, कामलठी पहिराठउं। 
जिंहि जिहि भैषा हरि मिरे, सोह सोह भेष कराठं ॥ए०११,दो०४१ 
व्याकुलता!... 
वासुरि सुख नां रण सुख, ना सुख सुपिन भाहिं। ह 
कथषीर विद्ुद्धा राम सूँ, नां सुख धूप न छांहिं॥ ए० ८, दो०.४ 
पश्चात्ताप : श् 
षिरद्णि थी तो पयूं रही, जछीं न पिच के नालि। 
रह रहु सुगुध गद्देलणी, प्रेम म छाजूं मारि॥प्र०१०,दो०श३ 
विवशता 
आइन सकों तुझ प, सकूं न तुझ घुछाह । 
जियरा योंद्दी लेहुगे, विरह्द तपाह तपाह।॥ पृ० ८, दो० १० 


शंका: ' 
अन्देसशा न भाजिसी, संदेसो कट्दियां। 
के हरि भायां भाजिसी, के हरि ही पासि गया ॥ पृ० ४, दो० ९ 
विस्मृति ५; हे ६ ४ रे 
हरि रस पीया जाणिये, जे कयहूं न णाह खुमार । 
... ममता घूमत रहे, नाहीं तन की सार॥ पु०१६, दो०४ 
हें: 


दीठा है तो कस कहूं, कह्यां न को पतियाह। 

हरि जसा हैं तेता रहौ, तूं हरिप हरिप गुण गाइ॥ पृ० ३७, दो० २ 
ये सच्चारी भांव कबीर के प्रेम और विरह के सुन्दर उदाहरण हैं। यह प्रेमलीला 
घट-घटवासी भगवान्‌ के प्रति है। कथीरग्रन्धावषी की भनैक पाखियों भौर 
पदावलियों में कबीर की पिरहिणी भात्मा तड़प रही है और प्रभु-मिलम की 
कार्काज्ा हृदय में लिये हुये उनके चरणों में प्रणत होकर कहती है 
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था कांमनां करो परपूरत समरथ हो राम राहू ॥? पद ३०६ 
कबीर का यह विरद्द संयोग में भी परिणत हुआ, जिसका प्तिपादन निश्नाक्वित 
पद में है ! ह 

०» बहुत दिनन यें मैं प्रीतम पाये । भाग बढ़े घरि बेढे भाये ॥ 
कहें कबीर में फछ न कीना। सखी सुहाग राम मोहि दीना॥ 
पद २ प्ठु ८७ 


भक्त की विशेषताएं : 
सामबेद्‌ ३-१-१०३ की ऋचा कहती है! 'सदा व इन्द्श्नकंपत्‌ आ हपो 
सु स सपर्यन्‌ 7 प्रभु सबकों अपनी ओर भाकपिंत कर रहा है और सब की 
सेवा करता हुआ निकट ही बेठा है । कबीर कहते हैं : 


कबीर हरि सबकूं भमे, हरि कूं भजे न कोह | ५० ७१, दो० ४० 
मलिक मुहम्मद जायसी ने भी लिखा है : 
में संसार जो सिरिजा पुता। मोर तांव कोऊ नहिं लेता ॥ २९ धा० कलाम 


भगवान्‌ सबकी सेवा कर रहे हैं, पर भगवान्‌ की सेवा से संल् कोई भी 
नहीं दिखाई देता। कोई भपने शरीर की सेवा कर रहा है, कोई प्राण की 
धौर कुछ ऐसे भी हैं, जो मन की सेवा में लगे हैं। जब तक इन पाझ्य 
पदार्थों तक दौड़ छग रही है, कामनाओं को पूर्णवया धृप्त करने की अतृप्त 
भाशा मन को खींच रही है, तंब तक भगवन्नजन कहाँ, हरि की सेवा कहाँ ! 
भक्त बनना है, भगवान्‌ की सेवा करनी है, तो इस भाशा को मारना होगा, 
इन कामनाओं को क्षकाम करना पड़ेगा । 


कवीरमग्रभ्धावडी की निम्नांकित पंक्तियाँ भक्त की विशेषताओं पर प्रकाश 
दालने वाढी डर 


रामचरन जाके रिदे बसत है, ता जन को मन क्यूं ढोले। 

जहाँ जहाँ जाह. तहाँ सु पावे, माया ताहि न झोले ॥ पद ३७२ 
$ ष््‌ कै [०] 

रांम भर्जं सो जातिये, जाके भातुर नाहीं। 

सत संतोष छीयें रहे, पधीरण मन मांही॥ 

जन को काम क्रोध व्यापे नहीं, त्रिष्णां न जराबे। 

अफुलित जातंद में रहे, गोव्यंद गुण गावे॥ 


४पप 


भक्ति का विकास 


जन को पर निन्धा भाषे नहीं, अरु णसति न भाषे । 

काझः कछपना मेंटि करि, चरनूंः चित :राखें॥ . ; 

जन सम द्रिष्टी सीतल सदा, दुबिधा नहिं धानें। : ... 
कहै कबीर ता दास सूं, मेरा. मन मानें॥ पद रेशरे 


| ये सुख स्यं दुख द्विढ मन राख, एकादसी' इकतार कर । 


मेँ ते तजे तजे अपमारग, 'चारि बरन उपरांति चढ़े ॥ पद १4३ 
तेरा जन एक आध है कोई । 

कास क्रोध भरु छोभ बिवर्जित, हरिपद धीन्‍्हें सोई॥ 

राजस तामंस सातिग तीन्यूं, ये सब तेरी माया 


चौभे पद कूं जे जन चीन्हें, तिनहिं परम पद पाया ॥ 


असंतुति निया भासा छोटे, तज मांन अभिमानां | 
छोहा कँचन सम करि देखे, ते मूरति भगवांनां॥त 
च्यंत तो माधो च्यंडामणि, हरिपद रंमें उदासात 
त्रिस्नों अर अभिमान रहित है, कहै कबीर सो दाक्षा ॥ पद्‌ १4४ 
निरबेरी निहकांसता, सांई सेती नेह।' 
विषिया सूं न्‍्यारा रहे, संतनि का अंग ऐह ४ १ ॥. 
संतन छांडे संतई, जे कोटिक मिले झअसंत। ... 
चंदन भुवंगा बेंठिया, तछ सीतछता न चर्जत ॥ २ ॥ 
कबीर हरि का भावषंता, दूरें थें दीसन्त। 
तन पी्णां मन उनमना, जग रुठड़ा फिरंत ॥ ३ ॥ 
कबीर हरि का भावंता, श्षीर्णा पंजरतास । 
रेणि न भावे नींदणी, अंगि न चढई मांस॥ ४॥ ह 
अणरता सुख सोवर्णा, राते नींद न झाह। 
ज्यं जल टूट मंछुली, य॑ बेलंत बिहाह ॥ ५॥ 
पृ० ५०-७१ साध सापीसूत को अंग । 


जो भगवान्‌ का भक्त है, उसका मन विचलित नहीं होता । मन के स्थिर 


रहने से वह जदाँ भी जाता है, शान्ति प्राप्त करता है। माया-मोह उसे 
झकझोर नहीं सकते । भक्त कभी घबद़ाता नहीं, सत्य, संतोष और पेय 
सदेव उसके मन में बने रहते हैं । काम, क्रोध, कोश, तृष्णा, परनिर्दा, असत्य, 


कबीर ओर भगवद्धक्ति ४८६ 


दुविधा, मेरा-तेरापन, भहन्ता आदि से वह कोर्सो दूर रहता है। सुख और 
दुख, छोहा भौर कंचन, स्तुति भोर निन्‍द्रा सब में उसकी दृष्टि समान रहती 
है। अपमसार्ग पर वह कभी पदार्पण नहीं करता। साया के - सच, रज, तम 
तीनों गुणों से ए्थक वह चतुर्थ धाम को पहचान कर परम पद: प्राप्त करता है । 
उसके चिन्तन का विषय सदेव भगवान ही होते हैं। संसार.से उदासीन 
होकर वह उन्हीं के चरणों में रमण करता है और भगवान्‌ के गुण गाता हुभा 
स्देव आनन्द से प्रफुश्चित रहता है। निर्वेर, निष्काम, विषयों से प्धक, चार 
वर्ण ही नहीं समस्त जातिगत भेदों से दूर, असन्‍्तों की कलूहज्वारा में भी 
शीतल, शरीर से क्षीण, जग से रूठा हुआ, प्रश्नु के वियोग से जल से एथक्‌ 
सछुली की भाँति च्याकुछ, सन से उन्सन, पर अश्रभुु से प्रेस रखने वाला, 
भगवान्‌ का प्यारा भक्त दूर से ही दिखाई दे जाता है। भप्नि उसे सींचती 
है भौर विष में उसे अस्त का स्वाद जाता है। उपर्युक्त रक्षणों से सम्पन्न भक्त 
से भेंट हो जाना सौसाग्यघटिका का उद॒य होना है । 


ग्रपत्तिमागे : 


वेष्णव आचार्यों ने श्रपत्ति अथवा दारणागति को सर्वश्रेष्ठ मार्ग कहा है ! 
प्रपत्ति के छुः भकार हैं। नीचे कबीरमन्धावली से उनके ऋमशः उदाहरण 


दिये जाते हैं 


अनुकूल का संकल्प : 
नहीं छांडी दावा राम नाम, मोहिं और पढ़न सँूँ कौन कांम । 
प्रह्दद पघारे पढन खाल, सद्गः सखा किये बहुत्त बाढ। 
सोहि कहा पढ़ाब भाल जाल, मेरी पाटी में लिखि दे्नीमोपाल ॥ ३७९, 
रास नाम निज समस्त सार, सुमिरि सुसमिरि जन उतरे पार 
कहे कबीर दासनि की दास, भव नहीं छांड़ी हरि के चरन निवास ॥ ३९३. 


प्रतिकूत्न का त्याग : 
विप तज्ञि राम न जपसि अभागे, का घूदे छारूच के छागे ॥ ३७७०, 
काहे कू भीति बनाऊँ टादी, का जानें कहाँ परिददे माटी । 
काहे कू मन्दिर महऊ चिणाऊँ, सूर्या पीड़े घरी एक रहन न पाऊँ।॥ 


०-4 


काहे कूः छाऊ ऊँच उंचेरा, साढ़े तीनि हाथ घर मेराओ ३६१ 


७९६० भक्ति का विकसि 


गोप्ृत्ववरण : 
'परिहरि काम राम कहि खोरे, सुनि सिख बन्‍्धू मेरी 
हरि को नाम लसे पद दाता, कहे कबोरा कोरी ॥ ३४३ 
- षुक निरक्षन अल मेरा, हिन्दू तुरक दहूँ नहिं नेरा । 
. कहै कथीर भरम सब भागा, पुक निरक्षन सूं मन छागा ॥ ३१८ 
हो मेरे गोव्यन्द तुम्हारा जोर, काजी यकिया दृस्ती तोर ॥ 
८ ९4 # 
कहें कबीर हमारे गोब्यन्द, घोधे पद में जनका उयर्द ॥| डे ६५ 
रक्षा का विश्वास | 
मेरे राम की अर्मं पद नगरी, कहें कबीर जुछाहा ॥ १३४ 
फहत कबीर सुनहु रे कोई, हरि बिन राखन हार न फोई ॥ ९७ 
उस सम्प्रध का दास हैं, कं न होह जकाज ॥ एू० १० दोहा १० 
कहै कथीर मेरे सक़्न साथ, जरू थछ में राखे जगनाय ॥ ३५१ 
काहे बीह्रौ मेरे साथी, हूँ हाथी हरि केरा। 
प्चौरासी लख जाके मुख में, सो च्यंत करेगा मेरा॥ २६१ 
आत्मनित्तेप : क्‍ 
फो काहू का सरम न जानें, में सरनागति तेरी । 
कहे कबीर घाप रांम राया, हुरमति राखहु मेरी ॥ २ ६१ 
कहे कबीर नहीं बस मेरा, सुनिये देव सुरारी। 
इत भेभीत ढरों जमदूतनि, भायौ सरनि तुम्हारी॥ २६६ 
कहे कथीर बाप रांम राया, जब हूँ घरनि तुरहारी भाया | ६५७- _ 


है हरिजन थे चूक परी, जे कछु भाहि तुम्हारी हरी ॥ १४६ 
निगस जाकी साख्ी बोले, कहें सम्त सुजान। 


जन कवीर तेरी सरनि आयोौ, राखि झेठ भगवान्‌ ॥ पद ३०१ 


कापंण्य 
कहा करों केसे तिरों, भौजरकू जति भारी। 
तुर्ह सरणागति केसवा, राखि राखि झ्रुरारी ॥ 
> "9 श्‌ 
कहे कवीर सुनि केसवा, तू सकल वियांपी। 
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मुर्ह समान दाता “नहीं, हंमसे नहीं पापी ॥ पद्‌ १७८ 
माधी कब करि हो दाया। : ही 
काम क्रोध अहंकार व्यापे, ना छुटे माया ॥ 
# ५ 4५8३: कद 5 है, 2- थ _ ५९ 
कहे कथीर, यहु का कहिये, यहु दुस कोह न जानें। 
देहु दीदार बिकार दूरि करि, तब मेरा मन मानें ॥ पद्‌ ३०८ 


आत्मनिवेदन या विनय भक्ति की भूमिका ; 
... इसके सात साग हैं, जो क्रमशः नीचे दिये जाते हैं ; | रा 
दीनता | 
सुनहु हमारी दादि गुसाइ, भब जिन करहु बधीर। 
तुम धीरज में जातुर स्वासी, काचे भंठे भीर॥ 
बहुत दिनन के बिछुरे माधी, सन नहीं बांधे धीर । 
देह छुतां तुम्ह मिलहु कृपा करि, भारतिवंत कबीर ॥ पद ३०५ 
द्र्ः ५ भ "५ 
तुम गारह में विष का माता, काहे न जिवाबो, मेरे अम्ुतदाता ॥ पद ८३ 
मानस्षण : 
कहे कथीर लजिनि गया भमिमानां, सो भगता भगवंत समाँना॥ पद्‌ १३७ 
भले नींदी भरे नींदी भरे नींदी छोग, तचसन राम पियारे जोग ॥ 
जेले घुविया रजसक घोवे, हर-जप-रत सब निन्‍्दक खोबे । 
न्यंद्क मेरे माई घाप, जनस-जनस के कांटे पाप ॥ पद ३४२ 
सयदु॒शनत « 
सुभटा डरपत रहु भेरे भाई, तोई डराई देत बिछाई। 
त्तीन वार रूंधे इक दिन में, कबहूँक खता खबाईं ॥ पद ९७ 
माटी केरा पूवछा, काहेै।. गरब कराये। 
दिवस चारि कौ पेखनो, फिरि माटी सिल जाये रे ॥ 
लोह नाव पाहन भरी, बूड़त नांहीं बारो रे ॥.पद ३९८ 
भत्सेना ० 
नह पछिताहुगे अंधा । 
चैति देखि नर जमपुरि जे है, क्यूं विसरी गोब्यन्दा ॥ 
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गरभ ऊुण्डिनल जब हूं बंघता, उरध ध्यांन ल्यो छाया। 
उरध ध्यान मृत मंठकि भाया, नरहरि नाँव झुछाया।॥ पद ४०१ 
मनोराज्य : । 
राम घरन जाके रिदे बसत है, ता जन को मन क्यूँ डोल। 
मानो अठ सिध्य नव निधि ताके, एएपि एरपि जसग्रोले॥ ;+ ' 
५८ १८ ह 
कहे कपीर जब मन परचीौ भयौ, रहे राप्त फे बोटे ॥ पद ३७२ - 
आश्वांसच 
प्रभु के सामथ्य का स्मरण दिलाकर दुख-दर्घध भारसा को आाश्रस्त 
करना : क्‍ 
भज्ि नारदादि सुकादि बंदित, चरन पंकम भामिनी । 
भज्ि भजिसि भूपन पिय मनोहर देव देव सिरोमनी ॥ . 
बहु पाप परवत छेदवां, भौताप दुरिति निवारणां। 
'कहै कपीर गोव्यंदं भजि, परमानंद यंदित कारणां ॥ पद ३९२ 
है हरि भजन कौ प्रवांन । 
नीच पांवे ऊँच पदवी, वाजते नीसान ॥ पद ३०१ 
विचारणा 
बेचे रांम तो राजे कौन, राखे रांम तो घेचे कौन ॥ पद ११३ 
माँगें फिरें जोग जे होई, वन का मग मुकृति गया कोई । 
मूंड मुण्ठाये जो सिधि हो ई, स्वग ही भेड़ न पहंती कोई ॥ पद १३२ 
लोका मति के भोरा रे। * । 
जौ कासी तन ते कथबीरा, तौ रामहि कट्दा निहोरा रे ॥ पदु ४०२ 


पग्थात्ताप 
आस नहीं पूरियारे, रांम बिन को कर्म काटणहार॥ 
जद सूर जरू परिपू्रता, चाश्रिग चिंतद् उदास । 
मेरी विषम कर गति छे परी, तासे पिमास पियास ॥ पद ११९ 
मेरी मेरी करता जनम गयी, जनम गयीो परिहरि न कह्ौ ॥ 
वाएह घरस वाछापन खोयो, बीस बरस कछू तप ने कीयो. ॥ 
तीस घरस के राम न सूमिरयो, फिरि पछिताने विरध भग्नों ॥ पढ़ २४३ 


कबीर और भगवद्धक्ति... ५६३ 


भक्ति के थड़ ; 
भागवत भक्ति के स्वरुप का : विवेचन करते हुए हमने भक्ति के भड्ढों में 
योग; ज्ञान, स्वाध्याय, वेराग्य, विश्वास, सत्संग भादि का उन्लेख किया है। 
कबीर भी इन सभी जंगों में जासथा रखते हैं। इस सम्बन्ध में गीचे लिखा 
पद ध्यान देने योग्य है 


नर देही बहुरि न पाइये, ताथें हरपि हरषि गुंण गाहये ॥ 
“जे मन नहीं तज विंकारा, तो क्यूं तिरिये भी पारा ॥ 
' जब भन छोड़े कुटिलाई, तव आह मिरछे राम राई ॥ 
: ज्यू जांमण त्यूं भरणाों, पढितावा कछु न करणां॥ 
जांणि भरे जे कोई, तो बहुरि न मरणां होई॥ 
गुर बचना मंझि समावे, तब रांम नांस सयी छावे॥ 
| जव राम नाम दयो छागा, तब अंभ गया भी भागा ॥ 
. ज्ञव सप्तिहर सूर मिलाया, तंबं ध्नहद्‌ वेन बजावा॥' 
जब अनहृद धाजा वाणै, तब साईं संगरि बिराजे॥ 
' होड़ संत जनन के संगी, मन राखि रह्ौ हरि रंगी ॥ 
क्‍ ,घरी चरन कंचछ विसवासा, ज्यूं होह निरभे पद वासा ॥ 
. थह काया खेल न होई, जग परतर खेले कोई ॥ 
जब परतर खेल मचावां, तब गगन संडछ संठ छावा॥ ' 
7 चित चंचछ निहचल कीजे, तव राम रसांइन पीण॥ 
.._ जब राम रसांइन पीया, तब काछ मित्या जन कौया ॥ 
” यूं दास कयीरा गावे, ताथ मन को सन समझावें॥ 
. जब मन ही मन समझाया, तव सतगुर मिलि सचु पाया॥ 
.. प्‌० १४६, पंद १७३ 


मानव योनि में ही भक्ति सम्भव है। अन्य.योवियाँ तो बन्धव भोर मोक्त का 
अर्थ समझने में .हो भशक्त हैं। न उनका भन्तस्तकू ही मानव के: समान 
विकसित हैं. भौर न उसे अभिव्यक्ति देने वाली वाणी ही उन्हें प्राप्त है। कबीर 
मे इसी हेतु, सर्वप्रथम मानव शरीर की सत्ता प्रकंट की है। इसी शरीर 
द्वारा धाहाद में मम्न होकर, हृदय की तम्मयंतां के साथ भगवान्‌ के गुर्णो का 
गान किया जा सकता है। हेरिगुणगान भी' तभी सांथंक होगा, जब अन्दुर 
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पन्त भपनी कुटिलता को, अपने विकारों को छोड़ देगा। सन में यदि भांग 
भरी है, भौर जिद्ठा से गुणयान चल रहा है, तो 'मन. में राम, बगल में इंट'. 
वाली कट्दावत चरिताथ होगी। सब थद्दी कहेंगे कि यह तो छुछ है, धोखा 
पैना है। बगल में रखी ईंट के साथ मन किसी के ऊपर वार-करने, की घात में 
छगा है। वह राम में अनुरक्त नहीं है। भतः हरिगुणयान के समय भन का 
निर्षिकार, निर्दुछ भौर कुब्लिता-रद्वित धर्थात्‌ सरछ होना परमावश्यक है। 
दूसरी बात जन्म और मृध्यु को एक समान समप्तना है। जन्म के समय हप 
मनाने और झूत्यु के समय पश्चात्ताप करने की भावश्यकता नहीं है। एक 
दार्शनिक की ऐसी ही तटस्थ भौर घेराग्य घृक्ति होती है। इस, श्रृत्ति को 
कपनाकर मानव अनुभव करने छगता है कि जन्म भौर मरण जीवन-सरिता 
के दो तट हैं । जद्दों एक होगा,, वहाँ दूसरा भी उसके साथ रहेगा। जन्म के 
साथ मरण अवश्य॑भावी है। जब सरण का चरण करना ही है, तो उसे जीवन 
में ही वरण क्यों न फर छिया जाय ? फवीर के शब्दों में यह णीवन्म॑ंत की 
अवस्था अमरस्वप्रदायिनी है। इस भवस्था को समझाने के लिये गुरु की 
जावश्यकता दे। संशय, भ्रम जादि की प्रन्थियों को काटने वाछा गुरु होता है। 
सदूगुरु के घचनों में जो सत्य शिक्षा भरी होती है, उत्ती का भनुसरण करके 
साधक भगवान्‌ की भोर उन्मुख जोर उनके ध्यान में, छवलीन होता है। यही 
ध्यान भौर अनुराग उसे भवसागर से पार करते हैं। शुरु की पा से ही 
शिष्य योगाभ्यास द्वारा चन्द्र-सूय नाम की नाड़ियों को सुपुम्ना- नाड़ी में 
मिलाकर अनाहत नादु का श्रवण करने में समर्थ होता है। यह भनाहत 
नाद उसे प्रथ्मु के समीप चिठा देता है। योगाभ्यांस के साथ सन्तजतों के 
संस में रहना भर्थाव्‌ सत्संग करना भी भगवद्भक्ति के रंग में सन को 
रँंगने, उसे प्रभुचरणों में भनुरक्त रखने के लिये परम भावश्यक है। भगवान्‌ 
के 'घरण कमलों में भविचल विश्वास की भावना सरसंग से ही इंद होती दे भर 
साधक समस्त झासंगों से रहित होकर मय पद में निवास करने योग्य बनतां 


है। भक्ति का खे कच्चा खाँड़ का खिलौना नहीं है। यह खडग की धार : 
जेसा परतर है 


बे के ला हम के 


भक्ति हुहेली रामकी जैसी खांडे की- धार । 
जे ढोल: तो कदि पढ़ें, नहीं तौ : उत्तरे पार ॥| :.प० ७, दो० २५ 
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कक 


इसी प्रखर भक्ति-धार पर खेलकर साधक शून्यमण्डहख सें अपना सठ 
बनाता है। अतः कन्ना नहीं, भनवान्‌ में सम्रा अनुराग और विश्वास होना 
चाहिये। -चित्त का चाप्चक्य इसमें बहुत बड़ा बाधक है। जतः चित्त की 
बृत्तियों का निरोध करके उसे निश्चक और स्थिर कर देना- चाहिये। 
रामरसायन, सगवद्धक्ति, इन सभी अं के पालन द्वारा स्थिर भूमिका थाली 
बनती है । जब मन को इस भ्रकार अन्दर ही अन्दर समझा लिया जाता है 
तभी उस शुरु्भों के गुरु परमदेव से मिलकर जाननद पाप्त किया जाता है । 


: : इस पद सें सानव-देह, सन की निर्विकारता, जन्म-मरण में समसव की 
भावना, संसार से विरक्ति, गुरु के वचर्नों में विश्वास, सत्संग, योगास्यास, 
अनुराग की हढ़ता, चित्त की स्थिरता तथा जास्यन्तर बृत्ति द्वारा मन को 
मंन में ही समझाता ( मनन और निद्ध्यासन ) भक्ति के अंग रूप में 
'चर्णित हुये हैं । 


साधन < 
मानव-शरीर बार-घार नहीं मिलता । अभत्तः साधना के उपयुक्त हस:पेन्र 
में मानव को अपने विकास के साधन ज्ुटाना ही चाहिये। ऊपर भक्ति के जिन . 
अंगों का वर्णन हुआ है, वे भी साधन द्वी हैं । भक्ति स्वयं एक साधन है, पर 
वह जिन साधनों से सिद्ध होती है, वे भक्ति के भंग कहलाते हैं। भक्ति की 
भूमिका को इढ़ करने के छिये इन अंगों से सहायता लेनी पड़ती है। नीचे 
हम सामान्य रूप से उन सभी साधनों का उछ्ेख करेंगे, जो कबीर की सम्मति 
में प्रभु-प्राप्ति के लिये जावश्यक हैं। जहाँ तक संसार का सम्बन्ध है, यह नभ 
है। जहाँ भा भर्थात्‌ भ्रकाश नहीं, वहाँ नम है। इस भाधार पर समस्त 
सांसारिक प्रवृत्तियों को नम की संज्ञा आप्त है । कवीर कहते हैं 
| . राम विवां संसार अंधकुददररा | सिरि प्रगव्या ज॑म का पेरा ॥ पदु ३१७ 
सब भासण भ्षास्रा तां, निवर्तिके को नाहिं । के 
निवरति के निबदे नहीं, परचर्ति परपंच म्रांद्वि ॥ एछ रे५ दोहा २० 


सारा संसार जआशार्णोन्‍भार्काद्राओं को छुन्न धना कर उनकी छाया में 
, बैठा है। इन्हीं को वह भपना रक्षक समझता है। हन्हें छोड़ कर निद्वत्ति-पथ 
पर चलने वाछा कोई भी दिखाई नहीं देता। यदि कोई निद्धत्ति-पथ का 
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. पथिक घनता भी है, तो दूर तक उसका निर्वाह नहीं कर पाता, क्योंकि प्रपंच 
में लगी हुई उसकी पूर्व प्रदत्त हतनी चढ॒वती है कि-घह 'पथिक को निषृत्ति 
' से खींच कर पुनः अपनी ओर भाकर्पित कर लेती है। अन्धकार से; निकहने 
के लिये मानव हाथ पर फटफटाता है, पर उसका रांग उसे. पुनः अन्धकोर में 
'फँस। देता है। प्रवृत्ति पर प्रदृत्ति के परत चढ़ते जाते हैं कौर जीव उनके सघन 
अन्धे कहरे में फेसकर न जाने कितनी चार यमराज का आखेट बनता है: 


“मानव समझता है कि मेरे पास जितना शधिक बेसव होगा, उतना! ही 
अधिक में सुख का अन्ञुभव करूँगा, .पर अनुभव बताता है कि विश्व के विपुल 
वेभव, अपार ऐश्वर्य को साथ लिये हुये यहाँ के घढ़े से बढ़े .चक्रवर्ती ,सम्राद्‌ 
भी नाता पिन्ताओओं के भट्ठे' वच कर स्वयं दुखी हुये भौर अपने, साथ न जाने 
कितनी को दुखी कर गये। अतः :कबीरे के शब्दों में 'जिद्दि घरिः जिता 
वंधावर्णां, तिहि घरि तिता अंदोह” ( पृष्ठ ३५, दोहा २८ ) .जिस घर ,में 
जितना ही जधिक सामान है, उस घर में उतना ही अधिक आंधकार है। 
अंधकार तो यहाँ सर्वन्न है, अन्तर केवल कम या अधिक सात्रा का है।' इस 
अंधकार में यदि कोई जगती हुई ज्योति है, तो चह जगदीश्वर है। बिना इस 
ज्योति का जाश्नय लिये कोई भी मानव प्रप॑च से पोर नहीं हो सकता! । 

निःसंग : द द 
. कथीर लिखते हैं कि 
चौहरे ध्यंचामणि चढ़ी, “हाही. भारत हाथि। 


मीरा. अकझसूं मिहर करि, हव मिलें न काहू साथि॥ १४-१६ .. 
पिन्तामणि रूपी आत्मा चतुर्मुंख हाट से खड़ी विक रही है। साया ने 
उस पर अपना हाथ सफा कर ही तो दिया, पर जब माया के साथ रह .कर 
आत्मा व्याकुल हुईं, तो प्रभु को पुकार कर कहने छगी 'सेरे मीर, . दया करो। 
अब में किसी के भी साथ नहीं मिलूँगी? । सब का साथ छोड़ देना निःसंग 
होना है, जिससे उस एक का हाथ पकड़ा जा सके। 
..निःसंग होना जीवित भवस्था में ही संसार की ओर से मर जाना हैं। 
जीवन झतक को जंग! में कवीर ने छिखा है; |: ै | 


+] 


'- जोति दिनां जगदौश की, जगत उलंध्या जाए ॥पु० ७७ दोहा ४ 


'.. कबीर और भगवद्धक्ति ध्रध्छ 


“जीवने थे मरियो भलौ, जौ मरि जाने कोह। . :' 
'मरने पहली जे मरे, तौ-कलिं अजरावर द्वोइ ॥ ८ ॥ *: 

- खरी कसौटी रॉम की, खोटा टिके न कोड ।:.. +: 
रांम कप्तौटी सो टिके, जो जीवत मसतकः-होहू ॥ ९:॥- ; 


जीते हुए ही -मरने का एक अर्थ है संसार:फे सब काम करते-हुये. भी उनसे 
भरसंएंक :रहनो । कमर «के पत्ते रहते जल भेंहैं,- पर उसकी एक भी बेँद' 
अपने ऊंपर नहीं ठहरने देते । इसी प्रकारं धम रहें संसार में ही) पर 'उसकां 
कोई भी प्रभाव अपने ऊपर न पबने दें। “जीवित सतकी का : दूसरा “कषर्थ है 
विरागी बनकर .सांधारिक सम्पक्कों से. दूर किसी पार्त्य गुदा का पुकास्त 
आश्रय, लेवा । साधुर्थों में दोनों ही पर्थों का प्रचलन है ।- कबीर ने प्रथम पथ 
को श्रेय दिया है । संसार में रहते हुये ही संसार से जूझो, थुद्ध करो + ,कर्म का 
यही मास है। 


'सत्पथ: 
कममार्ग” सानव को कुष्सित कर्मों से दृदाकर सत्कर्मों की कोर भ्रवृत्त 
करता है। कुरिसित कर्म मानव को कर्मयोनि से दृदाकर भोगयोनि में पटक 
दंगे, जहाँ उसे स्वत्तन्न्नतापूर्वक अपने विकास के लिये सत्कर्म करने का अदसर 
द्टी नहीं मिलेगा । अपने पेर ठोस यथार्थ की भूमि पर जमा क़र शिर फो सीधा 
किये इये, घुद्धि से कार्य लेते हुये, मानव ही एक ऐसा प्रांणी है, जो शुभ, 
सत्‌ अथवा भद्र की बात सोर्च सकंता है और सर्पध पर चक् सकता दहै। पर 
जो ब्यक्ति इस योनि में' भी सत्‌ के केन्द्र भगवान्‌ की भूलकर भसत्‌ पथ पर 
चलता है, वह कबीर के शब्दों में आयामी जन्‍म में चमगादद बनता है, जो 
शाखाओं पर नीचा मुख किये हुये लटकता रहता' है। जिसका शिर झुका 
हुआ है, या नीचे की भोर है, उसकी चुद्धि मार्नों अधःपतित द्वो गई। अष्ट 
बुद्धि चाछे के सामने विनाश ध्वी विनाश दे। पंक्ियाँ ओर : पंशुर्मों का शिर 
सीधा खड़ा नहीं हो सकता, पक्षों का शिर एकदर्स नीचे'की भोर है| यह दे 
बुद्धि के दुरुपयोग का क्रमशः परिणाम । जो कुरिसित-पथ पर चलेगा, बबूल के 
१, जिन हरि की चोरी करी, गये राम सुंण भूलि। 


ते विधिता वागुरू रचे, रद्दे भरधमुखि धूकि ॥ ५० १३१ दोढा २८) 
बाशुल ८ बादुर, गादर, चमयादद़ ! 


६३१, ६७ भ्र० बि० 


श्ध्प . भक्ति का विकास, - 


पेट बोचेगा, चह भाम के मधुर, रसीले फठ कैसे खा सकता* है ) अतः जन्म- 
मरण का विचार फरते हुये मानव को कुत्सित कर्मों से निव्ृृत्त हो जाना 
चाहिये*। सरपथ पर चढते हुये, सत्कम करते हुये अपने को पवित्र बनाना 
ही उसके लिये कल्याणकारक है। 


कबीर गृहस्थ में रहते हुये वेराग्यघृत्ति को अपनाने तथा ससकर्म करने की 
सम्मति देते हैं । कर्म करने से हो मानव का हृदय घुलेगा, निर्मल बनेगा, 
ऐसी उनकी धारणा है। पर कर्म करते हुये हमारा ध्यान सदैव उस निर्मछता 
के निकेतन पर केन्द्रित) रहे। उस पचित्र प्रभु को यदि हमने विस्छृत कर 
दिया, भादर्श को ही आँख से भ्ोझ्चल कर दिया, जहाँ पहुँचना है, वही ध्यान 
में न रद्दा, तव तो मर ही विनष्ट हो जायगा और 'दिन्ने मूले नेद शाखा न 
पत्रम! मूछ के विनष्ट होने पर शाखा-पत्न-रूप पुण्य-कर्मों का : सम्पादन किसके ' 
भाधार पर खड़ा रह सकेगा ? 


पूवजन्म के सत्कर्म इस जीवन में प्रतिफलित हो रहे हैं और इस जन्म 
के सत्कम क्षागामी जीवन को छुभ की भोर ले घलेंगे। यदि 'पूरव जनम फरम 
भूमि वीहु नाष्टीं बोया! ( पृष्ठ ३१३, पद१७३ )ती इस जन्म में उस सत्कम 
के बीज को ज़ोन्र में डाल देना चाहिये। यह वीज-वपन जम्म-जन्‍्मास्तर में. 
भहुरित भौर पह्ववित द्वोता हुआ कमी न कभी तो पुण्यवृत्त बनकर प्रभुनप्राप्त 
रूप सुफ़ल देगा ही। कबीर लिखते हैं : 'सूर समांणां चंद में, दृहँ किया घर 
पक। सन का ध्यता तब भया, कछू पूरवछा लेख! । १३-१० “पूरबछा लेख! 
पूर्वे जन्मों की सक्षित सरकर्म-सरपत्ति होती है, जो आरमा को परमात्मा की 
थोर ले जाती है। 

पराग्य॑ 


संसार से राग करना द्वेपभाव का भी जनक है। राग भर हेष का इन्द्र 
सुल-दुःख के दन्द्र को उत्पन्न करता है। इप क्लेश-बहल परिस्थिति में मानव 
सिथ्या सुख को भी सुख समझ लेता है। इसी परिस्थिति का बोध कराने के 
आमिर नमन जल पीस तप जैक ध पक पल अल मिट +7 कह बस 


१. बोव पेढ़ बबूल का, भग्व कहाँ ते खाई ॥ १० ३० दोहा २७ 


जामण मरण विचारि करि, कूड़े कॉम सिबारि ॥ ए० २९ दोहा १४ 
२. कबीर जे धन्पे तो धूलि, बिन धम्मै धूलै नहीं। 


ते नर बिनठे मूलि, जिन पन्धे में ध्याया नहीं॥ ए० २१ दोहा २१ . 


कबीर और भगवद्धक्ति प६६ 


लिये कबीर ने वेराप्य-परक साखियाँ लिखी हैं। 'काछ कौ भ्ह्ट' सें वे लिखते 
हैं : 'झूठे सुखको सुख समझकरमनुष्य मन में प्रसन्ष होता है। उसे इस बात का 
ज्ञान नहीं है कि यह समस्त संसार काल के मुख का घबेना है, जिसमें से ऋुछ 
उसने मुख में डाल लिया है भौर कुछ अभी उसकी गोद में रखा' है।! काल 
वह वाज पछ्ी है, जो मानवरूप चिद्ियों कोन जाने कब क्षपद्वा मार कर 
पता मुख-प्रास वना छेया? । सिथ्या सुख चार दिनों की चाँदनी है। इसके 
शठे रंग में भूलकर धपने पथ से चिचलित नहीं होना चाहिये । यह द्ारीर भी, 
जिससे सुख-भोग भोगे जा रहे हैं, कब्ने कुग्म के समान है, जो न जाने कब 
ढवका छगते ही फूट जायगा और यह वेमव भी न साथ आया था, न साथ 
जायगा । बढ़े बड़े 'ठखपति' और 'करोड़पति' कहलाने वाले धनी भी यहाँ से 
नम्नहाथ होकर ही गए ।इस लघ्मी को कोई भी अपने साथ नहीं ले ज्ञा सका | 
मानव को संसार में रहते हुये यहाँ का समस्त व्यवहार करना ही-पड़ता 
है भौर इसके लिये गृह, धन; बस्तर जादि की आवश्यकता पड़ती ही है। कबीर 
गृहस्थ में रहते हुये वेराग्य-साधना की भाज्ञा देते हैं, क्योंकि ये समझते हैं 
कि वन में या गिरि-गुह्यओं में संसार से अछग रह कर भी मानव हन संसारी 
कसतु्भों की चिन्ता से एकान्त मुक्त नहीं हो सकता । पर नितान्त आवश्यक 
वस्तुओं की उपलब्धि एक वात है भौर इनका भवावश्यक जमाव जोड़ना 
बिलकुछ दूसरी बात । इसी मन्तव्य को सामने रख कर कबीर कहते हैं : 


काहै क॑ भीति बनाऊं टांटी। का जानू, कहां परिंहे माटी ॥ 

काहे के मंदिर महल चिणाऊं। मूंबां पीछे घड़ी एक रहण न पाऊं॥ 

काहे के छाऊं ऊंच उंचेरा। साढ़े तीनि हाथ घर मेरा॥ 

कहे कबीर नर गरव न कीजे। जेतां तन तेती भुंद छीजे ॥ पद ३६१ 
मनुष्य को नितान्त आवश्यक सामग्री ही अपने पास रखनी चघाहिये। 
फालतू वस्तुयं न उप्तके काम आती हैं मोर न उनके रखने की क्ावश्यकता 
है। सन्त इसी हेतु पेट भर भोजन तो माँग लेता है, पर सामान की गठरी 
बॉधकर नहीं चलता । वह सेव प्रभु के सम्मुख रहता है। उसे विश्वास है कि 
उसे. जिस पस्तु की आवश्यकता पद़ेगी, प्रभु उसकी पूर्ति कर देंगे । 

१.१० ७१ दोहा १ ३, १० ७२ दोहा २ 

३. ९० २४ दोहा २७, ३८ 





५४०५ भक्ति का विकास ह 


नियतिवाद : - लि आल 
नियतिवाद का धर्थ यह नहीं है कि कर्म के झोनत्र में मी- मानव को 
स्वतन्त्रता नहीं है भौरं उसका भला-घुरा कर्म पहले से ही निश्चित है। नियति 
वाद का धर्थ है प्राक्तन जन्मों के कर्मो का फभोग । जिसने जेसा कर्म किया 
है, उसको चैसा ही फल मिलेगा, यह निश्चित है। 'जाकों जेता निरमया, ताकों 
तेता होह । रत्ती घटे न तिछ बढे, जो सिर कूटे कोइ! ।*- कम के हस विपाक 
'को न कोई बढ़ा सकता है और न कोई घटा सकता है| -सिर कूट कर मर 
:ज्ञाओ, पुरुषार्थ करते हुये सर-खप जाथो, पर इस कर्म-विपाक से मुक्ति नहीं 
मिल सकती | इसे तो भोगना ही पढ़ेगा।. सुख भौर दुख, सम्पत्ति और 
विपत्ति कर्म के ही फल हैं। इस फल को प्रभु पर छोद कर हमें अपने पुरुषार्थ 
से विकाल-पथ पर भागे बढ़ना चादिये। कबीर कह्ठते हैं; ' * 
' सम्पति देखि न हरपिये, विपति देखि न रोह | क्‍ 
: उयूँ सम्पति त्यूँ विपति है, करता करे सो होह॥ पद १११ पृ० ११६ 
भूंले भरमि परे जिनि फोई । राजा राम करे सो होई ॥ पंद २६३ ए० १७८ 
ज्ञान: ह 
शान का मुण्य भाधार स्वाध्याय है। साजछ्ात्‌-कृत-धर्मा ऋषियों के पन्यों 
को पढ़ने से हृदय की जाल खुछती है, संशय दूर होते है भौर मानव फो 
सत्पथ का ज्ञान होता दे। इन ग्रन्थों को समझने के लिये गुरुकी भी 
आवश्यकता पढ़ती है। पर सन्तों ने इन लिखी हुई तथाकथित ऋषि-प्रोक्त 
बातों पर विश्वास्त नहीं किया । यही नहीं, उन्होंने किताबी शान की निन्दा 
भी की । वे लिखी नहीं, आँखों देखी पातों का विश्वास करते थे और जिसने 
इन्हें देखा है, उसी को गुरु की संज्ञा प्रदान करते थे । कबीर ने स्वर छिंखा है: 
वेद न जान , भेद न जानू, जानू एकह्दि रांमा ॥ पद्‌ १२२ 
का पढिये का गुनिये, का घेद्‌ पुरांनों सुनिये। 
पढें गुन मत्ति होई, सें सहजें पाया सोई ॥ पद २६२ 
कागद्‌ छिखि छिखि जगत भुरावा, मन ही मन न समाँना ॥ पद्‌ ६४ 
परन्तु जब कबीर वेद क्षयवा पुराणों के स्वाध्याय की निन्‍्दा करते हैं, 
तब उनका झुर्य रूचय पाउमान्न की निन्‍्दा करना है। ----- 3 पथ पाउमान्न की लिन्‍्दा करना है। वेद का .स्वाध्याय चेद का ,स्वाध्याय 
१59७ ७७७७६ ०७७ 
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यदि बेद-पर्णित परमेश्वर का ज्ञान नहीं कराता), अथवा पढ़ने , और समझने “ 
पर भी यदि मानव अहक्वारी बनता है, और छझ्ानी-ध्यानों चनकर भी भगवान: 
की-ओर उन्मुख नहीं; होता; तो उसका ज्ञान, ध्यान; - पुस्तक-पाठ. भर्थाद. 
श्रवण भर ,मनन भी निरथंक है.। ऐसा-व्यक्ति उस तेराक के समान है, जो. 
नदी की मध्यधारा तक पहुँच कर ही डूब जाता है । जो ब्राह्मण अथवा ज्ञानी 
गुरु बनकर केवल वेदों में ही उलझा पड़ा है, जो जीवन की शन्तिम समस्या 
को सुलक्ा नहीं पाया, उसके गुरु चन जाने से भी क्‍या छाभ हुआ ? परमाथ- 
पथ के पथिक सन्त को वह क्या अकाश दे सकेगा ? अतः वह .छोकिक गुरु 
भले ही कहला ले, जाध्यार्मिक गुरु नहीं बन सकता । का 


क्वीर ने आध्यात्मिक पक्ष को प्रधानता देकर उच्ची ज्ञान की निन्दा की: 
है, जो भक्ति-निरपेद्ष है । जो ज्ञान मानव को. सगवद्भक्ति में, अमुरक्त करने 
वाला है, उसकी थे निन्‍्दा नहीं, प्रशंसा करते हैं? । सच्दा प्ञान-विशञान उनकी 
दृष्टि में प्रभु-विरह-जन्ध उत्ताप को उत्पन्न करंता है, मिम्तमें एक ओर साधक 
प्रभु से मिलने के लिये छुटपटाता हे भोर दूसरी ओर सार्ग में बाधा डालने 
वाली निम्नगा मानसिक ग्रवृत्तियों कें साथ उसका ख़ड़ग-विहीन, संग्राम चलता 
है" । अषिवेक की तमिलत्रा जब जीव को प्रभु से वियुक्त कर देती हे, तब यह 
वियोगी जीव, दुःख के. सरुस्थक ( निजेछ, सूखे स्थान ) में पड़ा हुआ, 
वातावरण के अनुकूल, जेसे-तेसे अपना कष्टमय जीवन व्यतीत करता है। जब 
यह रात्रि समाप्त होती दै और अविवेक के स्थान पर श्ञान का सूर्य उदय 
होता है, तब उस ज्ञान के प्रकाश में इसे प्रभु का स्मरण थाता है और 
वियोग को समाप्त करने तथा प्रभु से मिलने के लिये यह भातुर हो उठता है । 


क्ल्शिचनििल मत '+ पड मनन -नपनन++ >> 


$. पढ़ि पढ़ि पंडित बेद बखाणँं, भीतर हूती वसत ने जाणें ॥ पद ४२, 
२. पढें शु्न उपने अहृझ्वारा, अधधर डूबे वार न॑ पारा ॥ पद १३२ 
३, झूठा जप तप झूठा शान; रॉम सांम विन झूठा ध्थांन ] पद र७र 
४ माह्मण गुरु जगत का साधू का शुर भांदि ! 
उरक्ि पुरक्षि करि मर रहा चारिए बेदां मांदि ॥ ३६, १० ; 
५, जो जन जांनि जपें जग जीवन, तिनका ग्यांन न नाप्ता ॥ पद २३५ पृष्ठ १६८ 
६, जिद्दि घटि जांण विनांग ऐ, तिहि.घटि आवटर्णा घर्णा । 
बिन पंडें, संग्राम है, नित उठि मन सौं शुझणां॥ पृष्ठ ५१ दोड़ा ८ 


घ०्र भक्ति को विकीस - 


कबीर ने यहाँ जीव की शंख से उपमा दी है। शंख समुद्र से वियुक्त होकर 
मानों झूर या सूसे, रेतीले मेंदान में पड़ा है। भल्ुप्य उसे वहाँ से उठा छाता 
है और प्रातःकाछ मन्दिरों में देवार्चन-के समय उसे वजाता है। शंख-से जो 
स्वर निकलता है, वह मानों शंख रूप जीव का अपने स्रोत से वियोग-जन्य 
ज्ञान के कारण धाड़ मारकर रोना है ।* डर 


अतः कबीर की दृष्टि में वही कछ्वान ज्ञान है, जो उस एक प्रभु का ज्ञान 
कराता है। जो ज्ञान उस एक ईश्वर का परिचय नहीं कराता, वह भज्ञान 
ही है। उस एक का ज्ञान होने से - अन्य सब कुछ जान लिया जाता है, पर 
उस पक का ही ज्ञान नहीं हुआा, तो भन्‍्यों का घहुत ज्ञान प्राप्त करना 
किस काम का ९ 


किसी वस्तु का ज्ञान ही मानव को उसकी प्राप्ति के लिये सचेष्ट करता है| 
परिचय के बिना घस्तु का -ममं, रहस्य अनवगत ही रहता है |? भतः कबीर 
की सम्मतति में ज्ञानकाण्ड प्रश्ञ-प्राप्ति के मांग में साघक सिद्ध होता है। 
शुरू है 
कबीर ने ऐसे ज्ञान के लिये गुरु वी भावश्यफेता स्वीकार की है। गुरु 
सैद्धान्तिक ज्ञान के साथ प्रयोगात्मक ज्ञान का भी घनी होता है । चह् श्रवण 
और सनन के साथ दुर्शन भी करता है| वास्तव में ऐसा ही गुरु गुरु बनने 
के योग्य है। उसी के बचन विद्ध होकर हृदय की अन्यि को खोल देते हैं । 
जो स्वयं संशयों से ऊपर न हुआ, चह शिष्य के संशर्यों का उच्छेद कैसे कर 
सकेगा ? और जब त्तक संशय हृदय को भाक्रान्त किये हुए हैं, तव तक दर्शन 
कैसा ? जो स्वयं भगवान्‌ के प्रेम में मग्त नहीं हुआ, वह शिष्य को प्रेमपथ 
का उपदेश केसे दे सकता है ! जौर जब तक अुनप्रेम. प्रदीक्त न हुभा, तब 
तक प्रकृति के पाश केसे कट सकेंगे ? जब तक भप्रकरंति के पाश जकड़े हैं, तब 
तक जीव बेगाना है, अपरिचित प्रदेश में है, अपने घर से दूर है। यह ज्ञान 


१. रैणां दूर विद्योहिया, रहु रे संपम झूरि । धो 
देवलि देवलि धाहुडी, देसी ऊगे सूरि ॥ एष्ठ ११ दोहा ४४ 

२, जे वो एके जांणियां, ती जांणयां सब जांण। 
जे भो एक न जांणियां, तौ सब ही जांग जजांण॥ १९, ८ 

१. कहे कबीर कछु कइत न भाव । परे विला मंरम को पावै॥ पद २१८ . 


फेबीर और भंगवद्॑क्ति ४०३ 
भो उसे गुरु के प्रसाद से ही प्राप्त होता है | गुर शिष्य के हृदय में जिप ज्ञान 
और प्रेम की भग्नि को प्रश्नलित करता है, उसकी छेछायप्तान शिखाओं को 
विरले, सौसाग्य-प्र्पस्त व्यक्ति ही देख सकते हैं ।" ज्ञान की यह लहर जब 
क्षम्तरतल में लहराती है तथ उसकी ध्वनि में भीतर की समस्त ध्वनिर्शों, 
भाकाश में व्याप्त निश्चित स्वरसंसृति ध्वतित होने छगती है। गुर के प्रसाद 
से उस समय ऐप्ी अवस्था प्राप्त हो जाती है, जिसे सुई के छेद से हाथी के 
मिकल जाने की अवस्था कह सकते हैँ ।' कबीर को ऐसे ही सदृगुरु मिल गये 
ये, जिन्होंने धेय यंशाकर कबीर को स्थित-प्रश्ञ बचा दिया। भगवद्भक्तों में 
उनकी स्थापना हुई भौर वे मानसरोवर के तट पर बेठकर हीरे का वाणिश्य 
फरने छगे, साचिक, निर्मल, अशज्ञान्त प्रकाश की अवस्था में पहुँचकर दूसरों 
को ज़ानालोक से श्षालोकित करने छग्े ।? 


ज्ञान की आंधीःओर प्रेम की बषो 
कबीर. ने आंधी के वाद आते चाडी दर्षा का रुपक बांधकर नीचे लिखे पद 
में ज्ञान के पश्चात्‌ प्रेस का उदय दिखाया है। 
क्‍ संबी भाई ग्यांन की भांधी रे । । 
श्रम की ठादी सबे उड़ानी, भाया रहे न बांधी रे। 
.. हिति चत की हे थूंनीं गिरानी, मोह बलीढा तदा । 
. ब्रिस्‍्नां छांनि परी धर ऊपरि, कुबंधि का भांढा फूटा॥ 
जोग जुगति करि संतों बांधी, निरयूं चुद न पाणी। 
कूड कपंट काया का निकस्यां, हरी की गति जब जांणी ॥ 
अँधी पीछे जो जछ दूडा, प्रेम हरी जन सीना । 
कहे कबीर भाँव के भ्यरे, उद्ित भया तेम पीनां॥ 
जशञान की भांधी जब भाती है, तब भ्रम ट्द्ठी हल किक पा कै 
बंधन दविल्त-मिश्ष हो जाते. हैं, स्वाथ और वासना (हिति और चतरे ), की 


जजप्पपपपपप्+फ 
१, पद <। रे पद १०६ ॥,पृष्ठ ४ दोहा २९ 
४, चेत मे चित्त रू वासना; वथ[-- की 
वासनेव महराज स्वरुप विद्धि शेतस;। 

ित्तशग्दस्तु पर्यायो वासनाथा उदाइतः ॥ गरोगवाशिह ६- 


५०४ 5:भक्ति-का/विकांसं -. 


दोनों धुनक्ियां;गिर पंदती हैं, मोह का :यरलींदा '( भीम, छुप्पर को साधने की 
सबसे बढ़ी .बल्ली.;या बढ़ेरा )-हट जाता :है, तृष्णा:रूपी:छुप्पर «शथ्वी-के ऊपर 
मिर पड़ता:है. और कुबुद्धि: के चंतन फूट जाते हैं।. इस टट्टी को. खूब -सोच 
समझकर युक्तिपूर्वफ बांधा गया था-। यहःविना चूनेः वाली (:अख्नवन्ती, ) थी, 
इसमें. से पानी की ' बूँद तक नहीं-. टपकती थी-। प्रभु की:गति जब. समझ में 
आई, तो:कायो का क्रूर कपट एकंद्म” निकक गया और इस आंधी. के बाद 
ज़ब प्रेमजलछ की -वर्षा. हुई, तो. समस्त भंगंयद्धक्त उसमें भीग गये ॥ कषीर- कह्दते 
हैं कि प्रेमःकी वर्षा. के उपरान्त ही उस भगवान्‌ रूपी भानु के दर्शन होते हैं, 
जिफ्तके प्रक्राश में अन्धकार क्ीण हो जाता' है -तथा जीच प्रकृति से हटकर प्रद्ु 
को प्राधकरता दे ।/  ' 5 | बने, 
पिंजर प्रेम प्रकासिया, जागा जोर्ग क्षेंनन्त । " 
संसा खूटा सुख भया, मिल्या पियारा कंत ॥ एछ १३ दोहा १३ :..!: 
'' 'प्रेम के उंदय होने पंर अनन्त योग की भावना भी जाप्रत हो जाती है; 
संशय नष्ट हो जाता है, सुख का आगमंन और प्रिय स्वामी से मिलन होता है। 
इस भचस्था में साधक का काया-करप भी हो जांता दै ।' उसके मुख से कस्तूरी 
की सी महक तथा सुवासित मीठी घाणी प्रकट होने ऊपती है।. 
के पृष्ठ १३ दोहा १४ 
चेतन आत्मा जब प्रेम रूपी भश्व पर सवार हो जाता है, तो द्वाथ में ज्ञान 


रूपी खड़ लेकर वह झध्यु क़ो भी सार डालता है। इस अनुभूति का वर्णन 
कबीर ने नीचे लिखे दोहे में किया है; 


कघीर घोढा प्रेम का चेतन चढ़ि अखवार। - क्‍ 

. -ग्यान खड़ग गहि कार सिरि, भली मचाई मार ॥ए० ७०, दो० २७ 
जाग़रण ओर विश्वास : 
: . गुरु'ज्ञान:और प्रेम की जोर भक्त को छगा देगा, पर यदि -भक्त में प्रमाद 
भौर धविश्वास है तो चह सीखकर भी कुछ भी न सीख सकेगा । गुरु सार्ग 
का प्रदुशन ही तो कर सकता है। उस मार्ग पर चलने के छिंये यह शिष्य 
को अपने पेर नहीं दे सकता। चलना तो शिष्य को अपने पेरों ही पढ़ेगा । 
उसे सावधान रहकर गुरु-वचनों पर विश्वास करते हुए स्वयं.विघारना होगा । 
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कबीर और भगवद्धक्ति ५०४ 


गुरु कहकर समझा देगा, पर उसकी साधना तो: स्वयं करनी होगी। इसी को 
आप्मसाधना कहते हूँ? । कद्ीर लिखते हैं 


'क्षाप ही आप विचारियें, तब केता होह कष्न॑दु रे ॥ 


श ५ 
« ५,६०६ 


हँ घर 
औत । 
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केवलछ कहि समझाहयां, आतमसाधन सार रे॥ पद ५ पृष्ठ ८९ 
आपे में तब आपा निरप्या, अपन पें आपा सूश्या ॥ 
अर जा प्र 

अपने परचे छागी तारी । अपन पें आप समांनां ॥ 
है कबीर जे आप विचार, मिद्ि गया आवन जाँनां ॥ पद ६ 

'विना अपने मरे स्व दिखाई नहीं देता', इस छोकोक्ति में इसी आत्म- 
साधना की अभिव्यक्षवा है। आत्मसाधना में विश्वासपूर्वक सदैव जागृत रहने 
की आवश्यकता है। एक विश्वास के अभाव में सभी साधन, सभी उपाय; 
थोथे भौर निकम्से हो जाते हैं'। प्रमाद तथा असावधानी तो किसी भी दशा 
में 'हितकर-नहीं.है। न जाने 'कब और किधर से काम-फोधादि चोर” प्रवेश 
करके साधक की सारी कमाई को छूट लें।- अतः संदेव - जागृत रहना 
चांहिये।) यदि साधक सावधान न रहा, तो कबीर कहते हैं, भ्रकृति उसे 
सावधान करेगी । यम का डण्डा शिर पर पड़ते ही उसे छुटी तक की याद 
था जायगी।” वेद भी कहता है, विनाश और झृत्यु की घड़ियाँ मानव 





१, स्वयं वारिस्तन्वम्‌ कल्पयस्व स्वयं यजस्व स्वयं जुपस्व। 
..महिमातेअन्येन नसन्नशे ॥ यजु० २२, १५ 

२. सबे पिछोड़े थोथरे, एक विना वेहास ॥ एष्ठ ५९, दोहा १९ 

३. जागि रे जीव जागि रे । 
चौरन को डर बहुत कहत हैं; उठि उठि पहरे ागि रें॥ 
ररा करि थोप मर्मा करि बखतर, ग्यांन रतन करि पागरे।. . 

. ऐसे जो . अजराश्ल मारे, मस्तक्षि भाबे भागरे॥ 
ऐप्ती जागणी जे को जागे, ता हरि देह सुद्दाग रे। 
कट्टर कवीर जाग्या ही चहिये, क्‍या गृह क्या वैराग रे॥ पद १५० 

४, जागहु रे नर सोबहु कहा। जम वटपारें रूंप पहां॥ 
जागि चेति कछू करी उपाई, मोदा वैरी है जंमराइ ॥ 


४०६ “भक्ति का विकास द 
की चेतना को सजग कर देती हैं भौर वह प्रभु को स्मरण करने लगता है ।' 


योग : 
कबीर ने नीचे लिखे पद.में हठयोग की क्रियार्भो का उदलेख किया है, जो 
त्रिभुवनघनी निरंजन का दुशन करा देती हैं : 


. ऐसा ध्यांच धरी नरहरी, सबद अनाहद ध्यंत न करी ॥ 
पहली खोजों पंचे बाद, बाद व्यंद के गगन समा ॥ 
गगन जोति तहां त्रिकुटी संधि, रवि ससि पवनां मेलौ यंधि ॥ 
मन थिर, द्वोइत कंवल प्रकासे, कंवला सांहिं निरंजन बासे ॥ 
सतगुर संपट खोलि दिखावै, निगुरा होइ तौ कहां बताये ॥ 
'सहज लड्िन ले तजी उपाधि, आासण दिद निद्रा पुनि साथि ॥ 
पुहुप पन्न जहां हीरा मर्णी, कहे कपीर तहाँ त्रिसवन धण्णी ॥ पद्‌ ३२५ 


हठयोगी शरीर भोर प्रार्णो की शुद्धि के छिए प्राणायाम द्वारा प्राण, अपान, 
व्यान, समान भोर उदान नाम की पंच चायुओं की खोज करता है और उनकी 
निम्नगा घारा को उध्वंगति देकर आज्ञाचक्र की ओर ले जावा है। यहीं से 
गगन-ब्योति के दुर्शन दोते हैं । यहीं त्रिकुटी रूपी त्रिवेणी का संगम है, जहां 
रवि और शशि, गंगा और जमुना, हटा और पिंगछा नाम की नाइ्ियाँ मिल 
कर एक हो जाती हैं भीर सरस्वती अथवा सुपुम्ना नाड़ी में भप्न होकर सहस्नार 
चक्र की ओर प्रधावित होती हैं । इस कवस्था में मन स्थिर हों जाता है, हृदय- 
कमक खिल उठता है। इसी हृदय-कमक में निरंजन का निवास है। सहुरु 
की सहायता से हृदुय-क्मछ का सम्पुट खुलता है। जिन्हें सदगुरु प्राप्त नहीं हुए, 
वे इस अवस्था को क्या सम्नप्न सकते हैं? जब साधक सदूयुरु की कृपा से 
उपाधियों को छोड़ कर, भासन को स्थिर करके, निद्रा को वश में कर लेता है, 
तब टसे ये पुष्प-पतन्न, हीरामणियां, प्रकाश आदि अपने अन्दर ही दिखाई देते 
हैं। यहीं पर तीनों भुवनों का स्वामी विराजमान है । | 
_ अनेक पदों में कबीर ने बाह्य दिखावे के स्थान पर आसन्तरिक योग का 
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सेत काग आये बन मांहिं, अजहूं रे नर चेतै नांदि॥ 
कहे कबीर तबे नर जागें, ज॑म का डंड मूंड में लागे॥ पद ३५१ 
२. सो$य पुश्लैविजहव भामिनाति ॥ ऋ० २, १२, ५ 


कबीर आर भगवद्धक्ति श््ण्७ 


वंगन किया 'है और उसी. को वे सत्य भी मानते हैं। इस सस्बन्ध में पद 
संख्या २० ६ देखने योग्य है। . : द 
इंन्द्रियलिंभह जि, | 
“ कोह एक देखें संत जन, जाके पांचू हाथि । 
जाके पांचू बस नहीं, ता हरि संग न साथि ॥ पृष्ठ ८१ दोहा २ 
: पूंणे पड़या न छूटियो, सुणि रे जीव क्षवूज्ष । 
:.. कबीर मरि संदान में, करि इंद्वियां सूं झूछ ॥ छ० ६८ 
का सूरा तन को अंग दोहा २ 
जिसके वक्ष में पांच ज्ञानेन्द्रियाँ नहीं हैं, वह पांच कर्मेंन्द्रियों को भी अपने 
वश में नहीं कर सकता । जिधने इन्द्रियों को वश में नहीं किया, उसके साथ 
भगवान्‌ भी नहीं रह सकते । 


कांम मिलावे राम कूं, जे कोई जांगे राखि। 
. कबीर विचारा क्‍या करे, जाकी सुखदेव बोलें साखि ॥ प० ५१ दो० ११ 
कबीर इस दोहे में एक दूसरी दिल्ा का संकेत, कर रहे हैं, जिसकी ओर 
आचार्य व्चम की भी दृष्टि गई है। यह दिशा है इन्द्रियों को सांसारिकता से 
आध्यात्मिकता की ओर सोड़ देना । इन्द्रियों का बाह्य प्रसार काम कां ही 
तो प्रसार है। इन्द्रियों के विपय काम-भोग के हो विषय हैं। यदि हम काम 
को भोग-बासना के कर्देस से. निकारू कर ईश्वर में छुगा दें, जितनी 
उद्दाम काम-वासना कामिनी और कंचन की ओर जाती दे, उत्तनी ही 
यहां से हट कर ईश्वर की ओर हो सके, तो कर्याण की प्राप्ति में देर 
नहीं होगी ॥ 
मन का संयस; 
मेंमंता मन मारि रे, नाॉन्‍्हाँ करि करि पीसि । 
तथ सुख पाये सुंदरी, धर्म झलके सीसि॥ ए० २५ दोहा २० 
पृष्ठ ४३ पर दोहा संख्या ४७ भी यही है, केवक प्रथम चरण में मभिज्नत्ता है, 
जो इस प्रकार हैः 'इस मन कौ सेंदा करों ७ शेप तीनों चरण इसी - के 
अनुसार हैं । । 
समन का मारना मन के विकारों, को दूर करना है। मन के विकार राग्र 
और द्वेष में दिखाई देते हैं, जिनका परिणास सुख और दुख है। राग्र के 


०८: भक्ति का विकास . 


रूप क्राम, मोह और लोभ हैं, क्रोध द्वेप का रूप है । इन विकारों पर विजय 
प्राप्त करना ही मन का संयम है। कबीर की दृष्टि में सश्चा: शूरवीर वही है, जो 
मन के इन विकारों से युद्ध करता! है। हस शूरवीर का रणपज्षेत्र यह उन्मुक्त 
मन का भाकाश है। यहीं पर ज्ञामरुपी / हाथी - पर. चढ़ कर काम-क्रोधरूपी 
दागुभों से इसे युद्ध करनाँ पढ़ता है ।. + .:...7: 79.० 
मन के इन विकारों को “नष्ट कर देने. पर इन्ध्रियाँ: स्वयं वक्ीभूत, हो जाती 
ह। विकारों के मरने पर शीछ, सत्य और श्रद्धा जेसी. देवी सम्पत्ति मन को 
प्राप्त होती है. भौर इन्द्रियों का भी उद्धार हो जाता है। उनकी घृत्ति नीचे 
से हटकर उत्‌:> ऊपर की कोर धारित,-स्थिर होने लगती हैः 
सन का संयम अध्यात्म जेम्न में अत्यन्त महत्व रखता-है। यह भध्यात्म 
और लौकिकता का भध्यचर्ती है। यहीं से उद्देंगों की धारा प्ररस्भ होकर प्राण 
. श्था चाडी संस्थान में से निकलती हुई छझारीर को प्रभावित करती है और 
हीं से धारा उछठ कर ऊध्य ग्रमन द्वारां बद्धि तथा अह्ृक्कीर के क्षेत्रों को 
सींचती हुई अपने मूल तक पहुँच जाती हैं। अतः मंन को मार लेने का कार्य 
साधक तब तंक सार्थक न समझे, जब तक विकारों का बीज त्तक जल-भुन न 
जाय । कंषीर के ही शब्दों में | 
सुतक कू धीजी नहीं, मेरा मन बीहि। 
बाज बाव विकार की, भी मूचा जीवे ॥ ३०-रे३ 
सींध भई तब का भया, चहुं दिसि फूटी बास । 
अजहूं बीज अंकूर है, भी ऊगण की आस ॥ पृष्ठ ८६ दोहा ६ 
. कबीर मन पंछी भया, बेहुतंक चढ्या भकास ) ह 
उहां ही हैं गिरि पढया, मन माया के पास ॥ हक जा 
मन कौ अंग, दोहा 4५. :; :- 
तुम कहते हो मन मर गया, पर मेरा मन तो डर रहा है, इस बात पर 
विश्वास नहीं करता; क्योंकि इसके अन्दर विकारों की वायु ( सांस ).भभी चल 
रह्दी दे । पत्ता नहीं, यद्द कब मर कर भी पुनः जीवित हो उठे॥... ५: , ४४ 


पा 
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१. कंबीर सोई सूरिवां, मन सूं मडि झूझ ॥ ५० ६८ दो० ३ ( सूरा। तन कौ भक्ष ) 
कांम क्रोध सूं झूझणां, चौड़े मांस्या खेत ॥ ६८-७ 
. है मन न मान्या मन करि। सके न पंच प्रहारि। - कप 
' 4 सील साँच सरपा नहीं, ईंद्री अजहूं उधारि॥ २९- १५, 


कबीर और मगवद्धृक्ति ४०६ 


क्या मन का संयम सिद्धि द्वारा, चारों ओर फेली हुई कीर्ति की सुगंध द्वारा 
सिद्ध हो गया ९ भरे नहीं, अभी इसके अन्दर अंकुरित होने वाले विकार के बीज 
विद्यमान हैं, जो अनुकूल अवसर पाते ही विकसित हो उठेंगे। मन पत्ती बन 
कर उड़ता हुआ थाकाश में घहुत दूर तक चढ़ जाता है, पर उसकी निश्नगा 


प्रयृत्ति उसे पुनः माया के -पास खोंच, छाती है। सन के मरने की पहचान 
क्या है ? कबीर ने हुस पर भी प्रकाश ढाला है। ये लिखते हैं: 


मन का भ्रम मन हीं ये भागा । सहज रूप हरि. खेलण छागा ॥ 

ज्देंतेमेंए ते नाहीं, भापे भूकछ सकल घट मांहीं ॥ पद्‌ २०३ पृ० १७७ 

जब रूग मनहिं बिकारा,. तब छग नहीं छूटे संसारा। 

जब मन निरमल करि जांनां, त्व निरमछ भांधदि समाना ॥ 

ब्रह्म अगनि ब्रह्मा सोई, जब हरि विन और न कोई ॥ 

जब पाप पुंनि अंम जारी, तव सयो.प्रकास मुरारी ॥ पद २६३ 

शीतलता तब जांणिये, समिता रहे समाद । 

पप छांडे निरपप रहे, सबद न दृष्या जाई ॥ ६३-३ 

जब तक सन में विकार भरे पड़े हैं, तव तक मानव संसार में आसक्त 

रहेगा, पर. जब मन विकार-शून्य द्ोकर निर्मल बनेगा, तब वह निर्सक निरंजन 
में अनुरक दोगा । इस दशा में मन का भ्रम सन से द्वी दूर होगा | अम न 
रहने पर संसार नहीं रहेगा भीर मन स्वाभाविक रूप से हरि में विचरण करने 
लगेगा। . मन को कहीं न कट्टीं श्राश्नय चाहिये। विकारों के समय हसके 
सामने विविध रूप वाऊा संसार ही संसार थां | - विकार-शून्य होने पर हरि 
ही दरि रद्द जाते हैं । हरि के अतिरिक्त इस भर कुछ भी दिखाई नहीं देता । 
इसी अवस्था में यह पक्त-विपक्त, सुख-दुःख, पाप-पुण्य, में-तू आादि समस्त 
हन्द्दों से. रहित हो जाता है। यही -शीतरूता भौर समता की थवस्था है, 
जहाँ शब्द पहुँच कर दूषित नहीं कर पाते और पएुक आत्मतत्व अखण्डरूप से 
घर-घर में रमता हुआ दृष्टिगोचर होने ऊगता दै। कबीर ने इसी को उन्मनी 
तथा भद्धेत की भवस्था भी कहा है।* उन्मनी अवस्था में पानी में नमक के 
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१, भन लागा उन्मनस सौं, गयन पहुंचा जाइ। 
देख्या चंद बिहूर्णा चांदिणां, तदं भलप निरंजन राई ॥ १५ 
सत्‌ छागा उन्मत सौं, उन्सन मन्दि विलग। 
'लुण विछ्गा पांणिया, परॉणी हैेण विंग॥ १६ पृष्ठ १३ 


४१० भक्ति का विकास _ 


समान मन लीन हो जाता है । फिर उसके सामने न रूप रद्दता दे, न रेखा, 
न घर्ण | तन और मन सब मिर कर एक हो जाते हैं त्तथां मोह-शोक-रहित, 
निरभय, भद्देत अवस्था सामने आ जाती है। ऐन्द्रिय गोचरों की भनेकता जहाँ 
मन में जाकर एकास्म (अद्वेत) बनती है, वहाँ मन की नाना संकदप-विकल्पात्मक 
विविधरूपता उन्मनी अवस्था सें जाकर अद्वेत को प्राप्त होती है । 
अहक्लार का त्याग 
ऐसी बांगी बोलिये, भनका भापा_ खोह | 
- जझपना तन सीतल करे, औरन को सुख होइ ॥ पृ० ५७ दो० ९ 
अब तौ जूपयां ही वे, सुढि चातयां घर दूरि। 
सिर साहिब कों सींपता, सोच न कीज सूर॥ पए्०६५९दो०११ 
दूरि भयां तो का भया, सिर दे नेढा होड। 
जब छग सिर सौंप नहीं, कारिज सिधि न होइ ॥! पु०६५९दो०१८ 
गुरु गोविंद तो पुक हैं, दूजा यहु भाकार। क्‍ 
आपा मेटि जीवति भरे, तो पावे करतार ॥ घ्ृ० ३ दो० २६ 
मन के संयम के ऊपर भहृक्वार का त्याग जाता है। त्याग का सास्पय 
यहाँ समपंण है । अहंता का समर्पण किसके आगे करना चाहिये ? उसी पाहिय 
के आगे, जिसने इसे जीव को दिया। भहंता समाप्त नहीं हो सकती | अतः 
प्रभु के भागे उसका समर्पण कर देना चाहिये। जो वस्तु जिसकी दे, उसे उसी 
को प्रदान कर देने में शोसा* है। जब शिर को समर्पित कर दिया, अंहड्टोर 
अपने पास अपनी सम्पत्ति के रूप में नहीं, प्रभु की धरोहर के रूप में अनुभव 
होने लगा, तो उस अव्यक्त भूमिका से निकल कर धाती हुईं वाणी में नम्रता 
होगी, शीतछता होगी। यह वक्ता और वोद्धष्य दोनों को ही सुख देगी । 
प्रभ परम हैं, पर शिर-समरपंण-अहड्वास्त्यांग की इस क्रिया द्वारावे भी 
अवम चन जाते हैं, निकट आ जाते हैं। | 





जव यें इन मन उनमन जांनां | तव रूप न रेप तहां लेवॉना॥ 
तन मन, मन तन एक समानां इन अनमे मौहदें मत सांनां ॥ 
आतमलीन अधंडित रांमां । कहे कगौर हरि मोहि समानां ) 
. पद २०३ पृष्ठ १५८ 
१. मेरा मुझमें कुछ नहीं, जो कुछ द सो तेरा । ' 
तेरा तुझकी सॉंपता, क्‍या छागे. मैरा॥ पृष्ठ १९५ दौ० ३ 


भर " ' भ्रक्ति का विकास 


प्रभु का ज्षाप्रय समर्पण की भावना के साथ सम्बद्ध दे। धतपु्र उसी के 
साथ भक्त को प्राप्त द्ो जाता है | । 


नाम-स्मरण का महत्त्व ह 
प्रभु के आश्रय सें नाम-स्मरण, विशेष महत्त्व रखता है। किसी अज्षात 


ब्पक्ति के भी नाम के सह्दारे एम पूछते-पूछुते उसके घर तक पहुँच जाते हैँ ।. 
प्रभु का निवास तो हम सयके क्षर्दर है। : उससे क्धिक निकट कौर कोई 
चस्तु है ही नहीं, पर उसकी निकरताः सामान्यतया भनुभूति-आद्या- नहीं 
हो पाती । नाम ही उसे झ्राक् बनाने में सफल ,होता है। जतः उसका नाम 
जपते हुये हम उसकी निक्रटतम उपस्थिति का पढ-पछ में भ्नुभव करते रहें, 
यही नाम-स्मरण फा महरव दे 


प्रभु के लभनेक नाम हैं, पर सब नामों का मूछाधार भोरेम्‌ है। बेज़री 
दाणी में लिये जाने पाले समी नामों" का मूलस्तोत वद्दी है। पुरा काछ के 
ऋषि-मुनि इसी नाम से प्रभु का स्मरण करते थे। पेदिक भक्ति के निरूपण में 
हम इस तथ्य को स्पष्ट कर घुके हैं। वेष्णव भक्ति के प्रचार के साथ भोश्म्‌ के 
पतिरिक्त और भी कई नाम साधकों के सम्मुख आये। इन नामों में मितना 
अधिक प्रचार राम नाम का हुआ, उतना अन्य किसी भी नाम का नहीं । 
कथीर ने भी हवृप्ती नाम को महत्त्व दिया है । थे लिखते हैं: 


कयीर फहे में कथि गया, कयि गया घष्य महैस । 

रास नांइ ततखार है, सब काहु उपदेख॥ २॥ 
तत तिलक तिहूं लोक में, राम नांव निज सार । | 
जन कथीर मस्तक दिया, सोभा अधिक छषपार ॥ ३ ॥ 
भगति भजन हरि नांव दे, दूजा दुक्‍्ख अपार । 

सनसा दाचा ऋमनां, कबीर सुमिरन सार॥ ४॥ 


कबीर कहते हैं, में दी नहीं, प्रद्या और महद्दादेव भी यही कह गये हैं कि 
हस विश्व में सारभूत यदि कोई तत्त है, तो वह राम का नाम है। समस्त 
तत्वों का यद्ट तिकक है, शिरोमणि है। भक्तिपूवक भजन करने में भी इसी 
नाम का जाप अधिक प्रभाव करता है। अन्य सब विधियां क्लेशकारिणी हैं । 
अतः मन, वचन, फर्म से इसी नाम का स्मरण फरना प्वाहिये। भक्त को ह्सी 
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नास की चिन्ता करनी चाहिये। धन्य बातों की चिन्ता करना तथा उनकी 
ओर दृष्टि ले ज्ञाना निरर्थक ही नहीं, काल के पाशों में पढ़ना है। 

कबीर राम नाम के जाप में घोर से घोर तपश्चर्या करने को प्रस्तुत हैं । 
उन्हें यदि शरीर को जलाकर स्याही बनानी पढ़े और अपने कंकाल से 
लेखनी का काम लेना पढ़े, तब भी उसके द्वारा वे राम का नाम लिख-लिखकर 
प्रभु के पास भेजेंगे ।* 


रामनाम क्‍या है ? कबीर की दृष्टि में यह भवसागर से पार होने के लिये 
अखवन्ती नोका है। हस नौका का सुजन भी दयालु भगवान ने ही किया है। 
इस रामनामरूपी जऊयान पर चढ़ने से भक्त के छेश दूर हो जाते हैं, उसे 
महान्‌ सुख मिलता है जोर विश्रामदायिनी मुक्ति सी हस्तमत होती है। 
जिन्होंने इस जल्यान को पहचान लिया, थे पवित्र घन गये ।* 


कपीर के लिये भगवान्‌ का नास ही चह धन था, जिसे यॉँठ में बॉधकर 
उन्होंने कभी गुप्त नहीं रखा, सबके सामने उन्प्रुक्त करके भी उसके द्वारा अन्य 
धन एकन्न नहीं किया, नाम को बेचकर नहीं खाया, नाम ही उनकी खेती- 
बारी, सेवा-पूजा, वन्धु-वान्धव जादि सब कुछु था। जेसे निधन व्यक्ति निधि 
के अकस्मात्‌॒ मिल जाने से प्रसन्न होता है, वेसे ही कबीर को भगवान के 
अमूल्य नाम की प्राप्ति हुईं। ऐहिक छीछा संवरण करने के समय इसी नास 
ने उन्हें सहायता दी ।* पा 

नाम-स्मरण के सम्बन्ध में कबीर लिखते हैं कि यह स्मरण एकतार, सतत, 
अंखलायद्ू रूप में चलना चघाहिये। इस बात का ध्यान रखना चाहिये कि 
लौ में लौ बरावर लगी रहे, तार टूटने न पावे । तभी मुख से मोती झड़ंगे और 
हीरों का तो घार-पार दिखाई न देगा।* 


१, यहु तनु बालों मसि करों लिखों राम का नांउ । 
लेखर्णि करों करंक की, लिखि लिखि राम पढाउं ॥ ८, १३ 
२, सिरजनहार ! नांउ धूं तेरा। मौसागर तिरिवे कूं भेरा 
दुख खंडण मही., मंडण्णां, भगति मुक्ति विश्राम | 
विधि करि भेरा सानिया, परया राम का नाम ॥ 
जिन चीन्हां ते निरमझ अंगा ॥ पृष्ठ २४१ 
३, पद १३१११ ४. (४ ५७, दोहा ८ । 


६४, ६६ भ० बि० 


घ१४ भक्ति का विकास 


राम का स्मरण मन को राम में ऐसा छीव कर देता है कि मन रासमय 
ही वन जाता है। ऐसी दुशा में कौन किसको शिर झुकाबे" ! 


वियोग की भावना : घेद के भुुसार जीव भौर ईश्वर दोनों सथुजा हैं, सा. 
है, फिर भी दोनों नियुक्त हो जाते हैं।जिस बृत्त पर दोनों बे हैं, उसके फर्कों को 
एक (ईश्वर) देखता तो रहता है, परन्तु खाता नहीं। दूसरा (जीव) इसके फ्लो 
को स्वाद ले-लेकर खाता है। यद्द स्वाद ले-लेकर चखना ही वियोग का कारण 
है। जो स्वाद में पद गया, जिसने विछास को अपना साथी चना लिया, वह 
अपने मूल साथी से अलग हो ही ज्ञायगा । पर विलास का भ्षास्वादन प्रारम्भ 
में ही सुखदायक जान पढ़ता है, उसका अन्त तो घोर दुः्खाक्रान्त हे। हस 
दुख की विषम भनुभूति से जीव को अपने घर की, अपने शाश्वत णानन्दस्वरूप 
साथी की याद भाती है भौर उसके वियोग में वह तड़प-तद़प कर रोता है। 
है कोई ऐसा व्यक्ति, है कोई ऐसा स्थान, है फोई ऐसा साधन, जो, 
उसे उसके साथी से मिंठा दे ? कबीर इस वियोग का अनुभव करके 
वन, पर्वत, तीर्थस्थान आदि न जाने कहाँ-कष्टाँ साधनों की खोज में भटकते 
फिरे। अन्त में उन्हें सतुरु भी मिले, साधन भी मिले भौर चह्द स्थान भी मिला, 
जहाँ उनका प्रियतम रहता है। पर जब तक वह नहीं मिला था, सब तक जिस 
वियोग की परिस्थिति से कबीर निकले और उनके समानधर्मा निकछे या 
निकला करते हैं, उसका अत्यन्त हृदय-द्राधक वर्णन कबीर ने किया है। लौकिक 
साहिस्य में पति-पत्नी के विरहद की कथा प्रायः मिलती है। शन्य सम्वन्धों से 
सी विरह की संभावना रहती है कौर उनका घर्णन भी कवियों ने किया है। 
पीछे प्रेमलज्षणा भक्ति के भ्षन्‍्तर्गत हमने कबीर द्वारा वर्णित इन सम्बन्धों का: 
उल्लेख किया है, जिनमें मातृ-पितृ-पुश्न-वियोग-वर्णन के उदाहरण भा गये हैं, 
फिर भी लोकिक पति-पत्नी-वियोग के समान ही कबीर ने जीव भौर ईश्वर के 
आध्यात्मिक विरद्द का वर्णन अधिकांश रूप में किया है । 


ईश्वर से वियोग की अनुभूति जीव के लिये ईश्वर से मिलने का अजुपम 
साधन दै। अन्य साधन चले भी रहें, पर यह भज्ञुभूति जागृत न हो,-तो 

जीवेश्वर-मिलन दुस्साध्य है। कबीर ने इसीलिए लिखा है 
न न फ नलननस से जद न कपास 3 


१. पृष्ठ ५ दोहा ८। 
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हंसि हंसि कन्त न पाइये, जिनि पाया तिनि रोह। 
जो हांसे ही हरि मिलें, तो नहीं दुद्ागिनि कोह ॥ ९, २९ 
वियोग के समय अपनी साधन-विहीनता तथा निर्यलता भौर भी अधिक 
खटकती है और आत्मा इसकी अनुभूति में तड़पतती हुई अभ्ुु को पुकार 
उठ्ती है: 
आइए न सकों तुझ पे, सकूं न तुप्त घुाह। 
जियरा यों ही लेहुगे, विरह त्तपाइ तपाह ॥ ८, १० 
म्रिय के दशन की आकांच्षा में पव॑तों में घुमना, वन-बन की खाक छानना, 
कौर रो-रोकर जपनोी नेत्र-दृष्टि खो देना प्रेमी के लिए महान तपश्वरण है। पर 
उसे यह सव सहना पड़ता है। उसका एक मात्र उद्देश्य प्रभु की प्राप्ति है। 
हसके लिए. वह सब कुछु कर सकता है। अपने रेशमी वर्खों को फाइकर 
उनकी धज-घम, चीर-चीर की जा सकती है । कम्यछ भोड़कर साधु का वेष 
बनाया जा सकता है। जिम्त वेष द्वारा भी प्रिय मिल सके, प्रेमी उसी वेष को 
धारण फरने के लिये उद्यत है ।! उसे केवल वह बूटी मिंक जानी चाहिये, ज्ञो 
उले जीवन दे सके, ज्ञो उसे हरि से मिला सके | 
प्रेमी के प्रेमहपी जरू में जब विरद्द की अप्नि प्रदीक्त होती है, तो विषय- 
वासनाओं का समस्त कर्दस जल-भुनकर समाप्त हो जाता दे।। 
कबीर ने इसीलिये विरद्द को साधनों का सुल्तान कटद्दा है। जिम हृदय 
ने विरह के चिंदार को अनुभव नहीं किया, वह उनकी दृष्टि में श्मशान के 
समान है। * 
चातक के समान 'पिउ पिड? रखते हुए प्रेमी के नेन्नों से रहेंटघरी के समान 
अध्ुओं का निश्चर दिन-रात झर रहद्दा है, फिर भी वह अपने शरीर को दीपक, 
प्राणों को बत्ती तथा लहू को तेक बनाकर ऐसा दीप-प्रकाश प्रदीक्त करना 
चाहता दे, जिसमें वह भपने प्रियतम को अत्यक्ष रूप में देख सके ।* 
कभी-कभी उसे ऐसा प्रतीत होने रूगता है कि यदि हँसने से राम-मिलन 
कोर्सो दूर है, तो रोने से भी मिलन की आकांज्ा कुछ निबंल ही पड़ जाती 
है। उसकी जो तीव्रता मन के ही अन्दर विस्रने, कलपने, तड़पने में है, वह 
रोने में कहाँ ? रुदन तो मानों वेदना के अवरुद्ध पूर को प्रवाहित होने के लिये 
' ३, पृष्ठ ९ दोहा २१ ४. पृष्ठ ५ दोहा २३, २४ 
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मार्ग दे देता है, जिससे वेदुना तीच होने के स्थान पर शान्त होने छगती हल 
कतः घच्छा यही है कि जेसे छुन न्द्र द्वी अन्दर काठ को खाया करता है, 
उप्ती प्रकार मन ही सन में कलपना इस शारीर को खा डाले ।* 

धपनी बेदना को रोकर दूसरों को सुनाने से क्या छाभ ? जो सुनेगा, वष्द 
भी रे उसेग, इस पिरदत्ताप से उत्तठ दो जपयण १ जत्तः इसका अन्दर रहना 
ही अच्छा है। इसका एक परिणाम तो यह होगा कि विरह की म्खर सान पर 
चढ़कर सन की तीचणता बढ़ेगी और दूसरा परिणाम यह होगा कि यद्द तीदण 


सम जथ प्रभु के चरणों में रमेगा, तो वहाँ चुभकर रह जायया, फिर वहाँ से 


निकछ नहीं सकेगा । जब यह भमरता के अन्दर विद्ध हो जायगा, तो कालचक्े 
के जन्म-मरणरूपी हाथ इसे नहीं पकड़ सकेंगे ।* 


पल से वियुक्त मछुली के समान तढ़पती हुई, चातक के छमान हरि- 
दुर्शनर्पी जरू की प्यासी, विरद्माप्ति से संतप्त, कबीर की क्षात्मा कब तक 
प्रतीक्ा-पथ में मंगल-मिलन की पभिलापा छिये चेढठी रही, उसका पएुक-एक 
तचुण विनिद्र अवस्था में केसे कठा होगा, पिछग्य पर विरछम्ब का अनुभव 
उसके सामने निराशा के नभ में कैसे-केसे विपाद के बादक और धधीरता की 
अँधियारी छाता रहा होगा, विरह्द के भाले से छिद-छिंद कर उसका दृद॒य 
केसा चछनी के समान हो गया होगा, इसे अपने साथी से बिछुडा हुआ कोई 
भुक्तमोगी ही जान सकता दे। राम के विरह-धार्णो से विद्द कबीर की 
जाव्मा अपनी व्यथा का वणन क्या करे १ रोगी के रोग को या तो रोगी का 
चित्त समझता दे या बेध । वन्ध्या पुत्र-प्रसव के कए को फ्या समणण सकती 
है १ कपीर जैसे रोगी, दुखी, संतत्त भक्त की प्यथा को या तो थे या उनके 
समानधर्मा सन्त समझ सकते हैं, या वह वेध, भगवान । वही तो था जिसकी 
कृपा से यह विरद्द उद्दी हुआ और वही था, जिसने इसे सहन करने की शक्ति 
दी जोर वही है, जो भक्तों के दुख दूर करता हुआ उन्हें दुशन देता है। 

प्रभु की कृपा ओर आत्मज्ञान : 

यहु तन जालों मस्ति करें, ज्यूँ घूवाँ जाए सरग्गि। | 
म॒ति वे राम दया करें, वरसि बुझायें अग्गि॥ पृष्ठ ८, दोहा १ . 
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फवीर ने ऊपर चर्णित साधनों की भट्दी में डालकर अपने शरीर को जा 
डाला था| उस ज्वाला से जो धूम्र उठकर ऊपर स्वर्ग में पहुँचा, उसने राम 
की भा्खों में जाकर अपने कुछ कण डाल दिये । कबीर के इस साधन, तप ने 
राम के आासन को विचलित कर दिया। थे रो उठे। उनके रुदन से जो दया 
की वर्षा हुईं, उसने कवीर के हृदय की समस्त चिरह-जन्य व्यथास्पी अमि 
को बुप्ता दिया, शान्त कर दिया । 


कबीर मरि मदृहद रह्मा, तब कोई न वूझे सार । 
हरि भादर आगे लिया, ज्यूँ गऊ वच्छु की छार ॥ पृष्ठ ६४, दोहा ३ 
कबीर जय साधनों का पाऊन करता हुआ संसार की भोर से सर गया 
और मरघढटे में पहुँच गया, तो उसकी सार-संभार, पूछुताद्द करनेबाछा कोई 
भी नहीं था। परन्तु जैसे गाय अपने बहड़े के प्रेम में रम्भाती हुई उसके पास 
आकर दूध पिलाने लगती है, उसी प्रकार भगवान ने भागे आकर कबीर को 
उठा लिया । अपना व्यक्ति ही तो अपना आदर करता है । भगवान से बढ़कर 
जीव का अपना सगा-सम्बन्धी अन्य कोई भी नहीं है। चही उसे प्यार से 
पुव॒कारनेवाला भौर भादर देने वाला है। 


ऊपर जिन साधनों का वर्णन किया गया है, उनसे सर्वप्रथम शरीर की 
पत्नित्रता सम्पादित होती है। जेसे अप्मि में पड़कर सोना झुन्दुन घन जाता है, 
उसी प्रकार तपध्या की अप्नि शरीर को शुद्ध करके कुन्दन के समान बना देती 
है! । शरीर-श॒द्वि के साथ प्राणवाक्ति का भी संशोधन होना चाहिये । इन दोनों 
के उपरान्त सन की शुद्धि भाती है। इन्द्रिय-निम्रह इसी के साथ संल्झ्न है। 
इसके उपरान्त निर्मल चुद्धि का सम्पादृूव साधक को तथ्य का ज्ञात करा देता 
है। निर्सल ज्ञान ही भात्मज्षाव का कारण है। समस्त साधनों का पर्यवसान 
इसी आत्मश्ञान में होता है । 

वेद के शब्दों से 'भात्मना जात्मानममभिसंविवेश' भात्मज्ञान के उपरान्त 
ही परमात्म-ज्ञान होता है। साधना-क्रम में आस्मज्ञान के पूर्व सतर की, 
अव्यक्त ज्योत्ति की, उपलब्धि होती है। अतः असत्‌ से सत्‌ ( अव्यक्त ज्योत्ति ) , 
की भोर, अव्यक्त ज्योति से आत्मप्रकाश की भोर और आत्रप्रकाश से भमृत- 





.. श,सोषिसरीर कतक की नाई... 
कतक कोरी जैसे कमि लेइ सुनारा, सोधि सरौर भयी तन सारा ॥| पद १७ 


ध्श्प . अक्ति का विकास. 
स्वरूप परमात्मा की ओर साधक गसन करता है। जो साधक साधना-पथ में 
सत्‌ या व्यक्त ज्योति पर पहुँचकर ही ठहर जाते हैं, ये प्रभु की जाउयल्यमान 
ब्योति की झलक सात्र का भनुभव कर पाते हैं । इसके पश्चात्‌ जात्मज्षान होता 
है, जो परमास्म-प्राप्ति के लिये भन्तिम सोपान है। कघीर इस अज्ुभूति तक 
पहुँच गये थे । उन्होंने इसीलिये छिखा भी है : 

ते हरि के आावहिं किष्टि कामा । 

जे नहिं दीनह जातम रामा॥ पद १३७ 
आस्मकज्षान की स्थिति अस्यन्त विरछ साधकों को ही जन्म-जन्मान्तरों को 
साधना के उपरान्त प्राप्त होती है । जब साधक तम भोर रज के पाशों से सुक्ति 
पाकर अपनी अमिमाति, अहन्ता भथवा जन्तिम सच्चगुण के संसर्ग को प्रभु 
के आगे समर्पित कर देता है, तब कहीं हुस स्थिति का उद॒य हो पाता है। 


साधन-पथ के विन्न: साधना में वक्ता नहीं, ऋजचता होती है। बक़ता 
से बचने और सरल बनने के लिये ही तो मानव को साधना करनी पड़सी है। 
वेद के घाब्दों में 'ऋज़नीती नो वरुणों मिन्नो नयतु विद्वान। अर्यम्ता देमेः 
सजोपाः ।”* यदि हम चेद या देव, ज्ञान या ब्योति की ओर चलना चांद्वते 
हैं, तो हमें कु नीति का भवऊछम्बन लेना पढ़ेगा। पक्रता में अविद्या और 
आउम्बर, पाप और पासण्ड, दुग्भ भौर दर्प, सपा और तृपा है। सरलता में 
सत्‌ है, ज्योति है, अस्त है। एक साधना में विप्नस्थरुप है, दूसरा उसका , 
सहायक । कबीर ने जहाँ-जहाँ साधन-पथ में थाने वाले विद्नों का पर्णन किया 
है, व्ाँ उनकी दृष्टि इसी केन्द्रविन्दु की भोर रही है । 

बड़प्पन : बढ़प्पन या भभिमान साधक के मार्ग का सबसे बड़ा दा है । 
जनुभदी ऋषि-मुनि एक स्वर से कहते रहे दें कि विपश्चित्‌, ज्ञानी भौर देवयानी 
सम्मान को विषवत्‌ तथा अपमान को अस्त सुद्य समझे, अन्यथा चह चिति 
के जगत्‌ में प्रवेश नहीं कर सकेगा | कबीर कहते हैं, बढ़प्पन उस छगस्‍्परे बाँत द 
के समान है, जिसकी आपस की रगद ज्वाला उत्पन्न करती है और 
याँस के समस्त वेश को जछाकर खाक कर देती है, परन्तु चन्दन के समान 
सीधा एवं नम्न छृत्त स्वयं तो सुगन्धित होता ही है, अपने निकट उगने वाले 
निम्ष जैसे कहये घृक्त को भी सुगन्धित कर देता है।* | 





१, परृ० १,६,१७ २, पृष्ठ ४९ दोदा ११ 
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कबीर ने इसके ऊपर दोहा संझ्या १० में खजूर का उदाहरण दिया है, 
जो हमारी सम्मति में उपयुक्त नहीं है। खजूर छम्बी भवश्य होती है, पर वह्द 
सीधी आकाश में खड़ी होती है । उसकी छाया कुछ नद्दीं होती और फल भी 
बहुत दूर पर लगते हैं। ठीक इसी भाँति साधना का पथ भी छूम्वा है और 
उसका सुफठ भी निकट नहीं, बहुत दूर रहता है। साधकों के पास आश्रय 
देने के किये राम नाम के अतिरिक्त और क्या है? मनुष्यों की जो भीड़ 
आडम्बरपुण, पम्रिथ्या आश्वासन देने वाले, ढोगियों के पास जमा होगी, वह सच्चे 
साधकों के पास नहीं । कबीर ने खजूर के बढ़्प्पन को देखकर ही उसकी 
निन्‍्दा लिख दी है। सम्भव है, ऐसा लिखते हुए उनके मन में खजूर से सम्बद्ध 
मुसलमानों के ऋर कृरस्यों के विचार भी भाये हों। 

अभिमान सबको खा जाता है। बड़े से बढ़े मुनीध्वर भी इसकी आखेट 
बनने से नहीं बच सके हैं ।* 


असन्‍्तोष : शेख हज करने तो जा रहे हैं, पर भन्द्र भसन्तोष भरा 
पड़ा है। दिल में सत्र नहीं, सन्‍्तोष नहीं, फिर ऐसे व्यक्तियों को ख़ुदा 
केसे मिलेगा ९९ 

आडम्बर : ऊपर से हरिदास बनते हैं, पर अन्दर ही अन्दर शझ्ञाक्त हैं। 
शक्ति की उपासना करते हैं, पर उसी की सनन्‍्तति को मारकर खा जाते हैं। 
भगवान के भक्तों का बाना धारण करने वाले ऐसे सभी पाखण्डी नरक 
में गिरेंगे ।? 

द्वाथ में माला लिये हुये राम नाम का जप कर रहै हैं, पर हृदय में 
विपय-धासनाओं की आऔँबी चल रही है। ऊपर से गेरुये रज्ञ के कपडे पहिन 
लिये हैं, पर भीतर दुराचार की कालिमा छिपी पड़ी है। छापा-तिरक छगाकर 
वेष्णव तो चन गये तथा दूसरों को सी दास-दाग कर दुग्ध करते रहे, पर विवेक 
पास चक नहीं फठका । ऊपर से चेष तो सन्‍्तों का चना लिया, पर उस भलख 
को पहचाना तक नहीं, विस्मथित सी कर दिया। ऐसे सभी पाखण्डी साधु 
काछीघार में इबेंगे। 

असम : कबीर ने मूर्तिपुजा की भी निन्‍्दा की है। उनकी समझ में पत्थर. : 


१, माया को अकह्ल | दोहा १७ '.. २. पृष्ठ ४३, दोहा ११ 
३, पृष्ठ ४३ दोहा १४... -.. ४. भेष को भह्ग दो० १,७,१६,२१ 


४२० भक्ति का विकार्स 
को पत्थर न कहकर विश्व का सुजनकर्ता समझना अम है। शिव, ब्रह्मा ओर 

विष्णु भी जब तक आकार की ओट लिये हुये हैं, साकारता से चिपटे हैं, तब तक 
अपना उद्धार नहीं कर सकेंगे। जिसका जो दृए है; वह उसी इष्ट के गुणों को 
धारण करेगा । प्राकृत गरुर्णोा की आराधना भक्त को इन्हीं गुणों में लीन करेगी, 


वह ईश्वरीय गुर्णों से वश्चित ही रहेगा । एक क्या, यहाँ प्रायः सभी भ्रकृति को 
उपासना कर रहे हैं और ईश्वर की सेवा छोड़कर अम में पढ़े हैं ।* 


हिंसा : पाँच बार निमाज़ पढ़कर खुदा की वन्दना करके भी काज्ञी जब 
पशु-हत्या करता है, तो अपनी सारी परिस्तिश को धूल में मिला देता है, झूठी 
सिद्ध कर देता है। मारने के लिये छुरी हाथ में लेते ही मानों वह दीन को 
दिर से दूर कर देता है। ऐसा ज़ोर, ज़ब् भौर जिवह करने वाले ख़ूनी काज्नियों 
को ख़ालिक ख़ुदा कभी क्षमा नहीं करेगा। इनके मुख पर खूब मार पड़ेगी । * - 
इसी प्रकार कबीर ने थाक्तों की भी निन्दा की है, क्योंकि वे भी दाक्ति 
के पूजक बनकर पशुर्मों को काटते और खाते थे । 


विपय-वासना : ज्ञानवान होकर भी जो मानव धद्वेतवाद के चक्र मे 
पड़कर अपने को घक्म समझने लगता है और 'इन्द्रियाँ इन्द्रियों में - विचरण 
करती हैं, आत्मतत्व उनसे निर्लिप्त रहता है', ऐसा मानकर निर्भयत्तापूर्वक 
विपय-भोग में लिप्त रहता है, वह कबीर की दृष्टि में ज्ञानवान ही नहीं है । 
उसने विपयों को अपना ध्येय बना छिया है ओर अपने वास्तविक ध्येय अथवा 
मु को विस्सृतर कर दिया है। ऐसे विपय-भोगी साधना-पथ पर क्‍या चल 
सकेंगे ? इस याज्ना के लिये वे विध्न-रूप ही हैं | 

कबीर न तो लम्बे केश रखने के पत्त में हैं, ओर न मुण्डित मस्तक बनकर 
शिर को घुटाना द्वी उनको अच्छा लगता है। बाहर भाप चाहे जैसे रहिये, पर 
भापका धन्तर स्वच्छु होना चाहिये। यदि आप भगवान के सामने सच्चे हैं 
ओर दूसरों के साथ सद्भावपूक सरल व्यवहार करते हैं, तो भापके बाह्य वेश 
पर कबीर को कोई भापत्ति नहीं होगी । कबीर तभी बिगद़ते हैं, जब आपका 


अन्तः वाद्य एक नहीं, अथवा जब भाप उन्हें बाहर से साधु और अन्दर से 
कसाई दिखाई पढ़ते हैं । ह 


१. पद १९५ पृष्ठ १५५, १५६ २. साँच को भद्ढ, दोदा ५,८,५ | 
३. पृष्ठ ४१ दोहा २६,२७ ४. पृष्ठ ४६ दोहा ११ 


कबीर और भगवद्धक्ति ४२१ 


ऊपर जिन विध्ों का वर्णन किया गया है, वे सब भाया के ही विविध रूप 
हैं। पिशाचिती साया ही जीव भोर ईश्वर के बीच में भन्‍्तर या आवरण डाहने 
वाली है और सांधता-पथ में वाधा डालकर जीव को ईश्वर से नहीं मिलने 
देती । माया ऐसी सरिता है, जिसके एक तट पर जीव खड़ा है और दूसरे तट 
पर प्रियतम परमेश्वर का हिंडोछा है। नदी पार करके जो अपने पति के साथ 
झूला झूठ सके, वही तो सुलुक्षणा नारी कहलाने के योग्य है । 


4६. 


सिद्धि; कवीरमअन्धावली में सिद्विसस्वन्धी जो पंक्तियाँ मिलती हैं, उनसे 
इतना तो स्पष्ट रूप में सिद्ध हो जाता है कि कबीर ने सन पर जाधिपत्य कर 
लिया था और वे उन्‍्मनी अवस्था तक पहुँच गये थे। भक्ति की सिद्धि इसी 
अवस्था में होती है, जो ज्ञान भौर कर्म से ऊपर श्रद्धा की भाधारभूमि है। 
मन का क्ाधिपत्य प्राण भोर शरीर को स्वतः वश में कर लेता है। उन्मनी 
अवस्था में प्रपश्म का नाश, मन की स्थिरता और व्यष्टि का समष्टि में रूय हो 
जाता है। इसको अद्ठेत अवस्था भी कह सकते हैं। ऋषियों ने इसे विशानमय 
कोष का उद्घादन कहा है। कबीर ने इसी अवस्था में सुरति का निरति में, 
जाप का अजञपा में, लेख का अलेख से भोर धभापका आप सें ( भहड्भार का 
अव्यक्त में ) विछ॒य होथा स्वीकार किया है। यह अवस्था सच और उप्के 
ऊध्य भाग अव्यक्त से आकर मिल जाती है, ,जहाँ चाँदनी जेसी. ज्योत्ति के 
दर्शन होते हैं । कबीर ने इसी को गगन, शून्य, बेहद नाम दिये हैं । यहीं गर्जन 
( अनाहत नाढ ), अस्ृतल्ाय, कंदुछी और कमल का प्रकाश होता है। यहीं 
पर मानसरोवर है, जिक्षमें हंस क्रीड़ा करते भोर मुक्तिऱपी मुक्ताफल चुगते 
हैं। यहाँ से उड़कर भऊा कोई अन्यत्र क्यों जाना चाहेगा ? अन्दर की हस ' 
दीपकज्योति के प्रकट होने पर समस्त अन्धकार नष्ट हो जाता है, में (अहन्ता) 
नहीं रहती, केवल हरि ( सबका हरण करने वाढे भगवान्‌ ) रह जाते हैं। 
शम्मु ( कश्याण ) का द्वार खुछ जाता है। वहाँ वेठकर कबीर जैसे संगवान््‌ 
के विशिष्ट सेवक ही प्रभु की पन्दना करते हैं। कबीर ने अन्दर भारमदर्शन 
की यात भी छिखी है, जिसके उपरान्त सोह-ताप का शमन, झीतलता की 
प्राति, हरि की संगति ओर दिन-रात झुख-निधि का छाभ होता है। इन 
सिद्धियों से संग्बन्ध रखने वाले उद्धरण कवीरप्रन्थावली से नीचे दिये जाते हैं । 





सम फृमानन- वन- मना + कीनानग-किनकीककन ॑िणाजयश अियिता पनिनणानजआ न जयलीनीनीणन ० के बनक ४८ अनमक, 





१, माया की अच्ठ, दोहा ५ 


४२२ 


, भक्ति का विकास 


भक्ति की सिद्धि : 


भक्ति की सिद्धि जीवन्मुक्त भवस्था है, जिसमें भक्त दिन-रात्त प्रभु के नशे 


अब हरि हूं भपनों करि लीनों, प्रेम भगति मेरो मन भीनों ॥ . 
जरे सरीर अंग नहीं मोरों, प्रान जाह तो नेह न तोरों॥ 
व्यंतामणि क्यूं पाइये ठोली, मन दे राम लियौ मिरमोली ॥ 
ब्रह्म खोजत जनम गंवायो, सोई राम घटि भीतरि आयी ॥ 


कद्दै कवीर छूटि सब भासा, मिलयो रास उपज्यो विस्वासा॥ ३३४ 


करत विचार मन ही मन उपजी, नां कहीं गया न भाया। 


कहे कबीर संसा सब छूटा, रास रतन धन पाया ॥ पद २३ 


मेमंता विगत रता, अकलरूप भास्ा जीति। 
रास अमलि माता रहे, जीवन म्ुकति अतीति ॥ १७, ६ 


में मस्त रहता है । 
सन की पहचान 


ता सन को खोजहु रे भाई, तन छूटे सन कहां समाई ॥ 
सनकसनंदन जदेव नामां, भगति करी मन उनहुं न जांना ॥ 
शिव विरंचि नारद मुनि ग्यानी, सन की गति उनहूं नहीं जानी ॥ 
मुच्र प्रहिछाद वभीषन सेपा, तन भीवरि मन उनहूं न देपा ॥ 


प + ह 
ता सन का कोइ जाने सेव, रंचक लीन भया सुपदेव ॥ , 


गोरख भरथरी भोपीचन्दा, ता मन सौं मिलि करें भनंदा ॥ . 
अकछ निरंजन सकल सरीरा, ता मन सौं मिलि रह्मा कवीरा ॥ पद ३३ 


विश्वबन्धुत्व 


बन 


जा कारणि सें जाह था, सोई पाई दौर । 
सोईं फिरि आपणि भया, जासूं कहता और ॥ १७, ३७ 


उन्मनी अवस्था 


२-प्रपत्ब का नाश 


जे को मरे सरन है मीठा, गुर असाद जि नहीं मरि दीठा ॥ 
मचा करता, मुंई जु करनी, झुई नारि सुरति घहु घरनी॥ 
हवा आपा, भूवरा भाव, परपंच लेह सूंचा भभिमांन॥ 


रोम रमें रमि जे सन भूवा, कहै कबीर अविनासी .हुआ ॥ पद ४६ 


कबीर और. भगवद्धक्ति ४२३ 


कर्ता होने का अभिमान, क्रिया, सुरतिरुपी भनेक वस्तुओं को धारण 
करने बाली नारी ( प्रवृत्ति ), समान, मन, अहझ्गर सब भ्पन्ञ के भट्ट हैं और 
प्रपत्च के मरने के साथ ही मर जाते हैं । 


तन भीतरि मन माँतियां, बाहरि कहा न जाहू। 
चेक + 
ज्वाला तें फिरि जल भया, घुठ्ती बलती छाइ॥ १५, ३१ 
जब मन याहर नहीं, भीवर रमण करने छगता है, अर्थात्‌ बाहर से मर 
जाता है, तब प्रपद्य की जलती हुई ज्वाला श्ान्त हो जाती है और सन में 
शीतलऊता का सच्नार होता है । 


२-सन की स्थिरता : 
थिति पाई, सन धिर भया, सतगुर करी सहाह। 
अनिन कथा तन आधचरी, हिरदे त्रिशुवन राइ॥ १४, २९ 
उपजत उपजत बहुत उपाई। सन थिर भयौ तथे थिति पाई ॥ पद १७ 


३-अक्वत अवस्था : 
जब ये भातम तत बिचारा। 
तथ निरयेर भया सबहिन थें, कांम क्रोध गहि ढारा ॥ 
व्यापक ब्रह्म सबनि में एके, को पंडित को जोगी । 
राणों राव कपण सू कहिये, कंचन वेद को रोगी ॥ 
इनमें भाप आप सवहिन में, आप आप सूं खेले। 
नाना भांति घड़े सव भांडे, रूप धरे धरि मेले ॥ पद १८६ 


आरमतत्व का विचार मानव को निर्षेर चना देता है। वह ब्रह्म को सबमें 
च्याघ तथा नाना रूपों में उसी को विभिन्न रूप धारण किये हुये अनुभव 
करने ऊगता है, मानो इन रूपों द्वारा अह्म स्वयं अपने से क्रीठा कर रहा है? । 
जब में था तय हरि नहीं, अब हरि हें में नांहिं। 
सब अंधियारा मिटि गया, जब दीपक देख्या मांहिं ॥ १५, ३५ 
धट्टेत भवस्था में महं का विछय, भन्धकार का नाश -भोर मह्मज्ञानस्पी 


दीपकका प्रकाश होने छगता है। 
हि. 8 कप कप तप पीली मत तमिल श लक तक “कम मी मम वलद कक 
१, यर्रिमत्सर्वाणि भूतान्यात्मेवाभूद्िजानतः । 


तन की मोह कः शोकः एकलमनुपश्यतः ॥ यजु ० ४०, ७ 


५२४ भक्ति का विकांस 


४-सत््‌ की स्थिति : 
जहाँन चींटी 'चढ़ि सके, राई नां ठहराह। 
सन पवन का गमि नहिं, तहां पहुंचे जाह॥ ३१, < 
सुर नर थाके सुनि जनां, जहां न कोई जाइ । 
मोटे साग कबीर के, तहां रहे घर छाट्ट ॥ ३१, १० 


अय हम ऐसे सूचम स्थान पर भा गये हैं, जहाँ चींदी भी नहीं चढ़ सकती, 
राई ठहर नहीं सकती ओर इन स्थूछ भौतिक वस्तुओं से भी सूचम प्राण तथा 
उससे भी सूचम मन की जहाँ गति नहीं हो सकती । सुर, नर, सुनि सब 
प्रयत्न करके थक गये, पर चहाँ न पहुँच पाये । कबीर के बहुत बढ़े भाग्य थे, 
जो घटष्टों घर वनाकर निवास कर रहे हैं । ६ 
४-निर्मल ज्ञान और ऐश्वय : सत्‌ की स्थिति में ही निर्मल ज्ञान भौर 
रेश्वर्य का उदय होता है : 
कबीर दिल स्थाचति भया, पाया फल संत्नध्थ । 
सायर मांहिं उढोछता,.हीरे पढड़ि गया हथ्थ ॥ १५, ३४ 
रतन निराला पाइया, जगत ढंढेोंस्या घादि ॥ १५, ३३ 


संसार में सुख की खोज करना व्यर्थ था। अब हीरा जैसा ज्ञान और 
समर्थ ईश्वर का रत्न जेसा ऐश्वर्य सामने है। दिल में सन्‍्तोष है, पूर्णता है । 
६-अव्यक्त अवस्था : द 


सुरति समांणी निरति में, भजपा महेँ जाप । 
छ. छ सो पक माहें 
छेख समांणां अलेख में, यूं आपा मांहें जाप॥ १४, २४६ 


जघ प्रवृत्ति भोर निश्नत्ति, साकार और सग्रुण मिलकर एक हो जाते हैं, तथा 
अहक्कार अपने मूछ रूप में लीन हो जाता है, तब अव्यक्त अवस्था रह जाती है। 
तत पाया, तन बीसरया, जब मनति घरिया ध्यान । 
तपनि गई सीतल भया, जब सुन्न किया असनान ॥ १५, ३२. 
कब्यक्त शून्यावस्था का नाम है। यहीं तन के समस्त कोप विस्मृत् होते 


है, तत्व की भ्राप्ति होती है भौर शुन्‍्य में स्नान कर छेने से ताप के स्थान पर 
बीतलता का सद्जार होता दे । चेद ने उन्मनी क्चसस्‍्था या विज्ञाचसय कोप 


कबीर और भगबद्धक्ति भरे 


को देवकोष और इस अव्यक्त या शून्यावस्था को बहयपुर तथा व्योग् नाम 
दिया है। हिरण्यकोष भी यही है? । 
3उ-कल्याण का द्वार : * 
सुरति समांणीं निरति में, निरति रही निरधार ॥ 
सुरति निरति परचा भया, तब खूले स्यंभ दुवार ॥ १४, २२ 
सुरति-निरति के सम्मिकन या परिचय में ही शंभु का द्वार खुलता है। 
आज्ञाचक्र, ब्रिकुटी या ब्राटक के समय, जिसे महादेव के तीसरे नेन्न का 
उन्‍्मीरून कहते हैं, जिस जाज्वल्यमान ज्योति के भागे काम भस्म हो जाता 
है, चह यही शंभु या कल्याण का द्वार है । 
८-ज्योतिदशन : 
कवीर देख्या एक भड्, महिमा कही न जाई । 
तेज पुंञज पारस धर्णी, नेनूं रक्षा समाइ॥ १७५, ४८ 
अगम अगोचर गमि नहीं, तहां जयमगे जोति । 
जहाँ कवीरा बन्दिगी, तहां पाप पुन्य नहीं छोति ॥ ११, ४ 
मन छागा उनमन्न सू, गयन पहुंचा जाह। 
देख्या चन्द बिहूंणाँ चादु्णां, वहां अलूख निरंजन राइ ॥ ३३, ३५ 
सत्‌ प्रकाशमय है। यहाँ से उस तेज-पुंञज परम देव की एकांगी झलक 
दिखाई देने लगती है। पाप भौर पुण्य पीछे छूट जाते हैं और चन्द्र के बिना 
ही चाँदनी छिटकती हुई दिखाई पढ़ती है। मन उन्मनी जचस्था को पार 
करके जब शून्य ( गगन ) का स्पर्श करने लगता है, तव यह स्थिति आती है। 
६-मानसरोवर, हँस ओर अमृत : 
मान सरोचर सुभर जर, हंसा केलि करांहिं। 
 मुकताहछ सुक्ता चुगें, भव उडि भनत न जांहि ॥ १५, ३९ 
गगन गरजि अमृत चुबे, कदछी कचछ प्रकास । ' 
तहां कवीरा बंदिगी, के कोई निज दास ॥ १५, ४० 
सत्‌ की निमछता मानों मानसरोचर का निर्मल जल है। खेत सत्तोगुण 
से मण्डित हंसरूपी मुक्तात्मा यहीं बैठकर सुक्तिर्पी मोती छुगते हैं। शून्य 
से गर्जन रूप मनोहर महानादु के स्वर आने छूगते हैं। श॒द्ध व्योम में यही 
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तो भरे पढ़े हैं, उसका यही ग्रुण भी है। सृष्टि के ाविर्भाव के समय भी यही 
स्वर उस शुद्ध ध्योम में गूँजते हैं, जिन्हें ऋषि सुनते नहीं, देखते हैं। भग्ठतज्नाव 
तथा अरीरूपी कदकी के साथ विष्णु ( सर्वव्यापक तश्व ) की नाभि ( केन्द्र ) 
से निकलते हुए त्रह्मा ( भविचल ज्ञान ) के जनक कमल का प्रकाश यहीं 
पर होता है। सृष्टि की सुन्दर प्रारम्भिक अवस्था यही सत्‌ की अवस्था है। 
क्षास्मा अपने विकास-क्रम में भन्‍्य कोर्षो को पार करने के उपरान्त अन्तिम 
कानन्द्मय कोष में इस अवस्था के दु्शन करती है।* 


आत्मदशेन : 
हरि संगति सीतरू भया, मिटदी मोह की ताप । | 
निस वासुरि सुख निध्य छक्या, जब अंतरि प्रगव्या,आप ॥:4७, ३० 
अन्दर जब भाव्मतत्व प्रकट होता है, आत्मदर्शन होता है, तो प्रकृति के 
साथ जो जात्मा का मोह था, उससे उत्पन्न हुआ संताप नष्ट हो जाता है । 
उस सुख-निधि, आनन्द के भंण्डार हरि की संगति में सदेव रहने से आत्मा 
शीतछ, सुखी और भानन्दी घन जाती है।. 


परमात्म-द्शन : 
सु पाया सुख ऊपनां, अरु दिल दरिया पूरि। 
अक 
सकल पाप सहज गये, जब साई मिल्‍या हजूरि' ॥ पृ० १४ दो० २६ 


जब स्वामी सामने दिखाई दे गया, तो समस्त पाप, स्वभावतः दूर हो 
गये । सुख भौर शानित का उदय हो गया। हृदय भगवान्‌ के प्रेम-समुद्द से 
भर गया। 
ममता भेरा क्‍या करे, प्रेम उघाड़ी पौलि। 
दरसन भया दयाल का, सूल भई सुख सीरि ॥ १६, ४८ 





१. कवीर कंबल प्रकासिया, ऊप्या निर्मल सूर | 
निस अंधियारी मिटि गई, वाजे अनहृद नूर ॥ १६, ४३ 
अनहृद थाजे, नीझर झरे, उपज ब्रद्वा गियान । 
भवगत्ति अंतरि प्रमटे, लागे प्रेम घियान ॥ १६, ४४ 
अनंहृद नाद, निश्षर के रूप में अमृतस्नाव और बक्षशान उत्पन्न होने के बाद ही 
अविगत, उत्तका ध्यान भोर प्रेम अन्दर प्रकर होता है । 
२. तरति शोक तरति पाप्मान युदग्रन्थिभ्यो विमुक्तोइ्मृतो भवति | मुंढक ३।२॥९ 
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अब ममता मेरा कुछ भी विगाड़ नहीं सकती। भगवस्मेम का द्वार खुछा 
हुआ है। दयाछ देव के दशन हो रहे हैं। शूल सुखदायिनी सौरि ( सफ़ेद 
धादर ) बन गई है। 
पार घरह्म के तेज का, कैसा है उनमास। 
कहिवे कूं सोसा नहीं, देख्या ही परवांच ॥ १२, ६ 
कबीर तेज अनन्त का, मार्नों ऊगी सूरज सेणि। 
पति संग जागी सुन्दरी, कोतिंग दीठा तेणि॥ १२, १ 


भव जात्मा निश्चिम्त है। वह जग रही है। प्रकृति के पाश्ञों में जकड़ी 
रहने पर तो सोई पढ़ी थी । अपने पति के साथ जागृत आत्मा (पति तो 
सदेव जागृत रहता है ) पति के तेज को देखकर कौतुक सा अनुभव कर रही 
है। अनन्त का यह तेज केसा अनन्त है, जेसे सूर्यों की सेना उदय हो 
रही हो। कवीर कह्दते हैं, इसका वर्णन नहीं हो सकता। यह तो देखते 
ही बनता है।' 


कबीर हरिरस यो पिया, बाकी रही न थाकि । 
पाका कछस कुंभार का, बहुरि न चढईं चाकि ॥ १६,१ 


भगवान्‌ के इस ग्रेसानन्द को पाकर आत्मा की साधना-्यान्रा की सारी 
थकावट दूर हो गई । कुम्मकार का कलश अब पक गया है। आत्मा प्रकृति 
के पाशों से मुक्त हो चुकी है। भगवान्‌ को प्राप्त करके अव वह भावागमन के 
जक्र में नहीं पढ़ेगी ।' अब बूँद समुद्ध में समा गई है और समुद्र दूँद में समा 
गया है । काछ भछे ही खोजता फिरे, पर उसे पकड़ नहीं सकेगा [है 


“गरजे ट (2-0. 


जाता... 
१. तच्छुओं ज्योतिषां ज्योतिः तथदात्मविदो विदुः। मुण्डक ३,२,९ ह 
२. अपाम सोममसूता अभूम अगन्म ज्योति रविदाम देवान्‌ । 

कि नूनमत्मान्‌ झुणवदरातिः किंमु घूतिं: अमृतमत्य॑त्य ॥ ऋग्वेद ८,४८,३ 
३. पृष्ठ १७, दोदा शड।._ - | 





अष्टम अध्याय 
जायसी का प्रेमपथ 


व्यक्तित्व : प्रेम-याथा-काछ के कवियों से सलिके सुहग्मद जायसी का 
स्थान सर्वश्रेष्ठ है । ये बढ़े ही पहुँचे हुए सिद्ध योगी थे। कभी-कभी जद्ढेल, 
में रहते हुये व्याघ भादि का रूप भी धारण कर लेते ये। कहते हैं, एक वार 
इसी खूय में किसी शिकारी की गोली खाकर मर गये। इनके लिखे हुए तीन: 
प्रन्थ प्रकाशित हो चुके हैं--पद्मावत, अर्खरावट और जाखिरी कलाम । 
श्री माताप्रसाद गुंछ ने स्वसम्पादित 'जायसीमग्रन्थावली? में जायसी के एक 
चौथे ग्रन्थ को प्रकाशित किया है, जिस पर अन्ध का कोई नास भक्ञित नहीं 
था । उन्होंने अपनी ओर से इसे 'महरी बाईसी” नाम दे दिया है। यह अन्ध 
उसी छुन्द्‌ में छिखा गया है, जिसमें गोस्वामी तुलसीदास की विनयपत्रिका 
में जाया हुआ खटोछा घाछा पदँ। 


भाखिरी कछाम के चतुर्थ दोहे की प्रथम दो धर्घालियों में जायसी 

लिक़ते हैं : ह ा 
.. सा जौतार मोर नौ सदी | तीस बरिप ऊपर कवि बदी। 
आवत उधतचार बंद ठाना । भा भूकंप जगत अकुलाना ॥ 

एन पंक्तियों से सिद्ध होता है कि जायसी का जन्म संवत्‌ ९०० हिजरी से 
हुआ भौर थे तीस वर्ष की आयु में काब्य-रचना करने छगे। स्वर्गीय आचा् 
पण्ठित रामचन्द्र शुक्छ द्वारा सम्पादित पदुमावत के स्तुत्रि्ंड के २७ वें 
दोहे की प्रथम कर्घाली में जायसी लिखते हैं : 

सन नव से सत्ताइस जहा । कथा अरभ्म वेच कवि कहा । 

इससे प्रकट होता दे कि उन्होंने ९९० द्विजरी में पदुसावत का छिखना 
पारंभ कर दिया था । परन्तु किसी किप्ती प्रति में ९१२७ के स्थान पर ९४७ सन्‌ 
लिखा हुआ दे । पदमावत के स्तुति खंड में कवि ने शेरशाह की प्रशंसा की है, 
मिप्तका शासनकाल ९४७ ,हिज़री से प्रारम्भ होता है। “आखिरी कलाम, जो. 


१. राम कृत चढ़, राम कदृत चढ़, राम कदुत चढ़ भाई रे । ० ड 
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श् 


जायसी का प्रारंभिक ग्रंथ है, बाबर के समय में सन्‌ ९३६ हिजरी' में 
लिखा गयाथा । भत्ः प्मावव॒ की रचना ९४७ हिजरी में प्रारम्भ 
हुई, यही अधिक संगत प्रतीत होता है। पद्मावत की प्रीढ़ रचना 
भी इसी ओर संकेत करती है। स्वर्गीय आचाय शुकूजी ने पद्मावत 
के एक बंगछा अनुवाद के प्रमाण से सन्‌ ९२७ हिजरी को शुद्ध माना 
है। यह अनुवाद भराकान राज्य के बजीर मगन ठाकुर ने सन्नू १६७० ई० 
के लगभग भालों उजाको! नाम के कवि से कराया था। परन्तु इस 
अनुवाद का जाधार पद्मावत की ऐसी प्रति हो सकती है, जिसके ५४७ को 
९२७ पढ़ लिया गया हो । पञ्मावत की प्रतियाँ अधिकतर उदूं छिपि में ही 
लिखी हुई मिली हैं और उदूँ लिपि की भ्रष्ठता संधारप्रसिद्ध है। उसमें लिखे 
हुए खुदा को जुदा और ४७ को २७ आधानी से पढ़ा जा सकता है। श्री माता 
प्रसाद गुप्त द्वारा सम्पादित 'ज्ायसीमग्रन्थावछी” में इस स्थकू पर संवत्‌ ९४७ 
ही छुपा है। काजी नसरुद्दीन हुलेन जायसी ने अपनी याददाश्त में मलिक 
सुहम्मद जायसी का झृत्युकाछ ९४९५ हिजरी लिखा है, जो स्वर्गीय शुद्धजी 
की सम्मति में सन्देहास्पद है । पद्मावत में बुद्धावस्था का स्वतः जनुभूत सा 
वर्णन जायसी की द्ुद्ध आयु का सूचक है। 


आखिरी कछाम के आठवें दोहे की प्रथम भर्धाली में कवि ने वावर वादद्ाहर 
की प्रशंसा की है। भाखिरी कछाम से यह भी सिद्ध द्ोता है कि इनके जन्म 
के समय बढ़ा भारी भूचाछ काया था। इसी अन्ध में अपने स्थान का उद्नेख 
करते हुये जायसी लिखते हैं : 
जायस नगर सोर भस्थानू । नगर के नाव आदि उद्यान ॥ 
तहाँ दिवस दस पहुँने भाएजँ । भा वेराग वहुत सुख पाएँ ॥ 
दोहा ३० की प्रथम दो भर्धालियाँ 
पञ्मावत के स्तुतिसण्ड में भी लिखा है; 
जायस नगर धरम भस्थानू। तहाँ आह कवि कीन्ह बखानू॥ 
दोहा २३ की प्रथम धर्घाली 
जायस का पूर्व नाम उदयानू था। पर जायस नगर कवि की जन्मभूमि 
२. तह॒वों यह ( मा० प्र० गुप्त जा० गझं० ) 


६७, इ८ भ० वि० 


४३० भक्ति का विकास 


थी, ऐसा परिणाम उपयुक्त पंक्तियों से नहीं निकछता | वहाँ वे थोड़े दिनों के 
लिये अतिथि रूप में क्षाये धौर सेयद अशरफ पीर को गुरु बनाकर वरागी हो. 
गये। अतः जायस उनका धर्म-स्थान, गुरु-स्थान सिद्ध होता है, पर इसमें 

सन्देह नहीं कि उनके काव्यप्रन्थों का निमोण इसी स्थान पर हुआ । ' द 


जायसी ने सर्वप्रथम सेयद भशरफ से ही दीक्षा छी, परन्तु _ बाद में 
मुद्दीनुद्दीन की सेवा करके उनसे भी बहुत कुछ ज्ञानछाभ किया। आखिरी 
कलाम, अखरावट और पद्मावत तीनों ग्रन्थों में कवि ने अपने दोनों गुरुर्भो का 
आदरपूर्वक उत्लेख किया है' 


जायसी एक आँख से जअन्धचे और एक कान से बहरे थे, जेसा उन्होंने 
स्वयं लिखा है : दस 
एक नयन कवि मुहमद गुनी । सोह्ट विभोहा जेह कवि सुनी ॥ दोहा खण्ड २१. 

तथा 

भुहमद वाई दिसि तजा, एक सरवन एक आंखि । दोहा ३६७ 

कहते हैं, वाल्यावस्था में चेचक निकलने के कारण उनकी ऐसी दक्षा 
हो गई थी। चेहरा कुछ कुरूप था, जब शेरशाह इन्हे देखकर हँसने छगा तो . 
जायसी ने कहा : 'मोहि कां इंसेसि कि कोहरहि' अर्थात्‌ मुझ पर हँसते हो या 
उस बनाने चाले कुह्हार पर। प्मावत के स्तुतिखण्ड में अपने एक नेन्न से विहीन 
होने वाछे कर्क का समर्थन करते हुए जायसी लिखते हैं: 


चांद जेस जग विधि ओतारा | दीन्द्र कलंक कीन्द्र उजियारा ॥ 
जग सुजझ्ा एके नयनांहां। उजा सूक जस नखतन मांहां ॥ 
नह समुद्र पानि जो खारा | तो जति भयठछ शसूझ अपारा ॥ 
जी सुमेरु तिरसूछ विनासा | भा कंचन ग्रिरि छागर अकासा ॥ 
एक नयन जस द्रपन, भौ निर्मल तेह्दि भाठ । 
सब रूपवंतहद्दि पाउं गहि, मुख जोहहिं के चाउ ॥ दोहा २१ 
जायसी पिद्ध फकोर थे । हिन्दू सन्‍्तों से भी इन्होंने वहुत कुछ महण 
किया । भह्तवाद की झलक तो इनके प्रत्येक अन्य से प्रकट हो रही है । जैसे 
सब जगत द्रपन कर लेखा | आपन दरसन जापह्ठि देखा | दो० ख० १० 
आखिरी कलाम । 
१. भाखिरी कलाम-दो० ९, अखराबद-दो० २६, २७ पद्मावत-दौ ०१८, २० 


जायसी का प्रेसपथ ४३१ 


आपुहि कागद भापु मप्ति, शआपुद्ि लेखनहार । 
आपुहि लिखनी आखर, भापुहि पंडित भपार ॥ दोहा ३८ 
ह लखरावट ! 
बुंदहि समुद समान, यह अचरज कासों कहाँ। 
जो हेरा सो . हिरान, मुहभद भापुद्दि भाषु महं ॥ सोरठा ७ 
अखरावट । 
हों हों कहत से मति खोई । जो तू नाहिं आहि सब कोई । 
आपुहि गुरू सो आपुहि चेला । जापुहि सब भापु अकेछा । 
जब चीन्द्रा तत्र और न कोई । तन सन जिउ जीवन सब सरोई । 


आपुहि मीछु जियन पुनि, भाषुदि तन भन सोह । 
आपुहि भापु करे जो घवाहे, कहाँ सो दूसर कोह ॥ दो० ख० २१६ 


जायसी, भ्रीमद्भगवद्गीता के अनुसार, निष्काम कर्म के पूरे समर्थक थे । 
गृहस्थ में रहते हुये ही वे संन्यास की साधना में विश्वास रखते थे: 


जोगि उदासी दास, तिन्हहि न दुःख भो सुख हिया। मर 
घर ही मांह उदास, मुहमंद सोइ सराहिये ॥ सो० ४८ । जखराबद । 
अद्देववाद की सिद्धि के लिये भतिविम्बवाद, कनक-कुण्डल-म्याय, अस्नि- 
चिनगारी या मूँद में समुद्र आदि जितने भी वाद प्रचलित हुये, उन सबका 
समावेश हम जायसी के भ्न्धों में पाते हैं ।. 


जञायसी का उदार एवं विनीत हृदय इंवर तक पहुँचाने वाले झनेक भागों 
को तस्वतः स्वीकार करता था। पर जन्म से सुसछसान होने के कारण 
इन्होंने इस्काम धर्म पर अपनी अधिक जास्था प्रकृद- की है। जखरावद के 
२७ थे दोहे की निम्नलिखित चोपाइयाँ देखिये : 


चिधिना के मारग हैं तेते। सरगम नखत तन रोबां जेते ॥ 
जेइ हैरा तेह तहंँवां पावा। भा संतोष समुज्ि मन गावा ॥ 
तेहि महेँ पन्‍थ कहीं सल गाई । जेहि दूनों जग छाज वंदाई ॥ 
सो बढ़ पन्‍्थ सुदम्मद केरा। है निरमछ कविछाप्त बसेरा ॥ 
लिखि पुराव विधि पठवा साँचा । भा परवॉन दुवो जग बाँचा ॥ 
सुनत ताहि नारद उठि भागे । छूटे पाप, पुश्नि खुनि छागे ॥ 


४३२ भक्ति का विकास 


नारद को इन्होंने शेत्तान के स्थान पर रखा है, जो विरोधी रूप में भगवान्‌ 
का भक्त है। कुछ भक्त प्रश्न से प्रेम करके मुक्त होते हैं, पर ऊुछ ऐसे भी हैं 
जो प्रभु का, प्रभु के प्रेमियों का विरोध करके भी सुक्त हो जाते हैं। रामायण 
के दबरी और रावण दोनों ही अन्त में मुक्ति के अधिकारी बने । :. 


पद्मावत : जायसी की लिखी हुई पद्मावत्त हिन्दीसादित्य का पुक 
अनमोल रत्न है। इसमें अपने से पूर्व लिखी गईं कई प्रेमगाथाओं का जायसी 
ने उच्लेख किया है, यथा: स्वप्तावत्ती, मुग्धाववी, सुयावती, मधुंमालती ' 
और प्रेमावत्ती ।* इनमें से झुगावती भौर मधुमालती का उल्लेख हम पहले 
कर लुके हैं । पश्मावत में चित्तौड़ के राजा रतनसेन भौर सिंहल की राजकुमारी 
पश्मावती के प्रेम का वर्णन है। कथानक में ऐतिहासिक और काल्पनिक दोनों 
छंगों का सुन्दर सम्मिश्रण है। हीरामन सूए से पद्मावती का नखशिखवर्णन 
सुनकर राजा रतनसेन का उसकी प्राप्ति के लिये सिंहल की ओर भअस्थान 
करना, भाग में समुद्र की भीपणता तथा भन्य विन्न-बाधार्भों को उत्तीण करना, 
सिंहरुगढ़ में पद्मावत्ती के साथ विवाहद, पश्चात्‌ छौडकर चितौढ़ पहुँचना भादि 
सभी प्रसंग कवि-करपना-प्रसूत हैं । पद्मावत्ती की प्रशंसा सुनकर भलछाउद्दीन 
का दित्तौद़ पर चढ़ाई करने का वर्णन इतिहास-सम्मत है । वीच-बीच में कुछ 
ऐसे अंगों की उद्भावना भी कवि ने की है जिनसे काब्य के नायक रतमसेन 
का सम्मान एवं उस्कर्प बढ़ता है। 


पश्मावत की भाषा ठेठ अवधी है औौर कथा-निर्वाह शंखलांबद्ध है। 
बलंकारों का प्रयोग भी प्रसंगानुकूल है, पर कहाँ-कहीं भरलूंकारशास्र की 
खनभिज्ञत्ता के कारण पुक अ्ंकार दूसरे अलंकार पर इस प्रकार चढ़ा दिया 
गया दे कि दोनों में से, उस स्थल पर, कोई सी अलूकार पूर्ण रूप से स्पष्ट 
नहीं हो पका है। पञ्मावत्त के भन्तगंत हेतूओच्ा जलंकार के भनेक सुन्दर 





१ विक्रम पँसा प्रेम के वारों। सपनावत्ति कहेँ गएउ पताराँ। 
सुदेवच्छ मुगधावति लागी। सोकनपूरि . दोइ गा. वैरागी॥ 
राजकुंबर कंचनपुर गएऊ।| मिरगावति कईँ जोगी भएऊ। 
राधा कुंबर मनोहर जोगू। मधुमालति कहूँ कौन्द वियोगू। 
पैमावति कईँ सरसर साथा । एखा छागि अनिरुष बर बॉया ॥ दो. ख॑. २२३ 
ये कद्ानियों लिखित नहीं, मौखिक रूप में प्रचलित रददौ होंगी । 


जायसी का प्रेमपर्थ ४१३ 


उद्दाहरण बिखरे पड़े हैं। पतद्मावत्त के अन्त में' कदि ने अपने समस्त ग्रन्थ 
को भन्योक्ति कह दिया है; मिल्रके भन्ुस्तार यद्द शरीर ही वित्तोहगढ़ है, मन 
राजा रतनसेन है, हृदय सिंहलद्वीप है, बुद्धि पद्मावत्ती है, दुनिया के धंधे 
नागमती, माया अछाउद्दीन॑, शेतान राधवचेतन भौर गुरु सुआ है'। काव्य 
के अन्तर्गत बहती हुई अन्योक्ति तथा समासोक्ति की यह धारा कहीं कहीं 
तो सन को इतना रमा लेती है कि सन उसी में भवगाहन करने छगता है। 
विपिन का चर्णन करते हुये' जायसी लिखते हैं ः 'जेड् पाई यह छांद्द अनूपा । 
सो नहिं भाई संहे यह घूपा !! २७, जिसे यह अलुपम छाथा, प्रभु की शरण, 
प्राप्त हो गई, वह फिर इस धूप को, भावागसन के कष्ट को, सहन करने के . 
लिये जगत्‌ में नहीं आता ! नीचे छिपी पंक्तियाँ जीव-ईश्वर-सम्बन्ध पर कितना 
मार्मिक प्रकाश डाल रही हैं : 
घरती सरय मिले हत दोऊ। केह निमार कह दीम्ह बविछोऊ। दो, ख॑ं. २१३ 
पिउ हिरदुय महं भेद न होई। को रे मिलाव, कहों केहि रोई। दो. सं. ४०१ 


हुता जो एकहि संग, हों चुम्ह काहे बीछुरा । 
. श्रव जिउ उठे तरंग, मुहमद्‌ कहा न जाइ किछु ॥ अखरावट दो०३ 


इसी प्रकार शंगार-वर्णन सें जहाँ कहीं अशछीलता का भान होने छूगता 
है, वहीं -जायसी उस असंग को अध्यात्मवाद की ओर सोढ़ देते हैं, भिससे 
पाठक, का ध्यान. सांसारिकता से हटकर पारलौकिकता की ओर लग जाता है 
कौर अश्लील भाषना निवृत्त हो जाती है। छोक-भावना से परमार्थ की भावना 
करना प्रायः सभी सम्त. कवियों की विशेषता रही है।. भध्यास्मरामायण में 
राम की जीवनलीला, एसी शरीर में होती दिखाई गई है और “यश्पिडे तद्‌ 
ब्रह्मांड! की उक्ति के अनुसार वही इस निश्विल ब्रह्मांड में हो रद्दी है। सूर 
मे रासलीका के धनन्‍्तगत 'मार्नों माई घन घन भन्तरदामिनि? का रूपक 
बाँधकर हसी. दिशा की औझोर संकेत किया है। जायसी की सूच्म दृष्टि ने सी 
इस व्यापकता का अनुभंव किया है । नखशिख वणन में नेत्र और विश्नियों 
पर. कर्पना करते हुये जायसी लिखते हैं 





१. डा० वा० श० भम्नवाल द्वारा भनुवादित 'पश्चावतः तथा थी म[ृ6 ४० गुप्त द्वारा 
सनन्‍्पादित जावसीअमन्थाबेली को मूल पंग्मावत में ये पंक्तियाँ नहीं हैं । 
२. आचाय रामचर् शुर-जावसीमभग्रन्यावकी, पश्चावत, उपसंहार, प्रथम दोहा । 


अप ु सपा फॉतपषफकाल 


उन बानन्दर भ्त्त को जोच सारा । देधि रहा सगरो संघारा। . 

गगन नखत जो जाहिं न गने | वे सब धान भोहि के हने |. ' 

धरती वान वेधि सब राखी । साखी ठाढ़ देहिं सब साखी । 

रोव॑ रोव॑ माहुस तन ठाढ़े । सूतहि सूत बेध भस्त गाढ़े । 

यरुनि वान अस शोपहिं, वेधे रन वन ढाँसा। : 
: सौजहि तन सघ रोचोँ, पंखिदि तन सब पाँख ॥ दोहा १०४ 

ऐसी विराट कह्पनायें जायसी की पद्मावत में अनेक स्थानों पर हैं। पर 
धन्योक्ति की इस घुन के कारण, अव्यक्त के प्रति बार बार छच्य, करने से, 
क्था-प्रसंग को अध्यात्मवाद की भोर खींच ले जाने से जायसी कथानक के 
उठान में कहीं-कद्दीं बुरी तरह असफल हुए हैं। ऐसे स्थर्कों पर न तो कथा- 
प्रसंग की समीचीनता दही प्रकट हुई है, न संदर्भ स्पष्ट हुआ है भोर,न 
क्षष्यास्मवाद की ओर उनकी जन्‍्योक्ति ही सुचारु रूप से अभिव्यक्त हो सकी 
है। इसका मुख्य कारण है क्षावश्यक तथा अनावश्यक रूप से परोक्ष सत्ता 
की ओर संकेत करना भौर दिखकाना कि वह सत्ता प्राकृतिक और चेतन 
जगत्‌ के साधारण ज्यापारों में भी विद्यमान है । तुलसी ने भी रामचरितमानस । 
में इसी पद्धति का अवलंबन किया है। स्थरू-स्थल पर, अनावश्यक रूप से 
भी राम को ईश्वर सिद्ध करना उनकी हसी प्रकार की मनोवृत्ति का परिचायक 
है। घुलसी ने भाषा, छुन्दु भादि में भी जायसी'का अनुकरण किया है। 
कहीं-कद्दी दोनों की भाव-समता भी देखने योग्य है। यह सघ होते हुये भी 
अनेक अवसरों पर, परोक्ष सत्ता के प्रति किये गये जायसी के संकेत बड़े ही 
भधुर हुये हैं, और वे समासोक्ति एवं हेतूस्परेत्ता के उत्कृष्ट उदाहरंण हैं । 

जायसी सूफीमत के मानने वाले थे। वे संसार के कण-कण में अपने 
प्रेम-मय प्रभु की सत्ता का अजुभव करते थे। पत्तियों के फूजन सें, पतरनों की 
पतर-पतर में और सरितानों की कछकल ध्वनि में उन्हें प्रदु की मोहंक मूर्ति का 
ही गुणयान सुनाई पढ़ता था। सघन दंननों में, नंगे खड़े हुये घृहदाकार दूद्धों 
में जौर सीप तथा कोड़ी में उन्हें प्रभु के वियोग से उसपन्न तीन ब्यथा का ही 
प्रभाव परिकक्षित होता था। विप्ररूम्स #गार पर की हुई उनकी अनूठी 
उच्धावनायें तो नुभव करते ही बनती हैं। अपने पति राजा रतनसेन के 


वियोग में सागमती विछाप कर रही है। ऑसु्ों से समस्त सष्टि भीगी हुई 
जान पढ़ती है | जायसी लिखते ईई 


जायसी का प्रेमेपथ ४३४ 


कुहुकि कुहुकि जस कोइ रोई । रकत आस घुंघची बन वोई । 
जहं जहं ठाढ होह बनवासी । तहं तहं होह घुंधुचि के रासी ॥ 
बूंद बूंद महं जानहु जीझ। गूंजा गूंजि करे पिठड पीऊ। 
तेहि दुख भये परास निपाते । लोहू बूढ़ि उठे होह राते। 
राते विग्ब भीजि तेहि छोहू । परवर पाक फाट हिय गोहूँ | दो० खं० ३५५९ 


इसी वियोग के अन्तर्गत चह प्रसिद्ध बारहमासा है, जो भ्पनी अद्भुत 
वर्णनशेली, निष्कपंट विरहनिवेदन तथा हिन्दू' दास्पत्यजीवन के कदहुण एवं 
मार्मिक चित्रण के लिये हिन्दी साहित्य में भनुपमेय है। उसका शुद्ध आनन्द 
तो पढ़ने से ही उठाया जा सकता है। नमूने के लिये हम कुद उदाहरण 
नीचे देते हैं । सुखदायक वस्तुये वियोग में दुख को ओर भी भधिक बढ़ा देत्ती 
हैं, निम्नांकित पंक्तियों में इसी तथ्य का अभिव्यंजन है ; 


कातिक सरद्‌ चंद उजियारी । जग सीतल हों बिरहे जारी ॥ 
चौदृह करा चाँद परगासा । जनहुँ जरे सब घरति अकासा ॥ 
तन मन सेज करें अग्रिदाहू । सब कहँ चन्द्‌ भयेउ मोहि राहू ॥ 
दो० खंड ३४८ 


प्राकृतिक दृश्यों के साथ विरह-व्यथित हृदय के साम्य का अनुभव नीचे 
की पंक्तियोँ में कितना तीघ्र है-- 


सरवर हिया घटत चित जाई । टंक टंक होह के बिहराई ॥ 

विहरत हिया करहु पिउ टेका । दीठि देवंगरा मेखहु एका । दो० खंड ३५४७ 

बरसे मघा झकोरि झकोरी । मोरे दुद नेच चुएं जध भोरी ॥ दो० खंड ३४६ 
वेषस्य का भचुभव तो अतीव मार्मिक और पीड़ा उत्पन्न करने वाछा है : 

धनि सूखे भरे भादों मांहा । अबहुं नं आएन्हि सीचेन्हि नांहां ॥ ३४४ 

अद्गा लागि-लामि भुद् लेई । मोहि बिनु पिउ को आदर देई ॥ ३४४ 

सरवर संवरि हंसि चलि आये । सारस कुरलदिं खंजन दिखाये ॥ ५ 

भा परगास, काँस वन फूले। कन्त न फिरे विदेसहि भूले ॥ दो० खण्ड३४७ 

सखि झूमक गांवें अंग मोरी । हों झुरांच, बिछुरी मोरी जोरी ॥ ३४८ 

जायसी ने प्राकृतिक दृश्यों के साथ भपने हृदय का जैसा सामंजस्य प्रकट 
किया है, चेसा सूर, सेनापति आदि कुछ कवियों को छोड़कर अन्यत्र दिखलाई 


५३६ '. भक्ति का विकासे 


नहीं देरा। पद्मावत में प्रकृतिजन्य (हस्यवाद की अमिट छाप छगी हुई है। 
योग की वातों का भी उसमें कई वार उल्लेख हुआ है। मानवन्जाति के ._ 
क्न्तस्तर में सामान्य रूप से विहार करने बाले भावों का तो इसमें भंडार 
भरा पढ़ा है। श्र 


जायसी प्रेमी थे, भावुक थे, वहुश्न॒त थे घोर साथ ही एक सिद्ध योगी थे । 
हिर्दुओं के घराने में भ्रचलित कथाओं को लेकर उन्होंने प्रेमगाथाकाव्य के . 
सर्वश्रेष्ठ अन्य पतश्मावत का निर्माण किया, जो उनकी कीर्ति को 'यावशन्द्र- 
दिवाकरो” स्थिर रखेगा । 


अखराबद ; जायसी ने इस अन्ध में हिन्दी चर्णमाठा के क्रम से प्रस्येक _ 
दोहा खण्ड को भारस्भ किया है। ये दोहा खंड संख्या में ५३ हैं। सर्वप्रथम 
ईश्वर की पनदुना है, इसके पश्चात्‌ सृष्टि की उत्पत्ति का संत्तिप्त वर्णन है । 
कुरान के आधार पर जायसी ने सर्वप्रथम खुदा से नूर की उत्पत्ति छिखी है। 
हसी नूर से समग्र विश्व उत्पन्न हुआ है। जेसे बीज अंकुरित होकर द्विदुल का 
रूप धारण करता है, उसी प्रकार प्रेमरूपी बीज से स्वर्गरपी पिता और प्रथ्वी 
रूपी भाता अंकुरित होते हैं। थह दन्द्र इन्हीं दो की संतति बनकर विश्व भर 
में फैठ जाता है। श्रेत भौर श्याम, सूर्य और चन्द्र, पुण्य और पाप, दुःख 
भोर सुर, वन्ध और मोक्ष, सत्य और मिथ्या इसी इन्द्र के विभिन्न रुप हैं। 
जायसी की सस्तति में जीव और ईश्वर दोनों एक साथ थे, परन्तु इन्द्वात्मक 


प्रपंच ने जीव को परमात्मा से परथक कर दिया और वियुक्त होकर र्स्यु की 
घपेट में भाया हुआ जीव सन्तापों को भाखेट बना ।* 


संसार की रचना एुक छीछा है, जिसमें कुम्हार के एक ही चक्र पर चढ़े 
हुये पिंढ नाना प्रकार की योनियों तथा शरीरों का रूप धारण करके बाहर 
जाते हैं। इचलीस का जन्म सबको भयभीत करने बाला है। वैष्णव भक्ति 
के प्रभाव से जायसी ने नारद को प्रथम तो परमात्मा का अनन्य भक्त और 
दशम द्वार का रक्षक लिखा है, परन्तु बाद में उसे धर्मात्माओं को पाप-पथ पर 
ले जाने वाला भी घना दिया है। कुरान में यह काम शैतान का है । 
अलनरल3न कक + नल प5 पे 
१. रएउ न दुई महँ वीचु वाहक जैसे गरभ महं। 
जग हेइ आई मीचु मुहमद रोयठ बिछुरि कें॥ सौरठा ५ 


आयसी का प्रेमपथ ४४७ 


जायंसी ने पांच तत्वों में से आकाश को छोड़कर शेष चार की सत्ता 
स्वीकार की है*, जो शरीर का निर्माण करने वाले हैं। उन्होंने समग्र संसार 
की अन्धकूप से उपमा दी है, जिसमें सावधान रहकर निरन्तर जायरण करते 
हुए ही सानव सुरक्षित रह सकता है ।'* इन्द्रियों के मोचर उस चारे के 
समान हैं, जो जीव को बन्धन में डालने वाले हैं । पिंड और ब्रह्मांड दोनों की 
रचना एक जैसी है। पिंड का कंकार धरिन्री है, तो उसका मन भाकाश के 
समान है । इस पिंड के अन्दर परमहंस अर्थाव्‌ भाष्मा बेसे ही निवास करता 
है, जैसे फूल में सुगन्ध | जेसे दूध में घी ओतप्रोत है और रत्ाकर में रत्न भरे 
पढ़े हैं, उसी प्रकार यदि घाहर की भाँखों को बन्द करके भनन्‍्द्र की भॉँखों से , 
देखें, तो वह ज्योतिर्मय प्रभु भन्न-तत्नन्सबंत्र व्याप्त दिखाई देगा । 


जायसी .ने इस ग्रन्थ से अपने साधना-पथ का भी विस्तारपूर्वक उद्लेख 
किया है, जिसका वर्णन भागे किया जायगा । हप्त सम्बन्ध में ध्यान रखने के 
योग्य विविध मार्गों की स्वीकृति है, जो जायसी के उदार हृदुय की अभि- 
. ब्यंज्िका है। 


ग्रन्थ के अन्त में शिष्य गुरु से कुछ भ्श्न करता है, जो विश्व श्री विविध 
इश्यावकि और उसके कारणों से सम्बन्ध रखते हैं । प्रश्न अच्छे हैं, परन्तु उनका 
उत्तर शान्ति एवं समाधान प्रदान नहीं करता । 


: आखिरी कलाम : इस ग्रन्थ की रचना बावर के समय में ५३६ हिणरी 
में हुई थी । इस्ठाम मजहव जिस सामी जाति में प्रचलित हुआ, उसमें प्राचीन 
परम्परा के भाधार पर एक विश्वास चिरकाल से चला जा रहा था, जिसके 
अनुसार एक विशेष युग में यह पृथ्वी जल से भाप्नावित हो गई थी । जिस 
ओघ का वर्णन शतपथ बआाह्मण में है, चह सासी जाति की पौराणिकता में भी 
विद्यमान है। जेसे शतपथ के मनु नाव पर चढ़कर इस थोघ से त्राण पाते हैं, 
उसी प्रकार सामी जाति के नूह भी ।? अरब प्रदेश में यह मान्यता भी चली 
आती थी कि रूहों को कर्म-फल देने के लिये कयामत का दिन निश्चित है। 


१, भागि वाउ जल धूरि, चारि मैरइ मांडा गद्मा | < 
२, अन्यकूप संगरउं संतारू | ७। 
सौ घर केदि मिस वांच, मुहम्मद लो निसि जागिये । ९ भखरा[वट 
३, नूह कहिन जब परलो आावा । सब जा बुंढ़, रहेउ चढ़ि नावा । १६ भा०कलाम 


भ्ररैप - भक्ति का विकास 


इसी दिन कुछ रूह सदेव के लिये दोज़ख़ की भाग में डाल दी जायंगी भौर 
कुछ विहिश्त में भप्सराओं के साथ सुखोपभोग करेंगी । जायसी ने बिहिश्त के 
सुख का सविस्तार वर्णन किया है । 


इप्त अन्थ का कथानक विशुद्ध रूप से सामी पोराणिकता पर आधारित 
है, जिसका एक भी पाजन्न भारतीय प्रतीत नहीं होता। मेकाइल, जिवराईल, 
ईसराफील, अजराहरु, रखूछ, फातिमा आदि सभी नाम अभारतीय हैं । जब . 
रसूल को विहिश्त में जाने की भाज्ञा मिलती है, तो वे वहाँ जाना तब तक . 
स्वीकार नहीं करते, जब तक उन्हें खुदा का दर्शन नहीं होता । जायसी ने . 
हस स्थल पर हजरत मुहम्मद को खुदा के अनन्य भक्त के रूप में प्रदर्शित किया 
है ।* उनके ऐसा कहने पर खुदा उनको ही दर्शन नहीं देते, उनकी उम्त 
अर्थात्‌ उनके अनुयायियों को भी दुशन देते हैं ।* भ्रभु-दशंन से हजरत मुहम्मद 
के सब दुख-दारिद्य दूर दो गये भोर वे भानन्द का भनुभव करने लगे । 


जायसी ने कुरान के आधार पर सात स्वरगों का वर्णन किया है।? , 
उन्होंने फरिश्तों भौर ज़िन्नों को भी मानव के 'समान ही कार्य करते हुए ' 
मरणधर्मा स्वीकार किया है। फरिश्तों का काम ईश्वरविश्वासियों की सहायता 
करना है । हजरत मुहम्मद्‌ जब-जब कठिनाई में पढ़े, वब-तव जिब्राइल देवी 
सन्देश लेकर उनकी सहायता करने के लिए आ पहुँचा, जिससे उनको बड़ी 
शक्ति मिली । कुरान की भ्षायतों के अनेक भाग ज़ित्राइल के द्वारा द्वी हजरत 
मुहम्मद पर प्रकट हुए। कुछ फरिश्ते खुदा के सिंहासन को संभाले हुए हैं 
भौर उनकी स्तुति में लीन रहते हैं। जिन्नों को इवलिस या शैतान की संतान 
कहा जाता है। मानव यदि मिट्टी का बना है, तो जिन्न विशुद्ध प्रि-प्रसूत हैं । 
हृवयलिस ने अपिप्रसूत होने के कारण मिद्दी से उत्पन्न आदुस के सामने झुकना 
स्वीकार नहीं किया; इसी से वही नहीं , मानव भी अन्त में अभिशप्त हुआ।... 

आखिरी कलाम में जायसी ने स्वर्ग का वर्णन किया है, जहां ज्योति 
चमक रही दे । सम्पूर्ण विहिश्त इस ज्योति से जगमगा रही है। वारहों 
आदिस्यों की सम्मिलित ज्योति की श्रपेष्ठा भी यह ज्योति शधिक भ्रकाशमान: 





१. होश दयाल कर दिष्टि फिरावा । तोहि छांडि मोहि और न मावा ॥ ४९॥ 
२. देख3 द्र॒स मुहम्मद, भापनि उम्त समेत्त ॥ ५० ॥ 
३. सात विहिस्त विधिने भोतारा ! भी आठएं सदाद संवारा ॥ ५३१ ॥ 
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है। स्वर्गस्थ आत्माओं के शरीर सोती के समान देदीप्यसान हैं और नीरोग 
तथा अम्तर हैं ।* 


महरी बाईसी : २२ प्दों की यह छोटी-सी पुस्तिका है। हसका वास्तविक 
नाम क्या था, इसका अभी तक पता नहीं चछ सका। इसमें जिस विपय का 
चर्णन है, उससे इस नामकरण की सार्थकता संदेहास्पद है। शान चौंतीखा' 
जेसी पुस्तकों के समान यदि इसका नाम ज्ञान बाईसी” रहता, तो भधिक 
उपयुक्त था। 'हसके प्रथम पद में जायसी ने संघार को समुद्र से उपमित किया 
है, जिसमें धर्म की नौका पढ़ी हुई है और खेने वाला एक ही केवट है, जिसे 
परमात्मा कहा जाता है। सूफी सम्प्रदाय के साम्य सिद्धान्तों में साधना-पथ 
पर अग्रसर करने वाला सवप्रथम गुरु होता है। गुरु की आज्ञा का पालन 
साधक के लिये परम आवश्यक माना गया है। गुरु के पश्चात्‌ रसूछ का स्थान 
है। रसूल ही साधक को पार लग़ानेवाछा है। परन्तु सब से अन्त में तो एक 
ही आश्रय रह जाता है। यह भन्तिस जाश्नय ईश्वर है। जायसी ने भनेक बार 
अपनी रचनाओं में इस भन्तिम भवरूम्वबन की भोर संझेत किया है। 


: क्षेवट के विना संसार-सिन्धु में पढ़ी हुई नौका कैसे पार रूग्ेयी ? यहां कुछ 
तो तट्वर्ती उधले जल में खड़े हैं, कुछ गहरे प्रवाह में पढ़े हैं, कोई जल की 
थाह लेकर किनारे-किनारे वह रहे हैं और कोई तृष्णाओं के भवर-जाल में 
'उल्से हैं। जायसी कहते हैं कि साधक को इस जल में पेर संभाल कर रखना 
चाहिये और आगे की तल-भूमि को टोहते हुये पेर भागे बढ़ाने चाहिये, 
अन्यथा पद््ंश होने का भय है। 


संकट पड़ने पर केवट को घुकारने दाले तो अनेक हैं, परन्तु वह सबको 
प्राप्त नहीं होता । वर्षा ऋतु में फेले हुये नदी के पाट को देखकर मन आतंकित 
होता है, पवन द्वारा उद्देलित लहरें हृदय को कस्पित कर देती हैं, प्रवाह सें 
पहते हुये सूस और मगर भयभीत अतीत होते हैं। ऐसे प्रवाह में केवट के बिना 


१. बारह वानी सरि हो झुबरवा | तेदि का चादि रूप अति लोना ॥ 
निरमल वदन चंदन के जोती | सबके सरीर दिपे जस मोती ॥ ५९ ॥| 
२, डा० वासदेव शरण अंग्रवाल ने 'पदमावत-संजीवनी व्याख्या! के प्रकक्थन, पृष्ठ 
' १० पर मनेर शरोफ के खानका पुस्तकालय की फारसी लिए में लिखित एक प्रति का 
उछेख किया है, जिसमें जायतो के इसे अन्य का नाम 'कहारा नामा' दिया है-। 
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नाव का पार छगना हुप्कर ही है ।' जायसी ने इस स्थल पर 'योग-सुक्तिपूवक 
मन को मारने, भोगों से पिरत होने तथा कत्तिपय अन्य साधनों का उल्लेख 
किया है। भन्‍्त में आर्मा और परमात्मा के विवाह का वर्णन किया दे । 
वारहवें पद में आत्मा का श्द्वारवर्णन वेसा ही है,. जेसा सूरसागर में राधा 
का अ<ंगार है। वही आभूपण हैं छौर घेसी ही. उपमायें हैं। आत्मा रूपी प्रिया 
भपने प्रिय परमाव्मा को गंभीर गुणों से संयुक्त और महनीय रूप में अनुभव 
करती है। यह प्रिय पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्तिफण सभी :दिल्ञाओं में विद्यमान है । 
इसकी प्राप्ति तभी होती है, जब अपने .आपको समाप्त कर दिया जाता है । 


जायसी पर पढ़े हुये प्रभाव 


१, सूफी सम्प्रदाय : जायसी निष्ठा-सम्पन्न मुप्तत्मान- थे ,भौर. सूफ़ी 
सम्प्रदाय से संवंध रखते थे। उनके गुद अशरफ भौर सुद्दीउद्दीन दोनों ही 
सूफी थे। अपने दोनों गुरुओं की बन्दना -उन्होंने 'स्वप्रणीत काब्यप्र्न्थों में 
फी है। कुरान के भांधार पर खुदा की स्तुति में जो कुछ लिखा गया है, वह 
उन्हें इश्वर-भक्त सिद्ध करता है। हज़रत झुद्म्मद्‌ की प्रशंसा, खलीफार्थों की 
महत्ता, जिवराहक ादि का वर्णन, विद्ििश्त और दोज़ज़ के. विवरण, सब 
कुरान के भनुसार हँ। इसलाम एक अल्लाह के भतिरिक्त भन्‍य किसी की सत्ता 
स्वीकांर नहीं करता। मूत्तिपूजा की व्यर्थता इसी से सिद्ध हो जाती है। 
जायसी लिखते हैं मय मम हज 

पाहन सेवा काह पसीजा | वाउर सोह जो पाहन पूजा.) :८ - ८: -' 

सकति को भार लेहट प्तिर दृजा 

पाइन चढ़ि जो चह्दे भा पारा। सो ऐसे बूढ़े मंज्घारा ॥ २०२ .. 


तेराक सिंह को पकइकर सरिता की धारा को पार किया जा सकता है 
परन्तु भेंढ़ की पूंछु को पकड़कर केवल जल में दृबना ही पड़ेगा । इसी प्रकार 
जो प्रस्तरों की पूजा करते हैं, वे इस भवसागर को पार नहीं कर सकते । 
सूफियों ने परमात्मा को पत्नी का रूप प्रदान किया है, परन्तु जैसा लिखा जा 
चुका है, जायसी ने उसे पत्नी और प्रियतम दोनों रूपों में खनुभव किया है। 
प्रेमपरक आख्यानों में जिस कहाती .का वर्णन किया ,जाता है उससें पाठकों के 
छिये जहाँ विनोदात्मक धाकपंण की सामग्री रहती है, पहाँ उन्हें शान भौर 
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ध्यान की भोर प्रेरित करने के लिए, भी उपयुक्त तत्वों का नियोजन किया 
जाता है। जायसी ने, रतनसेन भौर पद्मावती दोनों को एक दूसरे के प्रति 
अनुरक्त दिखाया है। यदि एक ओर रतनसेन यह कहता है--आह जो प्रीतम 
फिरि गएउ मिलान आइ वसंत! (२०४) तो दूसरी भोर पञ्माचत्ती कहती हैः 'तुम्ह 
कह पाट हिएँ महँ साजा। अब सुम्ह मोर दुहँ जग राजा ।! (२५५) यदि पद्मावती 
रूपी परमात्मा की प्राप्ति के लिये रतनसेन महादेव के मंडप में मूर्ति के 
आगे ग्रणत होता है. (१६७) तो पश्मावती भी उसी मंडप में देवता के पेरों 
में पड़ती हुई रतनसेनरूपी प्रिय की प्राप्ति के लिए प्रार्थना करती है (१९१)। 


... मुसरमान प्रमगाथाकारों का प्रगुुख उद्देश्य इस्काम का प्रचार करना 
था। जायसी ने लिखा है । 
सो बड़ पंथ मुहम्मद केश। है निरमर केलास बसेरा। 
लिखिं पुरान विधि पठवा साँचा । भां परवान दुवी जग बाँचा ॥ 
सुनत चाहि नारद उठि भाग । छूंद पाप पुन्ति सुनि छागे। दो० रू० २५ 
' पग्मांवत्त दोहा सं० १३ और भाखिरी कलाम दो० सं० ७ में जायसी ने 
'हुजरत मुहम्मद का नास ने लेने वाले व्यक्ति को मरक में निवास पाने बाला 
लिखा है क्‍ 
मदीना को हंदय के समान लिखा है। ( अखरावट ३० ) हजरत उमरञल्ली 
हमजा भादि का नास भी उन्होंने जादरपूर्वक लिया है। भाख़िरी कलाम, दोहा 
संख्या ९ में गुरु की निरन्तर ४० दिन सेवा और उनके द्वार का छुहारना, 
पापी का भक्ताऊक भौर हजरत मुहम्भद का दर्शनप्रदाता' है, ऐसा वर्णन मिलता 
है। सूफी सम्प्रदाय के भ्रतिधिंववाद सिद्धान्त का उद्लेख जायसी ने कई बार 
केया है। यथा ; 6 


. जानु भाहि दरपन मोर हिया। तेहि महँ दरस देखावे पिया। पञ्मा० ४०१ 
' सब जगत द्रपन के लेखा 4 भापुहि दरपंन भापुष्दि देखा । अखरावंट १८, 
; ह आखिरी कछांम ११ 
गंगरी सहस पचास; जो कोछ पानी भरि धरे । | 
सूरज दिपे अकास, मुहमद्‌-सब सहँ-देखिए ॥ अखराबठ, सोरठा ४२ 


' - १, जेइ नहिं छीन जनम मां नाऊँ। तेहि कई कीन्ह नरक मां ठाऊ॥ “7 7. 
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दरपन बाकक हाथ, सुख देखे दूसंर गए | 
तस भा दुद्द एक साथ, मुइमद्‌ एके जानिए ॥ अखराबट, सोरठा ४४ 


प्रतिबिधवाद के सम्बन्ध में सूफरियों के दो दक हैं। पुक दल छाया को 
वास्तविक सत्ता से पृथक नहीं मानता, परन्तु दूसरा दऊ छाया को वास्तविक 
सत्ता के पद पर प्रतिष्ठित करने से हिचकिचाता है। जायसी की ऊपर उद्बत . 
पंक्तियों में सुय भोर अनेक घढ़ों में पढ़ते हुये उसके प्रतिचिब श्थवा बालक 
का अपने प्रतिदिंब को दुपण में देखना दोनों उदाहरण वास्तविक सत्ता को 
छाया से पृथक करने वाले हैं। धन्य दो उद्धरणों के भनुसार छाया भौर सत्ता 
में कोई जन्‍्तर प्रतीत नहीं होता । संभवतः जायसी के उदार दृदुय ने इस 
सम्बन्ध में दोनों दु्लों फी बात स्वीकार फर लो है । 


प्रतिविबवाद भद्वेतदाद का प्रतिरूप है। जायसी ने निरावरण दा्दों में 
धद्ठेतवादु का समर्थन किया है । असरावट, दोद्दा संड्या ६८ में जायसी लिखते 
हैं; 'परमास्मा ने संसार की रचना अपने ही अनुरूप की है। वह अपनी प्रभुता 
अपने जाप से ही कद्द रह्म है, स्वयं अपने आपको देख रहा है। चह्दी स्व 
घन और पत्ती, भाखेव्य पशु भौर भाखेटक, पुष्प भौर भ्रमर, छठ और रफ्तक, 
रस और भास्वादक, भतिदिंय और प्रतिदिंबक, शृश्य और व्रष्टा, लेखनी और 
लेखक, तथा पाव्य भौर पाठक है। आचाय शंकर के सद्टेतवाद में जीव और 
जगव्‌ की उस्पत्ति फे लिये माया का सहारा लिया गया है। जायसी ने इसे 
भुक्ति, अदण अथवा चारा कष्ठा है। यथा 


जिव का पर ग्यांव सब छूट। तव भा मोख गहन जो छूटे ।भा० कछांम ५ 
पारा मेलि फाद जग साया। अखरावट ११ 
भे विक्षाघि तिख्रा संग खाधू। सूछे भुगुति न सूझ विभाधू ॥ 

ढ पञ्मावत्त ०२ दोहा 
जायसी इसे माया का भी नाम देते हैं भौर माया को मिथ्या- कहते हैं । 
मन इसी साया की आान्ति में पढ़कर भुक्ति फो तो देखता है, पर मुक्ति की 
मोर दृष्टि नह्टीं छे जाता। पद्मावत दोहा संख्या ७० । 


जायसी ने सूर्यग्रहण के भवसर पर सूर्य का बन्धचन सौर ांडाल के हाथ 
में उत्तका समपंण छिखा है ( जासिरी ककाम ५ ) भौर हबलीस़ या . शैतान 
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को खुदा का नाम पढ़कर घुँऔाँ दिखा देने से भाग जाने वाला कहा है। हस 
प्रकार के अंधविश्वास संभवतः सामीपरम्परा की ही देन हैं । 

नाथ सम्प्रदाय : नाथ सम्प्रदाय के प्रवत्तक गुरु गोरखनाथ हैं । ये पहले 
यीद्ध थे । इनके पूवंदर्ती सरह, करप्पा भादि भित्तने सिद्ध हैं, वे भी बौद्ध थे। 
महास्मा बुद्दने विश्व को दुखमूछक समझकर मानव के लिये मिस्र अशंगमाग 
का प्रतिपादन क्रिया था, वह अष्टांग योग के यम-नियमों के अन्तर्गत भा जाता 
है। अतः घुद्ध के उपदेश प्राचीन आयमर्यादाओं के ही अन्तर्गत थे। आचार 
से उनका विशिष्ट सम्बन्ध था। आाघार की इस मर्यादा का पालन गुरु 
गोरखनाथ ने नाथसम्प्रदाय के अनुयापियों के लिये अनिवार्य घना दिया था। 
सिद्धों के सहज मार्ग से जो भाचार-अ्रष्टता कतिपय साधकों के भन्द्र प्रचलित 
हो गई थी, उसका निराकरण गुरु गोरखनाथ के नाथसम्पदाय ने कठोरता के 
साथ किया । मलिक मुहम्मद जायसी ने साधनपथ की इस जाचार-मर्यादा 
का उल्लेख अपने अन्थों में अनेक बार किया है। हमारी सम्मति में जायसी 
की साधना पर नाथसम्पदाय का पूर्ण प्रभाव पढ़ा है। उन्होंने नाथ सम्प्रदाय के 
हठयोग की क्रियाओं का अमुभूत जेसा वर्णन किया है। घर-बार छोड़कर योगी 
. बन जाने वाले गोपीचंद भौर भर्तृंहरि का नास भी उन्होंने श्रद्धापूर्वक लिया 
है यथा : 


जो भर होत राज भी मोगू। गोपिचंद कस साधत जोगमू | दो० सं० ३३० 

जानहु जाहि ग्रोपिचंद जोगी । के सो भरथरि जाहि वियोगी । 

वे पिंगछा गये कज्री जारन । यह सिंघल दहुं सो केट्टि कारन। दो० ३९३ 
दोहा संख्या २६४ में जायसी ने ९ नाथों और ८४ सिद्धों का उन्नलेख किया है । 
गुरु गोरखनाथ का भी नाम इनकी कृतियों में कई बार आया है । यथा: 

कंधा पद्दिरि ढंढ कर गहा । सिद्ध होई कह गोरख कहा। दो० संख्या १२ 

आह पेमरस कहा संदेसू। गोरख मिला मिला उपदेसू | दो० सें० १८२ 


गोरसनाथ के गुरु मत्स्येद्ननाथ का स्मरण जायसी हस प्रकार 
करते हैं 

गोरख सिद्धि दीन्हि तोहि दवाथू। चारे गुरू मछिंदर नाथू । १६० पद्मावत 

लीन्दैसि धंसि स्वासा मन मारे । गुरू मदंदरनाथ संभारे । दो० सं० २४८ 
-हठयोगियों के वेश का पर्णन जायसी ने निश्चांकित पंक्तियों में किया है : 
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मेखरू सिंगी चक्र धंधारी। जोभोदा रुद्राल अधारी। 
सुद्रा सबने कंठ जप माछा । कर उदपान कांघ चघदछाटा। 
पाचरि पा लीन्द्द सिर छाता। खप्पर लीन्ह भेस के रात्ता ॥ 
दो० सं० १२६ 


योगी शरीर पर भस्म सछते थे भौर कथा पहनते थे, इस चात का भी 
उल्लेख जायसी ने किया है । हडा, पिंगला भौर सुपुरना नाढियों के साथ कक्रो 
तथा न्नाटक आदि क्रियायों का भी उद्लेख जायसी करते हें। शखरावट दोहा 
खंड १७ में उन्हंनि शरीर के सात खंदों का सम्बन्ध ग्रद्मांठ के सात देवताओं 
के साथ स्थापित किया है। उनके भनुसार प्रथम खंड में शर्मश्चर, द्वितीय खंड 
में बृहस्पति, जहाँ काम का द्वार और भोग फा घर है, तृतीय खंढ में मंगल, 
जिसका स्थान नामिकमल के अन्तर्गत है, चतुर्थ खंड में आदित्य, जो-बच्तःस्थल 
के वास भाग से रहता है, पाँचवें संठ में शक, जो कंठ में जिद्ठा के नीचे निवास 
करवा हैं, छुठे खंड में बुध, जो दोनों मोंहों के दीउ में है और सातवें खंढ में 
फपाल के अन्दर सोम का निवास है। इसी फो दशम द्वार कहते हैं। जो इस 
द्वार का उद्घाटन कर सकता है, चष्टी मद्दान्‌ सिद्ध है। दृठयोग का अनुयायी 
गुरु के बिना साधना-पथ पर एक पग भी आागे नहीं बढ़ सकता, इंसका 
उल्लेख नीचे लिखे दोहे में है : ' 


विनु गुरु पंध न पाइय, भूले सोह जो सेंट । 
जोगी सिद्ध होह तब, जब गोरख सा भेंट ॥ २१२ ॥ 
नाथपंथ में जादि नाथ शिवनी माने गये हैं। पञ्मावत में शिवपूजा की 
महत्ता शनेक स्थानों पर है। जायसी के शब्दों में महादेव भर्थात शिवजी 
देवताओं के पिता हैं। राम ने भी उन्हीं की दारण में जाकर विज्ञय 
प्राप्त की थी।* जायसी ने शेवाँ के हठयोग और ज्ञान को अपनाकर 
उनमें भगवरत्मेम भौर भक्ति का समावेश किया ।* उनकी रचनाओं में 


१. महादेव देवन के पिता । तुम्हारी सरन राम रन जिता । दो० खंड २११ 
बेठ सिंघछाला दोइ तपा | पदुमावति पदुमावति जपा। दो० खं० १६७ 
दोहा खंड संख्या १४१, १६२, १६४, १८५, १९१ आदि में वर्णित शिव की महत्ता 
भी ध्यान देने योग्य है।. 
लायसी ने शिवपूजा और शैवसाधनान्पप की तपश्चर्या के महत्त का प्रतिपादन 
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भक्ति शब्द बहुत कम आया है, परन्तु प्रेम-पथ की परिपूर्ण चर्चा है। जायसी 
ने नाथपंथियों के योग मार्ग को प्रेम से भावित करके उनके ज्ञानकाँड को 








खा 


किया है। दोहा खण्ड १६४ में महादेव जी का मन्दिर चतुममुख दवाएं वाढा है। प्रत्येक 
द्वार पर देवता वेठे हुये हैं। मन्दिर के अन्दर चार स्तम्भ हैं, जहाँ शंख और पण्टा वज 
रहे हैं तथा विविध प्रकार के जाप भोर यज्ञ चल रहे हैं। दोहा खण्ड २०७ में महादेव 
के अशिव वेष का वर्णन है। वे कोढ़ी के रूप में बैक पर वेठे हुये हैं--शरीर पर कपरी 
और हाड़ों की माला है, गले में रुण्ड-माल और कन्धे पर हत्या बंधी ऐ, जो उनके 
संहारक रूप को प्रकट करती है। शेषनाग माला के रूप में उनके कण्ठ में पड़ा है, शरीर 
पर भभूत रमी हुई है, अस्थि-चम का परिधान है, हाथ में रुद्र-कमल के गद्भाओं की 
पहुँची पहने हैं, माथे पर चन्द्रमा, जदाओं में गहरा भौर हाथों में चवर, धण्ठा और इमरू 
है। साथ में पाव॑ती हैं और वीर हनुमान्‌ भी प्रीछे चल रहे हैं। दोहा खण्ड २१७ में वे 
वरदान के रूप में राजा रतनसेन को सिद्ध गुटिका देते हैं, जिससे रतनसैन को पद्मा- 
वतीरुपी सिद्धि प्राप्त होती है। दोहा खण्ड १९१ में पद्मावती भी इन्हीं महादेव से पत्ति- 
सिद्धि का वरदान माँगती है। महादेव को इतनी महिमा होते हुए भी थे जायसी की दृष्टि 
में देव-्कौटि से ऊपर नहीं उठ पाते। दोहा खंड २०३ में महादेव राजा रतनसेन के 
समक्ष भपनी, मानव सदृश भसमर्थता प्रकट करते हैं। देव-सुलम दुर्बलता मी उनके 
अन्दर विधमान हैं । पश्मावती के जिस अप्रतिम रूप से मानव विचलित होते हैं, उससे 
महादेव भी नहीं बच पाते : 
हां तेहि दोप पतंग होश परा। 
ज़िउ जम गहा सरग ले परा ॥ २०३ ॥ 
दौद्दा खंड १६१ में भी सभा राजा से कहता है 
सो गढ़ देखु गगन ते ऊंचा। 
नेन देख कर नाहि पहुंचा॥ 
रावन चहा सोंह होश हेरा, उतरि गये दस माथ। 
संकर परा छलाट भुईं, और को जोगी नाथ॥ 
जब महादेव हो सगे के सम्मुख सिर झुकाते हैं, तो अन्‍य योगीद्ध कित्त गणना में हैं! 
भागवत पे के प्रभाव ते भी महादेव को देवकोदि से ऊपर नहीं उठने दिया। जायसी 
ने दोहा खंड २६१ और २६७ में भट्ट को महादेव की मूर्ति चताया है 
'हों मद्देस मूरति सुनु कद्दा! तथा 'भाद भादि ईसुर के का । 
यह कयन तुलती के उस कपन से मैल खाता है जिसमें उन्होंने मद्दादेव को द्ग- 
कुलोकव तथा निखिल वाद्यय के सूत्रपार के रूप में उपस्थित किया है । 
१. जो बह सक्ृति भगति भा चेला। होर खेलार खेल वहुद्वेला ॥ २४ ॥ असरावट 


६६, ७० भ० वि० 
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भसगवद्षक्ति की भूमि पर प्रतिष्ठित किया। इस योग एवं प्रेम, ज्ञान पुर 
भक्ति के सम्मिलन से हव्योग तथा ज्ञान-विजक्षान की शुप्कता एवं . नीरसता 
दूर हुई। भरश््मेम की संजीवनी ने प्रेम के छोकिक पछ्ठ को भी नवीन 
जीवन-दान दिया भौर जनता को सदाचार-पथ पर चलने के लिये प्रेरित 
किया । जायसी की यह देन दम सब के लिये भमूज्य है । 


३, बौद्ध सम्प्रदाय : पीछे एम इस्छाम पर पढ़े हुये यौद्ध प्रभाव की चर्चा 
कर झुके हैं। बोद्ों के निर्याण का प्रभाव जायसी पर भी पर्याप्त मात्रा में है। 
वोद सम्प्रदाय के अज॒यायी पंचस्कधों के भतिरिक्त जाय्मा जैसी किप्ती विशिष्ट 
सत्ता को स्वीकार नहीं करते। शरीर, संवेद, क्रिया, ज्ञाय और घेतना-प्रवाद् 
ऐसे प्रज्यलित दीपक के समान हैं, जिसके तेऊ थोर बत्ती के समाप्त होते ही 
सब कुछ नष्ट हो जाता है । इसी को निर्चाण कहते हैं। दीपक घुप्त गया तो 
सब कुछ ध्वस्त हो गया। धवरशेष रूप में कोई भी जरितत्व श्ग्गोचर नहीं 
रहता । इसे शमन्यवाद भी कहा जाता है। असरावद दोहा संख्या १३ की 
निम्नांकित पंक्तियाँ इस विपय को स्पष्ट फर रही हैं : ह 


तन सराय सन जानहु दीया | भासु तेख दम याती किया । 
दीपक महँ विधि जोति समानी। भापुद्धि परे वाति निरयानी । 
निघटे तेल शूरि भट्ट बाती। गा दीपक बुप्लि भघियरि राती ॥ भखरावट 
शून्यचाद के लिये नीचे लिखी पंक्तियाँ विचारणीय हैं 
निरमल जोति यरनि नहिं जाई । निरखि सुन्न महँ सुक्न समाई । 
इंदे जगत के पुत्त, यह जप तप सत साधना । 
जानि पर जेहि सुन्न, मुहमद सोई सिद्ध भा ॥ भखराबट दोहा २९ ॥ 


भा भर सोह जो सुन्नहि जाने । सुन्नहि तें सब जग पद्दियाने। 
सुन्तहि तें दे सुन्न उपाती। सुन्नह्दि तें उपमे बहु भाँती । 
सुन्नहिं माँ्ष इन्द्र थहांठा | सुन्तहि ते टीके नवखंडा। 
सुन्नहिं. ते उपने सब कोई। पुनि बिछाइ सब सुश्नहि ह्वोई। 
सुप्तहिं सात सरग उपराष्ही । सुश्नहिं सातौ धरति तराहीं। 
सुन्नहिं ठाट छाग सब पुका। जीवहिं छाग पिंड सगरे का । 
सुन्नम सुज़्म सब उत्तिराई। सुन्नहिं महँ सब-रहै समाई। 


दोहा ३० श्खरावट 


जायसी का प्रेमपथ घर 


बौद्दों की . साधना-पद्धति तो सूफी सम्प्रदाय में थ्यों की थों रपीक्ृत है। 
इसका निझंपण आगे क्रिया जायगा । जायसी ने कबीर का भी नाम आदरपूर्वक 
लिया है। उनकी रचनाओं में नारद शैतान के रूप में है, जो सभी रूहों को 
गुसराह किया करता है। इस शेतान- का चश कबीर पर नहीं चछा | भखरावट 
दोहा संख्या ४३ में जायसी लिखते हैं : 
ना नारद तथ रोह पुकारा। एक जोछाहे सों में हारा। 
प्रेम तंतु नित ताना तनई। जप तप साथि सेकरा भरई। 
- दरव गरव सब देह विथारी। यनि साथी सब हेड संभारी। 
पाँच भूत माँडी गति सलंई। भोहिसों मोर न एको चलई। | 
४. पीराणिकता : सिक सुहस्मद्‌ जायसी ने अपनी साधना-सम्पत्ति से 
जिम युग को अरूकृत किया, वह हिन्दी साहित्य के इतिहास में सक्तिकाल के 
ताम से प्रस्यात है। इस युग में भक्ति के श्यामल मेघ भारतीय कवियों के 
हृदयाकाश में उमड़कर सम्रग्न देश में आनन्द की चर्षा कर रहे थे। इस वर्षों, 
से एक भोर जीवन की खिन्नता दूर हुई भोर दूसरी भोर शीवन के प्रति भाशा 
. झौर अनुराग भी वह्धमान हुए। भक्तिकांढ पुराणों का आश्रय पाकर कई 
शताबिदियों से फूछता-फलता चला आ रहा था। पुराणों की शेली गायाप्रक 
थी। गाधाओं के भाश्रय से सक्ति के सिद्वान्तों को जन-मत तक पहुँचाना 
पौराणिकों का एक प्रमुख उद्देश्य था। गाथायें कहिपत और ऐतिहासिक दोनों 
प्रकार की होती थीं। प्रेमाइ्याचक काव्य भी इसी प्रकार की गाधाओं पर 
लाश्रित हैं। सूफी कवियों ने इस देश की गाधाओं सें सामी परम्परा की 
गाथाओं को भी सम्मिलित किया है। जायसी ने अपनी पद्मावत में 
ऐतिहातिक तथा कल्पित गाथाओ्ों के समन्वय द्वारा जिस आध्यात्मिक एवं 
लौकिक प्रेम का उद्घाटव किया है, वह हिन्दी साहित्य में जहितीय है । 
गाथायें हिन्दू जीवन के विविध पाशों के सप्रिवेश द्वारा हिन्दू संस्कृति 
के रुप को प्रध्यत्त करती थीं। ज्ायसी इनसे पर्याप्ष परिचित प्रतीत होते हैं । 
, उन्होंने कषपनी रचना्षों में हिन्दू जीवन के विविध रूपों पर सहृद्यता से 
विचार किया है। नीचे उद्एत पंक्तियाँ हस तथ्य की पुष्टि करने चाली है: - 
साहित्यक परिचय : वेद, पुराण आदि: ि 
बतुर वेद मति सब भोहि पाहाँ। ऋग जजु सामु शथरवन सादाँ।. 


५४८ भक्ति:का विकास 


पुक एक बोल श्षरथ घौगुना। हन्द्र मोह वरम्हा सिर धुना 
अमर भारध पिंगल भी गीता। अरथ जूझ पंडित .नहिं: जीता। 
भावसती व्याकरन सरसुती, पिंगल पाठ पुरान । ' 
बेद भेद से बात कह, तप्त जनु छांगहठिं वान । 
दोहा संख्या १०८ पश्मा० 


काढि पुरान जनम अरथाये । दोहा सं० ७२ । 
दीन्ह पुरान पढ़ें बंसारी । दो० सं० ७३ पश्म० 
इन पंक्तियों में वेद, गीता, पुराण, महासारत, पिंगलशासत्र, व्याकरण 
और कोप के नाम भा गये हैं । 


रामायण 
है राजहिं सब रप्पन के करा । सकति बान मोह्दा है परा । 
नहिं सो राम दनिवंत वि दूरी । को के भाव सजीवनि मूरी | १२० पश्चा० 
रामा साहू अजोध्या उपने छ्नन वतीर्सो संग । 
रावन रा रूप सब भूले दीपक जेस पतंग ॥ दो० ५२ पत्मावत 
ज्योतिष : 
पोथा काढि गवन दिन देखहु कवन दिवस द॒हुं चाल । 
दिसासूर भी चक्र जोगिनी सौंह न चलिऐ काल ॥ दोहा ३८१ पद्मावत 
हस सम्बन्ध में दोहा संद्या ३८२ और ३८४ भी देखने योग्य हैं। दोहा 
संख्या १३५ में भारतीय पद्धति पर शक्र॒र्नों का वणन है । 
हिन्दूसंस्कृति : पुनजन्स : 
यह पंढित खंडित वेरागू । दोहा संख्या ८2६ पश्मावत 
यह पंक्ति सिद्ध करती दे कि हीरामन सुझा पूर्वजन्म से आाह्मण था। चेराग्य 
के खंढित हो जाने से उसे पक्ती-योनि में भाना पड़ा । 


भथांय $ जन्मपत्र 

अद्दी जनम पत्नी सों लिखी | दे असीस बहुरे जोतिसी । दो० ७४ पद्मा० : 
विद्यारस्भसंस्कार 

पांच घरिस महं भई सो घारी। 

दीगदह पुरान पढ़े बेसारी ॥ दोहा संजया ५४६ पश्मा० 


जायसी का प्रेमपथ ५९६ 


वसन्तोत्सव* : 
फरि फूलन सब डारि उनाई । झुण्ड बाधि के पंचमि गाई । 
संख सींग, डफ संगम घाजे। बंसकार महुभर छुर साजे। 
रथन चढ़ीं सब रूप सुंहाई । ले बसनन्‍्त मढ मंदप सिधाई । 
तवरू वसन्त नवल चे वारी | संंदुर घुक्‍का होह धमारी ॥ 
खिनहिं चलहिं खिन चांचरि होई | नाच कूद भूछा सब कोई । 
दो० १८५ पद्मा० 


मूर्तिपूजा ओर वरयाचना : देवताकं में मद्दादेव का द्वी चणन पद्मावत 
में विशेष रूप से हुआ दे 


ततखन पहुंचा आाइ महेसू । वाहन बेऊ कुस्टि कर भेस । 
कांथरि कया हड़ावरि बाँधे। रुंडमाल भी हत्या कांधे। 
सेसनाग औ कंठे सारा । तन विभूति इस्ती कर छाला । 
पहुंची रुद्न कंचछ के गठा। ससि माथे भी सुरसरि जद । 
चंचर घंट ओो डंयरू द्वाथा। गौरा पारवती धघनि साथा। दोहा सं० २०७ 
फर फूलन्द्र सब मंडप भराबा । चंदन अगर देव नहवावा । 
भरि सेंदुर जागे होह खरी। परसि देव औ पाउन्ह परि । 
ओऔरु सहेली सबे वियाहीं। मो कहं देव कतहुं बर नाहीं । 
हों निरयुनि जेईं कीन्द्र न सेवा। शुनि निरगुनि दाता तुम्ह देवा । 
दोहा संख्या १६१ पद्मा० 


विवाह के आचार : दोहा संख्या २८७ तथा २८६ में ज्यौनार, संडप, 
बंदनवार, चौक पूरना, जल से भरे हुए स्वर्ण कलश की स्थापना, बेदुमंत्रों का 
उच्चारण, गोत्र का उद्यारण, जयमालर, अन्धिबंधन, पाणिग्रद्ण, सात भाँवरें, 
तथा बहैज का यथास्थान वर्णन है । 

श्लवियों के भेद तथा खंगारप्रसाधघन : दोहा संख्या ४७६३, ४६७, . ४६५ 
और ४६६ में हस्तिनी, सिंहिनी, चित्रिणी और पप्मिनी, चार प्रकार की स्त्रियों 
का वर्णन है। दोहा संय्या ४६४७ में पोडश शंगार वर्णित हैं । दोहा संख्या 
४७९ में हिन्दू खियों के आभूषणों का उल्लेख है । 


कडकिलली-े । 





१. होली और दीपावली हे वर्णन दोदा संख्या ३४८ भौर ३१५२ में हैं । 


५४० “भक्ति का विकांस 


पोराणिकता के स्पष्ट निदर्शन के लिये जायसी की निम्नांकित। पंक्तियाँ 
प्रस्तुत की जा सकती हैं पा 
उहे धनुुक किरसुन पे अह्दा | उद्दे धनुक राधी कर गहा । 
उह्े धनुक रावन संधारा। उहे धरुक कंसासुर मारा। 
उहे धनुक बेधा हुत राह । मारा भोहीं सहस्सर याह । 
दोहा १०२ पदूमावत 
कान्ह घले तज्ञि सब गयेउ भाजी को बजागि कर बासा रे । 
गोकुल छांदा छाए मधुव॒न किए छुब्जा घर वासा रे॥ महरी बाईसी २१ 
को यह समुंद्‌ मथ बर बाढ़ा । को सथि रतन पदारथ काह़ां । 
कहाँ सो ब्रह्मा विस्तु महेसू। कहाँ सो मेरु कहाँ सो सेसू ।... 
को अस साज मेरावे धानी। वासुकि बंध सुमेरु सथानी | .: 
को दुधि मथे समुंदु जस भथा । करनी सार न कथनी कथा । 
दोहा सं॑० ४०६ प० 
राहु वेधि होइ भरजुन्त जीति द्रोपदी व्याहु । दोहा २३४ पदमावत 
का बसाह जो गुरु अस यूझा | चकाबूह भभिमनु जो जुझा |, 
२९४ पदूमावत 
दस असुसेध जागि जेइं कीन्हा । दान पुत्नि सरि सेउ न दीन्हा । 
गा १७ पदुमावत 
सप्त पतार खोजि जस काढे बेद गरन्थ । दोहा १४९ पदमावत 
तूं राजा जस विक्रम आदी । तूं हरिचंद यंन सतवादी । १६० पदमावत्त 
' पदूमावत के दोहा संख्या ४४६ में वररुचि को वेदु-शाता और ' राजा 
भोज को चतुदंश विद्याओं का पंडित लिखा है। दोहा संख्या ३४० में रुचमी 
की चंचछता और दोहा संख्या ३४१ सें राजा यलि एवं नारायण का 
वामनावतार तथा कक्र्र द्वारा कृष्ण को मधुरा ले जाने का वर्णन हैं। दोहा 
संख्या २६४ में पाताल के अधिपति शेपनाग, नागों के आठ घंश, तेतीस कोटि 
देवता, ९६ प्रकार के मेघ भादि का उल्लेख है। दोहा संख्या २६६ में दश शिर 
भौर चीस भ्ुजञाओं चाले बलवान्‌ रावण का वर्णन है, जिसके यहाँ सूथ रसोई 
बनाता था, वेश्वानर धोती घोता था, शुक्र प्रतीहार, चन्द्रमा सशारुूची, पवन 
जादू छग़ाने वाला भौर रूत्यु जिसकी चारपाई की पांटी से बन्धी रहती - 
थी। रावण के दपघ करोड़ पुन्न और नाती थे, परन्तु गय॑ के कारण रावण 


जायसी का प्रेमपथ ५४१ 


का नाम लेने के छिये एक भी जीवित नहीं बचा। दोहा संख्या २०० में 
दृष्यन्त जोर शक्ुन्तका तथा नक भौर दमयन्ती का वर्णन है। संस्कृत 
भाषा को भी जायसी कादर की दृष्टि से देखते हैं। सिह के निवासियों को 
उन्होंने पण्डित, जानी तथा संस्क्रत-भाषा-सापी लिखा है। (पश्ना० दोहा ३६) 


जायसी ने हिन्दू पौराणिक गाधाओं के साथ इस्छासी गाथाओों का भी 
संमिश्रण किया है। नारद को हन्होंने दुशम द्वार पर शेतान की समग्र फौज 
के साथ बिठा दिया है, भखराबट ३३। इसी अन्धथ के दोहा लंख्या १० में 
फिरिश्तों, मुशिदों और इमामों का चर्णन है। आखिरी कछाम तो पूर्ण रूप से 
सामी परम्परा की गाथाओं से ओत-प्रोत है । 


लीला ; कुरान एक्ेश्वरचाद का तो वर्णन करती है, परन्तु उसमें जगत 
की रचना को लीला या खेल के रूप में कहीं भी स्वीकार नहीं किया गया 
है। सूफी सम्प्रदाय का वास्तविक उद्धव ईरान में हुआ, जो -आयर्य संस्कृति 
का प्रदेश था । यहीं पर भारतीय अद्वेतवाद ने सूफ़ी सम्प्रदाय को प्रभावित 
किया। इससे भी पूर्व भारत का शेव सम्प्रदाय अरब भौर उसके मिकटवर्ती 
मि-भसार्यों तक फेल चुका था । होर्तों का आनन्दवाद्‌ विश्व को 
महाचिति का लीला-निकेतव सानकर चढका था। थह भावना बेष्णव 
. सम्प्रदायों सें सी स्वीकृत थी। हिन्दी साहित्य के भक्तिकालीन थुग सें 
इरिलीला की चर्चा समग्न देश में व्याप्त हो रही थी। जायसी ने उसके 
प्रसविष्णु रूप को अनुभव किया और अपनी रचनाओं में उसे स्थान दिया । 
जायसी की निम्नाँकित पंक्तियाँजायसी पर पड़े हुए हरिछीका के प्रभाव को 
सुचारु रूप से अभिव्यक्त कर रही हैं 


भादिहि तें जो आदि गोसाई। जेह सब खेछ रचा दुनियाह ॥ 

जस खेलेलि तस जाई न कहा | चौद॒द श्ुवन पूरि सब रहा ॥ १ ॥ 
जी उत्पत्ति उपराने चहा। आपनि प्रभुता आपसों कहा ॥ 

रहा जो एकजल गुपुत समुन्दा। बरसा सहस क्ठारह छुन्दा ॥ 
सोई भंस घट-घट महं मेछा। भी सोह बरन-बरन होइ खेला ॥ 


- भरा भंदार गुपुत तहं जहाँ छांह नहिं धूप । 
पुनि अनयन परकार सों खेला परंगठ रूप ॥ ४ ॥ अखरावट 


047 मंक्ति का विकांस 


ईश्वर भकेला है, फिर भी यद्द पष्टि उससे अमिन्न होकर सी. भिन्न 
प्रतीत होती है। द्वेत कां यह भन्तरपट उसीका उत्पन्त किया हुआ है । उसीने 
अपने कौतुक के लिए यह समग्र साज फेछा रखा है और इस रूप में वह 
अपने साथ ही फ्रीड़ा कर रहा है। द्वेतभावना में वह संसार से भौर संसार 
उससे भूछा हुआ लीला सें निरत है। ईश्वर ने सर्वन्न ध्याप्त होकर मार्नों . 
अपने को समसमें प्रविष्ट कर रखा दे । प्रकृति की विविध घटनाभों में कोर 
भानव के नाना प्रकार के क्रिया-कलापों में उसी एक की अनेकरूप झीकछा 
इष्टिगोचर हो रही है। प्रेम की एस फ्रीड़ा में सच्चा खिलादी कौन दे? 
फौन ऐसा सिद्ध पुरुष है जो इस छीछा में प्रेमपर्वंक सज्ञानता के साथ भाग 
लेने का अधिकारी है ? जायसी कहते हैं : | 


जो सिर सेंती खेल, मुहमद खेल सो प्रेम रस ॥ ४ ॥ शखरावर 
जो अभु को भपना शिर सोंप दे, जहन्ता का समर्पण कर दे, वही भगवान्‌ 
की एस प्रेम-छीछा में भाग ले सकता है। उस्लीका मुख परमप्रिय प्रभु के 
सामने हंसते-खेलते रूप में जा सकता दै। यह छीछा घालक का अपनी 
परछाहीं के साथ खेलना मात्र है। 

भारतीय साधना और सूरसाहित्य! में हमने हरिलीछा के सजन एवं 
ध्वेस दो रूपों का उदलेख किया है। प्रतिपाछन इन दोनों के बीच की 
स्थिति है। वेष्णव धर्म के प्रायः सभी आचाय॑ इस सम्बन्ध में एकमत हैं। 


मलिक मुदम्पद्‌ जायसी ने भी इस तथ्य को निम्नलिखित पंक्ति में स्वीकार 
किया है हु 


भंजन गठन संवारन जिन खेला सब खेल । २१ । भाज़िरी कलाम 

जायसी पर नाथ सम्प्रदाय का प्रसाव विशेष रूप से पढ़ा है। इसके 
प्रमाण उनकी रचनाओभों से हम पीछे दे छुके हैं। उन्होंने स्वर्ग के अर्थ में 

हसी हेतु 'केछास' शब्द का प्रयोग किया है। वेष्णव सम्प्रदाय में स्वर्ग के 

लिए बेकुंठ शब्द का प्रचकन दे। जायसी की रचनाओं में यद शब्द भी कई 
घार इसी अर्थ में प्रयुक्त हुआ है, यथा 

तो छ केउ बेकुंछ न जाई | जो ले तुर्दरा दुरस न पाई ॥ ४९ ॥ 

चार फिरिस्ते बढ़े जोतारेउं । सात खंड वचेंकुंठ संवारेठ ॥ ५० ॥ 

आखिरीककाम 


जायसी का प्रेमपथ ५048 
- कैण्णव भक्ति में प्रशु-दर्शन के आगे चेकुण्ठ का भी कोई महत्त्व नहीं है । 
यही साव जायसी की ऊपर उद्छत कर्द्धाली से भी प्रकट हो रद्दा है । पप्मपुराण 
में बेकुण्ठ के भी कई भाग वर्णित हुए हैं। जायसी ने कुरान के भाधार पर 
उसके सात खण्डों का चर्णन किया है । 
धाम : धार्मों का जेसा वर्णन कबीर की रचनाओं में भाया है, और उससे 
वैष्णव भक्ति का जैसा प्रभाव क्मिव्यक्त होता है, वेसा जायसी में नहीं 
मिलता । जायसी धाम के. वर्णन में 'केलास”, 'शिवलोक', 'बेकुण्ड', 'विहिश्त', 
घष्ट', 'हृद्यकग्रछ! जादि का उल्लेख करते हैं। उन्होंने सात बिहिश्तों के ऊपर 
आठवें 'सदाद! का भी नाम लिया है। कभी-कभी वे उसे लछाक्षणिक रुप में 
वन, गढ़ भादि का भी नाम दे देते हैं। नीचे उद्छत पंक्तियाँ इस कथन के 
समथथन में उपस्थित की जा सकती हैं : 


केलास : 


वनि घनि येठीं अछरी, घेटि जोहें केछास ॥ ७५५॥ घाख़िरी कछाम 
भा निर्मल कैछास असेरा ॥ ३७५ ॥ अखरावट 
शिवलोक : ल्‍ 
आओ विधि रूप दीन्ह है तोकां । उठा सो सबद जाइ सिवछोकां ॥२०९॥ 
दुख विन सुख न जाह सिवलोकाँ ॥ २१४ ॥ पदमावत्त 
सहल 
का राजा हों बरनों तासू। सिंहछदीप भाहि कबिछासू ॥९५॥ पद्मावत 
नवी खंड नव पंवरी, भी तहं वच्च किवार । 
घारि बसेरे सों चढे, सत सों उतरे पार॥ ४१ ॥ पश्चावत 
' चत्त.« . 
जहां न राति न दिवस है, जहां न पौत न पानि । 
: त्ेहटि बन सुअठा चलि बसा, को रे मिलावे आनि ॥ ६८ ॥ पद्मावत 
त्हाण्ड : नीचे छिखी भ्र्धाली में घह्माण्ड शब्द का प्रयोग स्वर्ग के भर्थ 
में हुआ है : 
नव पंवरी घांकी नव खंडा । नवहुँ जो चढे जाह ब्रह्मंडा ॥४०॥ पश्मावत 
स्वगेः 
लाए सरे बिन सरग न छुला । आांधर कहहि चांद कह उमा ॥शेण॥ प्रस्ू० 


४५४ भक्ति का विकास 


हृढि लेददि भोद्दि सरग छुवारी थी चढु लिंहलदीप ॥ २१५॥ पद्चावत 
उल्टा पंथ पेम के बारा। चढ़े सरग जौ परे पतारा ॥ २२९ ॥ पद्मावत 
बज | द ह 
देखहु मन हिरद्य पसि रहा॥ १३ ॥ भखरावट 
हृद्यकमल 
जाजानहु जिउ बसे सो तहंथां । रहे कवंछ हिय सरपुट जहंवां ॥३ २॥ भख० 
चेकुण्ठ 25 
पुनि देखें बकुंठ पठाएड । एको दिसि कर पंथ न पाएंठ ॥रेणा। क्षा० क० 


विहिश्त : 
बाजन बाजे विहिस्त दुब्यारा | भीत्तर गीत उठे झनकारा ॥पणा। ज्ा० क्‌० 


सदाद « 

सात विहिस्त बविधिने भीतारा । भी भाठए सदादु संचारा ॥५१॥ भा० क० 
गगन « 

गगन सरोवर सस्ति कमर कुमुद तराई पास । 

तूं रवि उभा ज्ञो भंवर दोई पवन मिला ले बास ॥ १६० ॥ पद्मावत 


नाम : वेष्णव भक्ति में प्रश्त के जो चाम स्वीकृत हो चुके थे, उनका प्रयोग 
जायसी ने स्वच्छुम्दतापूर्वक किया है। विधि, हरि, स्वामी, ठाकुर, ग़ुसाह, 
देव, कन्‍्त आदि ऐसे ही नाम दें। शेव सम्प्रदाय से प्रभावित होकर जायसी 
ने परमात्मा को रुद्र, शंकर, महादेव, विश्वनाथ, शिव, महेश आदि नामों से 
भी भमिद्दित किया है। मिरिजापत्ति, पार्वतीपति और देव-पिता माम भी इसी 
प्रभाव को सूचित करते हैं। ग्रोस्वामी, विधि भौर देव शब्दों का प्रयोग 
वाहुसप से हुआ है। यह थत्यन्त जाश्वर्य का विषय है कि भरबी भाषा का 
अल्लाह भौर फ़ारसी भाषा का ख़ुदा, दोनों ही शब्द जायसी की किसी भी 
रचना में ईश्वर के लिये प्रयुक्त नहीं हुए हैं'। सम्भवतः जायसी ने जान-बूझ 
फर इन शब्दों का, बहिप्कार किया है। चे हिन्दुओं की वोली में हिन्दुओं की 
कट्ठदानी फो काव्यचद्ध करके हसरलामी सिद्धान्तों के साथ सूफी सम्प्रदाय की 





१. अखरावट, दोहा संख्या ४० में 'आदमः” शब्द के तीन अक्षरों की व्याख्या में 
अलिफ को अछ्ला, दाल को दीन तथा दुनियाँ भौर मौम कौ मुहम्मद मानी गया है । 
जायसी ने श्थर के नार्मो में भन्यत्र क्ठी मौ,भल्ला का नाम नहीं लिखा। 


जायसी का प्रेमपथ १४४ 


साधनापद्धति को जन-मन तक पहुँचाना चाहते थे। इस काय के लिये उन्होंने 
समग्र वातावरण को भारतीय रुप सें रखना ही उचित समझ्ा। भाखिरी 
कलाम विशुद्ध रूप से इस्काम सजूहव के आधार पर कयामत का वर्णन 
करता है, परन्तु वहाँ भी वेकुण्ठ, कोछास तथा अप्सराय विद्यमान हैं । 
नीचे जायसी की रचनाओं से प्रशु के विविध नामों की सूचक पंक्तियाँ 
उद्छ्त की जाती हैं : 
हरि, विधि, सांइ * 
लिति जो भायसु होहू, साह जो अग्यां करे । 
पवन परेवा सोट, भुहमद्‌ निधि राखे हरी ॥ ५१ ॥ भखराचट 
विधि : 
प्रथम जोति विधि तेहिके साजी | भी तेहि प्रीति सिस्टि ठपराजी ॥११॥ पद० 
जौ मोहि चहौ निवारह कोह | तब विधि करे उमत पर छोहू ॥४१॥ का० क० 
बिधिना : 
तुमका विधिने आयसु दीन्हा । तुम मेरे होह बातें कीन्हा ॥ ३४ ॥ जा० क० 


विघाता : 
अति सुख दीन्ह विधाते जो सब सेचक ताहि ॥ ३ #॥ आखिरी कलाम. 


पएुनि सया करता के भई | भा भिलुसार रेनि हदि गई ॥ ७ ॥ अखरावट 


अति अपार करता कर करना | वरनि न कोई पारद्द बरना ॥१०॥ पत्नावत 
>> 
दब . 

जाइ दुंड से करहु चिनाती ॥ १७ ॥ आखिरी कमाम 


दोसरहं ठांव दुई जोइ लिखे । भए धरसी जो पाढ़ित सिखे ॥११॥ पश्मावत 


इेश : । ह 
मर भा ईस और को देवा ॥ १९२॥ पद्मावत 

देव : 
गुनि निरगुनि दाता तुम्द देवा ॥ १९१ ॥ पद्माचत 

गोस्वामी : है 
दीन्ह जोति औ रूप गोसाई ॥ १९-॥ प्मावत ' ह 
५ 

साइ * 


साईं के भंदारु यहु मानिक मुकता भरे ॥ २१ ॥ भखरावट 


शशि भक्ति का विकांस 


कंत : 
.. कंत पियारे भेठ, देखे तूलमतूछ द्ोह ॥ ऐ३ ॥ जभखरावट 


आकार । 
जहाँ उठे धुनि आाउंकारा | भनहृद सघबद होह पझनकारा ॥३२॥ अखराबर . 


रुद्र, रहा; हरि : 
रुद् ब्रह्म हरि बाचा तोही ॥ ३६६ ॥ पश्मावत्त 
जायती ने भख्तरावट दोहा संख्या २ में भी प्रह्मा, विष्णु भौर महेश का साम 
लिया है, परन्तु इन्हें ये देवताओं की कोटि में रखते हैं। मेष्णथ सामप्रदाय में 
भी इनका यही स्थान दे । 
शंकर : 
जो क्षम आानि जिउ छेत हैं, संकर तिनप् कर जिव लेब ॥२०॥ भा० क० 
शिव : 
टीका दीन्द्र पुत्र कह आापु छीन्द्र सिंद साज ॥ १७६ ॥ प्मावत 
उठा सो सघद जाहू सिवछोका ॥ २०५९ ॥ पप्माचत 


महादेव 

उधरिषि महादेव फर वारू ॥ १६२॥ पश्मावत 
महेश 

जो महेस नहिं भाई चुझावत सकल जगत हुति कछायि ॥२०८॥ पश्मावत 
विश्वनाथ : 

बिस्पनाथ की पूजा पदुमावति के साथ ॥ १८५॥ पद्चावत 
ठाकुर : 

ठा ठाकुर बढ भाप गुसाईं | जेह सिरजा जग भपनेद्दि नाईँ ॥१८॥ अख० 
देवपिता महादेव 

महादेव देवन के पिता | तुम्हरी सरन राम रंन जिता ॥ २११ ॥ पश्मावतत 
गिरिजापति 

गिरजापति सत भाहि मदेस ॥ २१२॥ पद्मावत 
ईश्वर : 


अब एंसर भा दारिद खोदा ॥ २१४ ॥ पश्चाचत्त 


जायसी का प्रेमपथ प्र 


रूप ओर गुण 
मलिक मुद्म्मद जायसी ने स्वरचित पद्मावत, अखरावट और आखिरी 
कलाम के प्रारम्भिक दोहा खंडों में ईश्वर के स्वरूप का वर्णन किया है। 
यह चर्णन कुरान के आधार पर है। इस्लाम ईश्वर के भतिरिक्त भनन्‍्य किसी 
की भी सत्ता स्वीकार नहीं करता। जो सत्ताएँ यहाँ दिखाई दे रही हैं, वे 
सब ईश्वर की उत्पन्न की हुई हैं। ये रचना से पूवं नहीं थीं शोर प्रलय के 
उपरान्त भी नहीं रहँगी। जायपी के शददों में अकेला ईश्वर ही था, है, 
और रहेगा: 
हुत पहिलेइं भौ अब दे सोई । पुनि सो रहहि रहहि नहिं कोई !! ७ पदुमावत 
यह ईश्वर रूप और चर्ण से रहित है। इसका न कोई जनक है और न फोई 
जनित । यह परिवार से विह्ठीन है। प्रभु सृष्टि भर का कर्त्ता है, परन्तु उसका 
कर्ता कोई भी नहीं है । 
ईश्वर में विरोधी धर्मों का भी भाश्नय है। जीव अथवा प्राण के न रहने 
पर भी वह जीवित रहता है । हाथ न होने पर भी वह सब कुछ करता है । 
निद्ठा के न होने पर भी वह सब कुछ बोलता है। स्त्रयं भविचल होने पर भी 
सबको विच्वलित करता द्वे। श्रवण न होने पर भी सुनता, हृदय न होने पर 
भी सध कुछ समझता भौर नेन्न न रहने पर भी सब कुछ देखता है। रूप- 
रहित होने पर भी वद अनुपम रूप-सरपश्न है, जिसके रूप की समता इस 
विश्व में किसी से भी नहीं की जा सकती । उसका कोई स्थान नहीं है, फिर 
भी विश्व का कोई ऐसा स्थान नहीं, जो उससे शून्य हो । रूप और रेखा्ों से 
विहीन होने पर भी वह निर्म नाम वाला है। ७, ८ पद्मावत 
ईश्वर के सम्बन्ध में हसी धकार का चर्णन यजुवेंद के ४० वें. अध्याय के 
मन्त्र १, ४७, ५, ६, ७, <, तथा श्रेताश्बतर उपनिषद्‌ ( ३-१९ तथा 
६-८, ९ » में काता है। वेद पभ्रश्नु को भकायस, भन्रणम , भस्ताविरस, अपा- 
पविद्धम कह कर उसे शुक्र भर्थाव्‌ शुद्ध एवं निर्मल तथा सर्वव्यापक कद्दता है। 
उपनिषद्‌ के शब्दों में चह अपाणिपाद होकर भी अद्ठीता तथा जवन शर्थात्‌ 
गतिशील, अचछकछु होने पर भी द्रष्टा, कण होने पर भी श्रोत्ता तथा भेद 
होने पर भी सबका पेत्ता है। चह सबका अग्रथ अर्थाव्‌ सबसे पूर्व विद्यमान 
और महान पुरुष है। न उसका कोई कार्य है भौर न कोई कारण, न उसके 


धन 


श्ध्प भक्ति का विकास 
कोई समान है और न कोई उससे अधिक है। उसकी शक्ति अनेक प्रकार की 
है। वेद ने भी ईश्वर में विरुद्गधर्माश्रयरव का वर्णन किया-है, जैसे बह एक 
और अनेजत, गतिरहित, होते हुए.भी सन से भरी,अधिक वेगवान्‌ है । चह 
ऐसे स्थान पर. भी पहुँचा हुआ दे, जहाँ इन्द्रियों की अथवा देवों की-पहुँच नहीं 
हो सकती । वह दूर से दूर जौर समीप से समीप-है। चह सबके अन्दर और 
संबके वाहर है । | के 

जैसे पुष्प में सौरभ उसके एक एक अवयव तक व्याप्त रहता है, ऐसे ही 
प्रभु हम सव के भन्द्र णोत-प्रोत है। उससे धिक निकट और उससे अषिक- 
दूर भी कोई धन्य सत्ता नहीं है।* जायसी के अनुसार, उसकी ध्याप्ति को 
निकटता और दूरी हम जीवों की भपेक्षा से है। हमारे भन्‍्दर जो भाध्यात्मिक 
ज्योति रूपी दृट्टी रखते हैं, उनके लिए प्रभु निकटतम है, परन्तु जो इस ज्योति 
से विहीन हैं, अन्धे भौर मूर्ख हैं, उनके लिए प्रभु बहुत दूर है।* जायेसी ने 
उसी एक प्रभु को स्थिर भर धमंत्य तथा उसके भतिरिक्त अन्‍य सबको म्त्ये, 
नास्ति और जस्थिर कहा है । ह 


. जायसी ने अनेक बार ईश्वर को इस सृष्टि का रचयिता, पाछयिता कौर 
संहर्ता कहा है। उन्हीं के शब्दों में 'तुम्ठ करता बड़ सिरजनहारा। हरता 
धरता सच संसारा? ॥४॥ तथा 'एुक चाक सब पिंडा चंढें । भाँति भाँति के भाँढ़ा 
गंदे? ॥७॥ भखराबट । ये दोनों कथन दो प्रकार की सृष्टि का वर्णन केरते हैं । 
एक में सप्त द्वीपों वाले ब्रह्मंड अथवा चतुदंश भवनों की गणना दे, जिसमें 
पृथ्वी से लेकर स्वर्ग प्यन्त नाना ग्रह, पिंड भथवा छोक फेले हुए हैं। दूसरे में. 
नाना प्रकार की योनियाँ हैं, जिन्हें जीवों के शरीर कह सकते हैं। ईश्वर ने इन 
सबकी किस उपादान से निर्मित किया ? जायसी ने इप्तके उत्तर में - चार 
उपादानों का भिन्न-भिन्न स्थानों पर उल्लेख किया है; | 


९, छारहुते सब कीन्हेसि, पुनि कीन्द्रेसि सब छार ॥१॥ पंद्मावत 
मांदी कर तन भांडा, मांदी महं नवखंड ॥५४॥ अंखरावट . 

२. आगि याढठ जक घूरि, चारि मेरह् भांढा गढ्ा ॥८॥ अखराचट । 

सुन्नहिं ते उपने सब कोई । पुनि बिाय सब सुन्नहि दोई ॥३०॥ 'अखरोबट 





. १, दोष्ठा खंढ ४१, भखरावद । .२० दोहा खंड ८, पदमावत 


जायसी का प्रेमपथ ४५६ 


सरग न धरति न खंभमय, परद्म न विसुन सहेस । 

बजर बीज बीरी अस, ओोहि न रंग न भेस ॥ 

तब भा पुनि अंकूर, सिरजा दीपक निरमला। 

रचा मुद्ृस्मद नूर, जगत रहा उजियार होहू ॥२॥ अखरावट 

ऐस जो ठाकुर किय पुक दाऊं। पहिले रचा मुहम्मद नाउं ॥ 

: तेहिके पीति बीज छस जामा। भए दु६ट बिरिढ्ठ सेतणी सामा॥ 

होते विरंचा भए छुइ पाता। पिता सरग भी घरतीमाता ॥३॥ भखरावट 

ऊपर उद्छ्तत पंक्तियों में सृष्टि के जिन चार उवादारनों का वर्णन हुआ है, वे 
क्रमशः मिद्दी, जल, अप्लि, वायु नाम के चार दर्व, छार, शून्य और ज्योति हैं । 
क्या इन चार उपादानों में कोई संगति है | इनके पारस्परिक सम्बन्ध के दिपय मेँ 
क्या कद्दा ज्ञा सकता है? यदि शून्य से सब कुछ बना है, तो मिद्दी से बनने का 
क्या अर्थ होगा ? जब कुछ भी नहीं है, तो मिद्दी कहाँ से आ गई ९ फिर विश्व. 
में मिह्ठी ही सब कुछ नहीं है । इस थुग का पेज्ञानिक मिट्टी के अतिरिक्त अन्य 
तरवों को भी उपादान के रूप में भज्लुभव करता है। जायसी भी मिट्टी के 
अत्तिरिक्त ज़क, क्षप्म भौर वायु को स्वीकार करते हैं। अखराबट, दोहा संरपा 
२९ में उन्होंने मिट्टी से जल को भौर जल से वायु को अधिक निर्मल कहा है । 
वायु से भी अधिक निर्मछ वे शून्य को कहते हैं ।* यदि जायसी के द्वारा 
वर्णित नि्मछता के इस क्रम पर विचार करें और उसमें पूर्वाप. कारण-कार्य 
का सम्बन्ध स्थापित करें, तो शून्य ही अन्त में उपादान के रूप में रह जाता 
है। इमारी सम्मति में जायसी मिट्टी शब्द का प्रयोग उपलक्षण के रूप में करते 
हैं। उन्हें उसके साथ अन्य तीन चत्त भी स्वीकार हैं। अन्त में वे हम सबका 
चिछय शून्य में कर देते हैं। शून्य का ज्योति के साथ क्‍या सम्बन्ध है ? 
अभखरावट, दोहा खंड २५ सें ज्ायसी ने इन दोनों की संगति सी बिठा दी दे + 

जहंवां किछु नहिं है सतकरा । जहां छूंछु तहं चह रख भरा ॥ 

निरमल जोति घरनि नहिं जाई। निरखि सुन्न महं सुज्न समाई ॥. 
जहाँ कुछ नहीं है, णर्थाव्‌ शूल्य है, वहाँ भी यह सव्‌ स्वरूप परमास्सा 
विधमान है। शून्य में चद्दी रस रूप होकर व्याप्त हे । वही निर्मल ज्योति है 


१, मांठी ते जल निरमछ, जल ते निरमल बाउ। 
बाउद्दि तें सुठि निर्मल, सुन यह जाकर भाउ ॥ 





४६० भक्ति का विकास - 


तथा अवर्णनीय है। सूफी इस स्थिति को 'छाइलाह इज्निन्नाह”! कहते हैं 
छर्थाव्‌ कुछ नहीं है, सब फना है, शून्य है। केवल एक अज्ञाह हे । चारों उपा- 
दानों की इस संगति पर विचार करने से प्रतीत होता है कि जायसी भावात्मक 
रूप में निर्मल ज्योति के उपादान को ही स्वीकार करते हैं । इसी ज्योति से शून्य ' 
शर्थाव्‌ न छुछः में कुछ! का भान होने लगता हैं । जायसी पचम तत्त्व आकाश 
को भी नहीं मानते | संभवतः आकाश का अर्थ उनकी दृष्टि में शून्य ही है । 


ज्योति जिसे जायसी ने नूर भी कह्दा है, किस प्रकार हस विश्व की रचना 
में समर्थ होती है, इसका थोड़ा-पघा दिग्दर्शन उन्होंने भखरावट, दोहा खंड ३ 
में कराया है । उनके अनुसार मुहम्मद रूपी नूर के प्रेम से एक बीज जमा, 
जिससे श्वेत भौर श्याम दो ब्त्त उत्पन्न हुए । बीज से विरवाके रूपमें अंकुरित 
होते ही दो पत्ते उध्पन्न हुए, जिनमें एक पिता है और दूसरा माता है। पितो 
स्वर्ग है भौर मात धरिन्नी है । यह युग्म संसार भर में फैला हुआषां है। सूर् 
और चन्द्र, पुण्य भोर पाप, नरक भौर बेकुंठ, भछा और चुरा, सत्य और मिंध्या, 
रक्त और बिन्दु भादि इसी युग्म के भनेक रूप हैं। यह युग्म अपना मूछ उसी 
एक शून्य में रखता है, जो सरवर्य ज्योति के आश्रित है। भारतीय दर्शन में. 
रचना का सर्वप्रथम रुप थी है भौर वह ज्योतिर्मय है। जायसी ने इस थौ के 
कथवा ज्योति के प्रेम को अखरावट, दोहा खंड १३२ सें शून्य रूपी समुद्र "कहा 
है । ऋग्वेद के अघमर्पण सूत्र में अच्यक्त रात्रि के पश्चात्‌ ध्वनि की छहरों से भरे 
हुए पुक समुद्र की उत्पत्ति का वर्णन आता है। जायसी ने प्रेम-समुद्द को शूल्य-.. 
समुद्र भो कह्दा है, जिसमें जरू की सी लहरें उठती हैं और उठ उठ कर मिथ 
जाती हैं 0 


परमात्मा में सत्‌ और असतच्‌ दोनों का मूर है, ऐसा विश्वास पारसी धर्म 
के प्रतिष्ठाता महात्मा ज़रशुष्ट का भी था। वे भहमान भौर जहुर्भज़्य को एक 
ही ईश्वर के दो रूप मानते थे। भछाई और बुराई दोनों का स्रोत एक ही है, 
यह मत भागे चछकर उनके अ्षजुयायियों को स्वीकार्य न हो सका। उन्होंने 
भद्दमान और भहुमेएद में भेद किया और परमास्मा को निर्मलता, पवित्रता एव 











१. पेम समुद सो भति अवगाह । बूढ़े जगत न पाव थादा ॥ 
सुज्न सपुद चख मांद्चि, जल जेसी लहरें उठहिं। 
उदि उठि मिट मिटि जाई मुहस्मद खोज न पाइए ॥ १२, भखरावट 
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शुभ का केन्द्र माना । जायसी ने भी उसे निष्कलंक और मिर्सल माना है ।* 

यदि परमात्मा निर्मल है, तो मर का ल्ोत क्या है ? जायसी जिस पिता 
को स्वर्ग कहते हैं, चह तो निर्मल है, परन्तु यह निर्मठता थोौ अथवा स्वर्ग से 
नीचे जाते-आते क्रमशः कम होती जाती है और अन्त में धघरित्री रूपी माता 
मल का केन्द्र बन जाती है । अखराबट दोहा खंड १४ में मात्ता और पिता के 
इसी भेद के आधार पर उन्होंने दो मार्गों की कल्पना की है। एक स्वर्ग का 
सा्ग है और दूसरा धरित्री का भार्ग है। उपनिषद्‌ के दावों सें इन्हें श्रेय और 
प्रेय मार्ग कह सकते हैं । मानव मन में यही सत्‌ एवं सत््‌ , देवी एवं आसुरी 
दो प्रदृत्तियाँ हैं । जायसी लिखते हैं : 


विरिछ्त एक छागीं धुद्ट डारा। एकहि ते नाना परकारा 0 
मातु के रक्त पिता के बिन्दू । उपने छुवी तुरुक भी हिंदू ॥ 
' रकत्त हुतें तन भये चोरंगा। बिंदु हुर्ते जि पांचौ संगा ॥ 
जस ये चारिउ धरति घिछाहीं। तस वे पांची सरगहि जाहीं ॥ 
फूठे. पवन पानि सब गरई । अग्रिनि जारि तन साटो करई ॥ 
जस थे सरग के मारग माहाँ । तस ये धरति देखि चित चाहां ॥३४ अख० 


रक्त यदि धारित्री है, तो बिन्दु स्वर्ग है। रक्त के साथ हाड़ और क्षांस 
मिट्टी की भाँति स्थूल हैं, परन्तु बिन्दु र्थात्‌ वीय॑ इन स्थूल पदार्थों का छुना 
हुआ रसरूप सार है। इसीलिए उसे शुक्र भर्थात्‌ शुद्ध, श्वेत और निर्मल भी 
कहते हैं। रक्त स्थूछ शरीर का पोषण करता है और कर्मेन्द्रियों को सशक्त 
बनाता है, तो शुक्र छ्वानेन्द्रियों को ज्योति प्रदान करता है। देवकोष इसी के 
जाधार पर विकसित होता है | वसु, रुद् तथा आदित्यसंक्षक भरह्मचारी उत्तरोत्तर 
शैेघकोप के रक्षक माने गए हैं, उसका यही कारण है । कर्मन्द्रियों की भोगभूमि 
धरित्री है, तो ज्ानेन्द्रियों का विधरणकोष थौ अथवा स्वर्ग है। शुक्र पाँचों 
ज्ञानिन्द्रियों के साथ मन को देवी वनाता है, उन्हें पविन्नता की भोर ले जाता है, 
तो रक्त का सम्वन्ध कर्मेन्द्रियों के साथ है जो अस्थि-चर्म के शरीर के साथ अप्ि 
में जलकर मिट्टी वन जाती हैं । वेद के घाव्दों में हम मरुतों के लिये एक प्ृश्नि 
है, जो सुदुधा और सुदिना बनकर हमें भोगों का सुख प्रदान करती है, तो 
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१, निहकलंक निरमलर सब अंगा। ४२, भखरावट 
७१, ७२ भ्र० बि० 
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दूसरा स्वपा, है जो ज्ञान और भक्ति के सा्ग से ले जाकर हमें आनन्द-धास का 
निवासी यना देता है ।* 


जायसी ने जिन दो चूक्षों को श्वेत और श्याम कहा है, उनमें एक जद 
है और दूसरा चेतन । चेतन जीव को भी जायसी परमात्मा के साथ एक कर 
देते हैं। जीव भोर परमात्मा दोनों में कोई अन्तर नहीं था, परन्तु मखत्यु ने 
इन दोनों में भेद डाहकर जीव को परमात्मा से इथक कर दिया। विनश्वरता: 
जीव के साथ तभी से छगी है। पदमावत के प्रारम्भ में जायसी चे विभिन्न , 
प्रकार के जीचों का वर्णन किया है। इनमें कोई राजा है तो कोई रंक, कोई 
स्वामी है तो कोई सेवक | कुछ द्वष्य के कारण अभिमानी बने हुए हैं तो कुछ 
निर्धन होने के कारण छोभी, कतृप्त और दीन हैं। कोई याचक है तो कोई 
दाता है, कोई भाश्नित है तो कोई बलवान है। जीवों के इन सेदों का क्राधार 
क्या है ? जायसी ने हसका कोई समुचित समाधान अपनी रचनाकं में प्रस्तुत 
नहीं किया है। जैसे कोई निरंकुण शासक थपने राज्य में मनमाने ढड़ से कार्य 
करता है, प्रजा को न उसके नियर्मों का पता है भौर न उसके मन की आकांज्ा 
का ही ज्ञान है, चेसे ही जायपी का ईश्वर अपने मन का राजा है। किसी को 
वह भोग ओर भुक्ति के साधनों से भरपूर कर रहा है, त्तो किसी को मिछ्ुक 
बनाकर दुःख से दुग्ध भी कर रहा है । जीवों के सुख-हुख उनके कर्मा के फल 
हैं, इसका उदलेख जायसी की रचनाओं में भार्य संस्कृति के प्रभाव के कारण 
मरु में ओसिस की भाँति कहीं-कहीं आ गया है, अन्यथा वे सर्वत्र हस विपय 
में इस्लाम के सिद्धान्तों से ही प्रभावित हैं और जीवों की विविध योनियों को 
तथां उनके भोगरुप फलों को थे ईश्वर की इच्छा पर ही छोड़ देते हैं। 


ऊपर ईश्वर के रूप ओर गुर्णों के विषय में जायसी की रचनाओं के जाधार 

पर जो सेद्वान्तिक विवेचन किया गया है, उसमें प्रसड्बश जीव और प्रकृति के 
स्वरूप की भी चर्चा जा गई है। दार्शनिक क्षेत्र में विचारणीय समस्‍्याएँ सभी 
देशों भोर कालों में इन्हीं तीन तत्तों के चतुर्दिक मेंडराती रही हैं। कभी एक, कभी 
दो ओर कभी तीर्नों तत्त्व दा्शनिकों के चिन्तन-विषय बने हैं। इसका परिणाम 
दुशन के अनेक वाद हैं। जायसी एकेश्वरवादी हैं, परन्तु जैसा हम पूर्व संकेत 
कर छुके हैं, उनपर भारतीय अद्वतवाद का भी अभाव पढ़ा है। उनके मता- 
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नुसार ईश्वर रूप मोर रहः से रद्दित है। वह अरूप और भवर्ण है। इसी के 
साथ वह अलख, निराकार, निष्क्ंक और निर्गुग है। अतः न उसके रूप की 
कोई कल्पना की जा सकती है और न रह्ग एवं गुण की । फिर भी साधकों ने 
अपनी साधनायात्ना में सात्ात्कार द्वारा उसके रूप का जो आभास प्राप्त किया 
है, उससे प्रभु ज्योतिमेय तथा अनन्त प्रकाशसर्पन्न प्रतीत होता है। विश्व- 
साहित्य का भाचीनतम अम्ध वेद प्रभु को आदित्य वर्ण वाछा तथा उत्तम 
ज्योति से परिपूर्ण कहता है। उपनिषदे उसे छुऋ तथा ज्योतियों की ज्योति 
कहती हैं । गीता में ईश्वर को सहर्त्रों सू्यों की युगपत्‌ उदित आाभा से उपमित्त 
किया गया है। कबीर ईश्वर के प्रकाश को अनेक सूर्यो की सेना के समान 
कहते हैं। जायसी भी उसे अनुपम ज्योति तथा द्वादशादित्यों के चर्ण चारा बताते 
हैं। निम्नांकित पंक्तियाँ इस तथ्य के समर्थन में उपस्थित की जा सकती है : 


जस सूरुज उअ देख अकासू। सब जय पुन्नि उद्दे परगासू ॥ 

क्ोहि जोति परछाद्टी, नवी खंड उजियार। 

सुरुन चाँद के जोती, उद्ित जदै संसार ॥ 

जेहिके जोति सरूप, चाँद सुरुज तारा भएु। 

तेद्टि कर रूप भनूप, सुहमद बरनि न जाह किछु ॥ ०७९, ्खरावट 
निहकलंक घस आप गुसाईँ, बारह वानी पूरा रे । २२, महरी घाईसी - 
दूध मांप जस घीउ है, समुद मांह जप मोति । 

पैन मींजि जौ देखहु, चमकि उठे तस जोति ॥ १५, अखराधट 


प्रभु के गुणों का वर्णन करने वाले उद्धरण नीचे दिये जाते हैं : 


अलेख « 
आप भरूख पहिले हुत जहां । नाच न ठांव न मूरति तहां ॥ 


एक्क « 
भलूख भकेल सबद नहिं भाँती । »८ ५८ ५८ 
हुता भापु मह आापु समाना॥ २, अखराघट 
जादि भन्त जो एक, मुहमद कहु दूसर कहां ॥ ४५, भखरावट 
' अद्त : 


एक से दूसर नाहिं, चाहिर भीतर बूझिले ॥ ४७, जखरावट' 
भापुद्धि गुरू आपु भा चेला । भापुद्धि सब थी लापु केला ॥४७,मजरावट 
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गुप्त एवं पवित्न 
पूर पुरान पाप नहीं पुन्नू । मुपुत ते भुपुत्त सुश्न ते सुन्नू ॥ २, भखराघट 
भरा भंडार गुपुत तहं, जहां छाँह नहिं धूप । ४७, अखरावट 
आपु निपट निरमछ होह रहा। एकहु बार जाइ नहिं गह्दा ॥ ११, भखरावंट 
प्रेम का समुद्र 
, पेम समुद सो अति भवगाहा । वृढ़े जगत न पावे थाहा ॥ १३, भखरावट 
. दयालु : 
पुन. मया करता के भई । मा मिनुुसार रेनि हटि गई ॥ ७, भखरावट 
अबणनीय 
वा चह रूप न जाह बखानी । अगम अभगोचर अकथ कहानी ॥३०, भखरावट 
सबव्यापक 
परगट गुपुत सो सरव-विभापी । धरमी चीन्ह, चीन्ह नहिं पापी ॥ ७, पदमावत 


सब समथे : ह 
जो ओोष्ट चहा सो कीन्हेसि, करह जो 'चाहह कीन्ह । 
यरजनहार म कोई, सबह घचहहद जिय दीन्ह ॥ ७, पदुसावत 
बद्रद्धि तिनके मारि उड़ाई । तिनहि वच्न की देह बड़ाई ॥ ६, पदमावत 


सबद्र॒ष्टा 
ताकरि दिस्टि सबहिं उपराहीं। मित्र सन्नु कोह विसरह नाहीं ॥ ५, पदमावत 
दाता : 
भोग भुगुति बहु भांति उपाई। सवहि खियावहि आपु न खाई ॥ 
ताकर इृहह सो खाना पीना । सब कहं देह भुगति भी जिभना ॥ ५, पदमायत 
जुग हुग देत घटा नहिं, उसे हाथ तस कीन्ह। 
शीर जो देहि जगत महं, सो सब ताकर दीन्ह॥ 
स्वाधीन : | 
सयहिं आस ताकरि हरि स्वांसा। ओह न काहु कह आस निरासा ॥ ५, पदुसा० 
निरंकुश शासक : 
भादि सोई बरनों बढ़ राजा | जादिहु अन्त राज जेहि छाजा॥ . 
सदा सर्वदा राज करेई। भरी जेद्दि चहद् राज तेहि देई॥ 
छुन्नदि भछृत निद्चन्नद्ति छावा | दोसर नाहिं जो सरवरि पावा ॥ ६, पदमा० 
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संचातलक : 
उंहे चलाबे चहुँ दिलि सोई । जप जस पाँव धरे जो कोई॥ : 
जहा चछाव तहंचाँ चलई। जप जस नावे तस तस ,नवई ॥ ५२, भख० 
अन्तयोमी ओर सर्चक्ष 
सब कर भरम गुसाइ जानहइ, ज्ञो घट घट महं निंत । ५ पदमाचत 


जगत्‌-रचना की दृष्टि से ईश्वर के स्रष्टा, पाक एवं संहारक रूपों का वर्णन 
हम पीछे कर लुके हैं । प्रभु के गुण, कर्म अथवा लीलाये अनन्त हैं । कबीर की 
भाँति जायसी ने भी ईश्वर के गुर्णो का वर्णन करते हुये उनकी अनन्तता का 
उदलेख किया है। पदमात्रत के दुशम दोहा खंड में वे लिखते हैं : यदि सातों 
स्वर्गों को कागज बनाकर धरित्री के सातों समुद्रों के जल की स्याही बना ली 
जाय और विश्व भर में वन्य पलाशों की जितनी शाखायें हैं, जितने पत्तियों के 
पंख हैं ओर जितने केश हैं, उन सबकी लेखनी बनाकर विश्व का कण-कण यदि 
प्रभु के युणों को लिखने छगे, तो भी अञ्ु के गरुर्णो का केखा-जोखा नहीं कग 
सकता । भरक्ञु के गुणों का ऐसा वर्णन उसके गुणरूपी समुद्ध की एक बूँद का 
भी वर्णन नहीं कहा जा सकता । 


प्रभु के गुणों का वास्तविक मूल्यांकन हम अढप शाक्ति वाले जीवों के लिये 
शक्य है । भ्र्ु तो जत्यन्त सूचम, अनन्त और महान हैं। हम तो यहाँ विश्व 
. के किसी भी पदार्थ की वास्तविक सत्ता का परिचय नहीं प्राप्त कर पाते । एक 
तो हम सबके मानसिक स्तर एक समान नहीं हैं, दूसरे हम सच की स्थितियाँ 
भी भिन्न-भिन्न हैं। हममें से प्रस्येक व्यक्ति अपने विशेष मानसिक दृष्टिकोण तथा 
घरावल से ही किंसी चस्तु को देखने का प्रयर्य करता है। वह जिस दिशा से 
खता है, उसके उसी ओर के पक्ष को देख पाता है। ऊपर बेठा हुआ व्यक्ति 
वस्तु के ऊपरी भाग को और नीचे बेठा हुआ व्यक्ति उसके निचले भाग को ही 
देख सकता है । साधनापथ में भी समंस्त साधक पक स्तर के नहीं होते । 
अतपव थे भी भपनी साधना के अलुकूले प्रभु की जेसी झलक देख पाते हैं, 
उसका वेसा ही वर्णन कर सकते हैं। जायसी ने इस तथ्य को अचगत किया 
था। तभी तो वे लिखते हैं 

सुनि हस्ती कर, नावं, अंधरन्द्द दोवा घाइ के। | 

जेह टोधा जेहि ठाव॑, मुहमद सो तेसे कद्दा ॥ २४७, अखरावट 


४६६ भक्ति का विकास 


वास्तव में सभी व्यक्ति अपनी भावना के अनुकूल ही दूसरों पर इृष्टिपात 
करते हैं। तुलसी के शब्दों में :. 'जाकी रही भावना जेसी | भ्रभु मूरति देखी 
तिन तेसी ।” और जायसी के शब्दों में 'बरनक द्रपन भाँति विसेखा । जेहि 
जस रूप सो तेसेह देखा।” २७ पदमावत | प्रभु के रूप और ग़ुर्णोंकी यह 
अनन्तता जीवास्मा के गये फो खर्ब करने घाली है। जायसी लिखते हें: 
अइस जानि मन गरव न होई | गरब करंट मन वाठर सोई ।' १० पदमावत | 


जायसी का साधना पथ 


साधक : जायसी भात्मा और परमात्मा के सम्बन्ध को दूँद भोर समुद्र 

के सम्बन्ध के समान मानते हैं । जीव परमास्मा के साथ एक था, परन्तु भहन्ता 
के पाश में पढ़ते ही उससे प्रथक हो गया । जैसे नदी में स्नान करने वाला 
व्यक्ति पक पर के फ़िसलते ही सन्तुलून खो चेठता है और फिसछते फिसलछते 
अन्त मे भवरजाल में पढ़कर डूब जावा है, उसी प्रकार 'में' कहते ही जीव 
प्रभु से ऐसा दूर होता दे कि फिर भोट पर शोट, आवरण पर आवरण और 
फाटक पर फाटक घढ़ते चले जाते हैं ओर जीव तथा प्रशु का अन्तर भावपरक 
होता हुआ भी देश और काल जैसा अन्तर वन जाता है। दाशनिक ज़ोत्र में 
प्रकृति के सच्तगुण से मदत्तत्व, रजोगुण से अहंकार और तमोगुण से पंच- 
तन्मात्राओं की सृष्टि मानी गई है । रजोशुण प्रधान होने पर भी अहंकार के 
साथ सत्वगुण छगा रहता है। प्राकृतिक गुणों के ये तीन परदे ऐसे फाटक हैं, 
जिनको खोले या तोड़े बिना जीवात्मा अपने प्रिय परमात्मा से मिल नहीं पाता 
जौर जब तक उससे विद्ुक्त रहता है तब तक जन्म भौर रूत्यु के थपेड़े इसे 
वार बार सहने पढ़ते हैं ।* यह जीव अणु रूप से शरीर के अन्दर हृदय में 
निवास करता है और जेसे दीपक भारे में रहता हुआ समस्त घर में: उजाला. 
फेलाता है, उसी प्रकार जीव समस्त शरीर को अपनी शक्ति से ओत-प्रोत करके 
उसे गतिशील बनाये रखता है ।* इस्लाम मजहब में जीव को स्वर्ग से अलग 
यम अ 

१, छों कहते मये ओट, पिये खंड मो सो किएउ । 
भये बहु फाटक कोट, मुहमद अब कैसे मिल॒दिं। १६ भखरावट 
२. सुनहु बचन यह मोर, दीपक जस भारेबर॥। . : 
सब घर होह अंजोर, मुइुमद तस जिउ होय महं । ३२ भखराबट 


जायसी छा प्रसपथ ४६७ 


करने वाछा इचलिस या शेतान है। जायसी ने इसे नारद का भी नाम 
दिया है ।* 


जीव को संसार में आसक्त करने वाला हन्द्रियों का चारा है। यह भुक्ति 
अथवा खाद्य के साथ लगी हुई तृष्णा ही उसे यहां ऐसा रमा लेती है, इन्द्रियाँ 
अपने विषयों में फँंसकर उनमें ऐसी रमसाण हो जाती हैं कि यहाँ से निकलने 
के लिये तव तक नाम नहीं लेतीं, जब तक कष्टों का पहाड़ इनके ऊपर था नहीं 
दृटता अथवा जब तक विषयों के वास्तविक स्वरूप का बोध नहीं हो जाता। 
, प्रश्भु के नाम का स्मरण अथवा उसकी भोर वृत्तियों को ले जाना संखारासक्ति 
की अवस्था में अत्यन्त कठिन है । ईश्वर ने भोग-भुक्तियाँ यहाँ इतनी अधिक 
मात्रा में उत्पन्न कर दी हैं कि वे अपने मोहक रूप से जीव को सद्देव आकर्षित 
किये रहती हैं । जीव को अपनी लम्बी यात्रा सें भोग ही भोग सूझ पढ़ते हैं । 
साधना-पथ में निरत बढ़े से बड़े तपस्वी और संन्‍्यासी भी इन भोग्रों की चपेट 
में आने से नहीं बच पाते । साधारण मोहमुरध जीवों की तो बात ही क्या है ? 
कामनाओं का अंजन सब को कालिसामय, कुरूप और कायर बना देता है। 
ऐसे व्यक्ति विरल हैं जो शूरवीर वनकर कामनाओं से मुक्ति पाने के लिये ईश्वर 
की भोर उन्मुख होते हैं भोर सायाजारू को छाठ मारकर छोड़ देते हैं। जायसी 
ने शरीर को रामपुरी* लिखा है । अथर्ववेद ने इसे अयोध्या कहा है! राम की 
इस नगरी में देवता निवास करते हैं, परन्तु असुरों से पादाक्कान्‍त होकर बेचारे 
देवता भी अपना स्वत्व खो बेठते हैं ओर पराधीनताजन्य परिस्थिति में अपने 
उद्धार के लिये कुछ कर नहीं पाते । देवताओं का सार्ग सुई के नाके की भाँति 
है । उत्थान के लिये उन्हें घोर परिश्रम करना पड़ता है । इसी दारीर में सुमेरु 
पर्वत के ऊपर भम्दतजड़ी है । इस पर्वत पर चढ़ना भोर अम्तृतजद़ी का प्राप्त 
करना सरल कार्य नहीं है। जायसी की साधना में साधक के लिये पव॑त के 
के ऊपर स्थित इस जड़ी को पहचान लेचा श्रत्यंत जावश्यक है। राम की यह 
नगरी ही इसके लिये साधन-त्षेन्न अस्तुत करंती है। जिसने इस नगरी को 
कुकर्मा से कत्सित कर लिया, वह जायसी के शब्दों में धुंध में पड़कर. जपनी 
नेन्न-ज्योति खो बेठा । जो ज्योति बुद्धि के रूप में परमात्मा ने इसे अदान की 


२. आयस हूं श्वलीस जो ठारे। नोरद हो£ नरक मं पारै। ६ आखिरी कलाम 
२. दोहा संख्या १६, भखरावद । 





श्द्प भक्ति का विकांस 


है, उसके विनाश से यह आपदार्भों का आखेट बनता है। दूसरी कोर जो . 
साधक इस ज्योति के प्रकाश में अपने को पहचान कर उस प्रभु से: सस्वन्ध 
जोड़ लेता है, वह भवसागर से पार हो जाता है। जायसी लिखते हैं : 


जेह न चिन्हारी कीन्ह, यह जिउ जो लहि पिंड भहं। 

पुनि किछु परे न चीन्ह, मुहमद्‌ यह जग घुंध होह्‌॥ १९ जखरावट . 
कफेनोपतिपद्‌ भी शरीर के सांघन-महत्व को स्वीकार करती हुई .कहती है; 
'हृह चेदवेदीदथ सत्यमस्ति । न चेद्हावेदीन सहती विनष्टिः ! २०५ . 

संसार दुख भौर सुख दोनों के थुग्स से बना है। यहाँ सुख भी है ओर 
दुख भी । जिसे हम सुख कहते हैं, साधक उसे सुख नहीं समझता। उसकी 
दृष्टि में दुख का कुछ क्षणों के लिये अभाव हो जाना ही सुख है। यह आभास- 
मात्र दै। वस्तुतः विश्व दुःखाक्रान्त है। आनन्द संसार का नहीं इससे भिन्न 
किसी दूसरी सत्ता का गुण है। यह सत्ता समस्त साधकों का गंतव्य स्थेल 
रही है । 


साधक कामनाभों की जलती भोर ज़लानेवाली अम्ि को जब पहिचान 
जाता है और उस भस्ततमयी छाया में विश्राम पाने के लिये तदप उठता द्टे 
तभी साधना-यात्रा का प्रारम्भ समझना चाहिये। जीवन के जिस बिन्द' पर 
भुक्ति से मुक्ति की ओर मोड़ आता है, वही बिन्दु साधन-पथ का ,प्ररम्मिक < 
बिन्दु है। वेद प्रभु की छाया को, उसकी शरण को अम्ृतमयी कहता है ।* 
मुक्ति रूपी कामनाओं का जाल तो धूप है। जायसी ने भी लिखा है; 

पथिक जो पहुँचे सहिके धाम्‌ । दुख बिसरे सुख होषटू बिसरामू । २७, पद्मा० 

विश्व का दुख-दुग्ध ग्राणी अनेक यात्रनाओं को सहन करने के उपरान्त जब प्रभु 
की शरणरूपी सघन-विश्ञाल छाया में पहुँच जाता है, तभी उसे वास्तविक . 
सुख भौर विश्राम प्राप्त होता है। ऐसे साधकों की संख्या विश्व में अधिक नहीं 
हो सकती । विरल हैं वे ब्यक्ति, जो हस कल्याण-पथ पर प्रयाण करते हैं । 


साधन : जायसी ने हस विश्व को. एक हाद का रूप देकर लिखा है कि | 
इसमें विक्रेय वस्तुयें चारों ओर सजी-सजाई दूकानों पर रखी हैं। यहाँ बेचने 

वाले भी हैं. भौर खरीदने वाले भी, परन्तु सबकी दशा एक समान नहीं है। 
कलह मी पक पीर टिकी पक। अमर बलि किए 7 एल पक 
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१. यस्यच्चायाइदत्तमू | चजु ० २५-३२ 


जायसी का प्रेमपथ ... इ६६ 


किसी को यहाँ लाभ हो रहा है, किसी का छाम कौर हानि वराबर है भौर 
किसी की केचल हानि ही हो रही है। द्वानि होते होते एक दिन पेसा भी 
आता है, जब व्यापारी व्यक्ति अपने सूलधन से भी हाथ धो बेठता है ।? इतना 
होते हुये भी जीवन-पथ के पथिक को इसी संसार के बीच से चलना पड़ता 
है। यदि चलेगा नहीं तो इस संसार से निकक केसे सकेगा ? न चलकर तो 
चह यहीं हवा हुआ पड़ा रहेगा । यह चलना साधना-पथ में कमंकांड के नाम 
से विख्यात है । संसार की हाट में भाकर हम सभी पथिकों को ऐसी वस्त॒यें 
मोर लेनी चाहिये, ऐस्ली कमाई करनी चाहिये, जो हमारी जीवन-यात्रा सें 
सम्बल का कार्य करें । 
व्यक्ति जब किसी वस्तु का क्रय करता है, तो उसे उसके बदले में कुछ 
देना भी पड़ता है। क्रय करने में यदि हमने वस्तु की वास्तविकता और अनि- 
वायता पर ध्यान रखा, तो अपने बहुमूल्य परन्तु अग्रयोज्य पदार्थों का दान 
भी हमें नहीं अखरेगा। भर्थशार्ष के अनुसार वेंभव चार अकार का है : 
आत्मगत, व्यक्तिगवद, सामाजिक तथा राष्ट्रिय । शरीर से लेकर घुद्धि तक 
जितना बैसव मेरे पास है, वह मेरी आत्मगत सम्पत्ति है, गृह और उसका 
सामान, वस््र, बर्तन तथा धन आदि व्यक्तिगत सम्पत्ति है तथा इन्हीं 
दोनों सम्पत्तियों का बंहित भोर समेत रूप सामाजिक भौर राष्ट्रिय 
सम्पत्ति कहछाता है। अपने ज्ञान, कर्म भौर भाग्य के आधार पर मेंने जिस 
आत्मगत- सम्पत्ति का. अर्जन किया है, वही मेरा सूछधन है। इस मूरूघन 
के साथ जो कुछ मुझे क्रय करना है, उसमें मेरा इष्टिकोण मूलधनको सुरक्षित 
रखते हुये उसकी दृद्धि की भोर छगां रहना चाहिये । मुझे जागरुक भौर स्चेष्ट 
रहकर अर्जित मूलधन में से तिछ भर का भी अपव्यय नहीं करना है । जायसी 
के शब्दों में 
अस मन जानि बेसाही सोई । मूर न घट्टे छाभ जेहि होई | १३६, आ० करछाम 
आव्मगत सम्पत्ति की रचा के सामने व्यक्तिगत सम्पत्ति का कोई मूल्य नहीं है। 
मुसछमान एक ही जीवन में आस्था रखते हैं। मानवयोनि उनकी क्या 
सभी की दृष्टि में सर्वोत्तम योनि है । जायसी पर आर्य संसक्ृति का भी प्रभाव 





१, कोई करे वेसाहनी, काहू केर विकाइ। 
कोई चले लाम सन, कोई मूर गंचाइ ॥ ३१७, पदमावत्त 


४७० भक्ति का विकास: 


पड़ा है, जिसके भाधार पर वे. प्राक्तन जन्मों में भी विश्वास रखते हैं । इसकी 
ओर हम जायसी पर पढ़े हुए प्रभावों में संकेत कर छुके हैं। जायसी के विचार 
में मानव योनि एक भद्भुत कर्मस्थली है। इसी योचि में कर्म-सम्पत्ति के बल 
पर इस संसार रूपी हाट में से हम अपनी अभीष्सित सामग्री मोल ले सकते 
हैं। जिसने यहाँ कुछ क्रय-विक्रय नहीं किया, वह अम्य योनियों में कुछ भी 
नहीं कर सकेगा । अन्य योनियाँ तो भोगयोनियाँ हैं, वे स्वाधीन कर्म की 
क्रीड़ास्थली नहीं हैं। पर, जेसा पीछे लिखा जा छुका है, इस मानव योनि में 
आकर भी बिरले व्यक्ति ही अमूल्य तत्त को मोल ले पाते हैं। हम से अनेक 
व्यक्ति तो ऐसे हैं, जो उस अमूल्य तत्त्व को, जो सूचम रूप में सबंदा हमारे 
साथ रहता है, केवल बेचा करते हैं ओर परिणामस्वरूप दुःख, क्लेश, आपदा 
भादि मोक लिया करते हैं । 
अखरावट दोहा खण्ड १९ में जायसी लिखते हैं: 'मानवर! परमाध्मा 
ने नेन्न, श्रवण, रक्षना, हाथ तथा पेर सेवक के रुप में सुझ्ते दिये हैं । .इन्हीं 
के वल पर तू सुर्सो का उपभोग करता है। यदि .इन .अंगरूप सेवर्कों के 
द्वारा तूने गुणों के स्थान पर क्वगुणों का उपादान किया, तो झूत्यु के पश्चात्‌ 
: व्‌ भ्रश्ु को क्‍या उत्तर देगा ? वबूल के वृत्त बोकर उनसे धान-पाने की आशा 
करना जैसे निरथ्थक है, उसी प्रकार भवगु्णों के उपादान से. सुख की भाश्ञा 
करना भी दुराशासात्र है !! झृत्यु के समय शव को श्मशान भूमि तक पहुँचा 
कर परिवार तथा समाज के सभी व्यक्ति छौट आते हैं। उस समय केचल अपने 
गुण भोर अवगुण ही संगी-साथी का काम करते हैं।* अन्तिम यात्ना में धर्मास्मा 
पुरुषों के ऊपर भगवान्‌ की कृपा रूपी छाया होती है। उन्हें प्यास लगने पेर 
पानी पीने को मिलता है, परन्तु पापात्माओं को न छाया प्राप्त होती है और 
न पानी। मानव यहाँ जो कुछु करता है, उच्ी को वहाँ पर. प्राप्त करता है। 
यहाँ का लक्षाधीश अधर्म करने के कारण वहाँ भाधी कौड़ी का भी पात्र-नहीं 
रहता । यमराज के बन्धरनों में पढ़कर धूप में खड़ा होता और सन्ताप का 
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१. जिन एदि हाट न लौन वेसाहा ।ताकहं आन द्वाट कित लछादा । ३७, पद्मावत्त 
२, जो पहुंचाइ फिरा सब कोऊ | चले साथ गन भौगुन दौऊ । ३८५, पद्मावत 


जायसी का प्रेमपथ ४७१ 


भाजन बनता है ।* पापकर्स छिपाने से नहीं छिप सकता। हमारे भक्ढ ही 
साछी बनकर उसे प्रकट कर देते हैं ।' मानव का कतंव्य यहाँ आकर निर्मर 
बनना है और पुण्य के सम्पादन द्वारा पापों का विध्वंस करना है ।३ 


चतुष्पथ : सूफी सम्प्रदाय के भनुघार साधक की यात्रा में चार बसेरे, 
पड़ाव या मझिल पड़ती हैं। जो साधक इन चार मज्ञि्लों को पार कर जाता 
है, वही सत्य के बछ पर पार उतर पाता है। प्रथम पढ़ाव का नाम शरीयत 
है। शरण को समझना, नियमों का ज्ञान प्राप्त करना साधक के लिये पहली 
आवश्यकता है। इसे ज्ञान काण्ड कहा जा सकता है | दूसरा पड़ाव तरीकत 
है, जिसमें तरीके के भनुसार कर्म करना, आाचार-निष्ठा या कर्तव्य-पालन जाता 
है। यह कर्मकाण्ड है । तीसरा पड़ाव मारफत है, जिसमें साधक ईश्वर के प्रेम 
में इृव जाता है। इसे भक्ति या उपासना काण्ड कह सकते हैं। चौथा पड़ाव 
हकीकत्त कहलाता है। यह चास्तविकता, दथ्य ज्थवा अन्तिम तत्त की पापि 
है। सूफी सम्प्रदाय. के ये चार साधन भारतीय साधना-पद्धति से मिलते जुलतते 
हैं। हमारे चार वेद क्रमशः इन्हीं चार काण्डों से सम्वन्ध रखते हैं । जायसी ने 
कमंकाण्ड के साथ ज्ञान के महत्त्व को भी स्वीकार किया है । वे लिखते हैं : 


जँंघ न रहहु द्वोहु डिठियारा । चीन्हि लेहु जो तोहि संचारा ॥३६॥ जख० 


जायसी प्रभु की पहिचान को वास्तविक ज्ञान मानते हैं । जिस ईश्वर ने 
हमारा निर्माण किया है, उसकी ओर से आँखें मूंद लेना सयझ्वर पाप करना है.। 
जब तंक साँस चलती है, प्राणशक्ति काय कर रही है, तव तक ईश्वर की पहचान 
लेना चाहिये। जो मानव भअज्ञान के अन्धकार में- रहते हैं, उनपर प्रभु कृपा 
नहीं करते । सतत जागरूक, चेतन तथा सज्ञान सानव ही भ्रश्चु के कृपा-साजंन 





१, जेइ किछु धरम कीन्ह जग माहाँ। तेहि सिर पर किछु भावे छा्ां । 
धरमिद्दिं आमि पियाउव पानी। पापी वषुरदिं छांइ न पानी। 
चोरा छिपा सो काज न आवे। इहां का दोन्द उहां सो पावे। 
जो रूखपती कद्ावे, लह्ै न कोढ़ी भाषि। 
चौददद धजा मुहम्मद ठाढ करईि सब वांधि ॥ ३०, भाखिरी कछाम 
२, द्वाथ पांव मुख काया; सवन सोस ओ भांखि। 
पाप न छपे मुहम्मद, अंत मरे सब सांखि ॥ ४३, भाखिरी कलाम 
३. पाप युन्ति निरिमल के धोउत्र । राखद पुत्ति प्राप सब खोठब ॥ ४४ आखिरी कलाम 


५७२ भक्ति का विकास 


बनते हैं। निद्वाल व्यक्ति भ्रम में पड़े हुये न भपना ही कुछ 'भछा कर पाते हैं, 
त दूसरों का। अक्षान की रात्रि में उनका जीवन व्यर्थ नष्ट होता है, ' पर जब 
जान रूपी प्रातः काछ का उदय होता है, तब ऐसे व्यक्ति हाथ मलकर रोते 
और व्यर्थ काछातिपात पर पश्चात्ताप करते हें ।* जायसी की सम्मति में साधक 
को सर्वप्रथम परम भ्रिय अभु के मर्म जर्थात्‌ उसके रहस्य से अवगत हो जाना 
घाहिये। जिस व्यक्ति में जिज्ञासा की भावना नहीं है, जो जानने की इच्छा 
ही नहीं करता, वद्द साधन-पथ पर चलने के योग्य नहीं है। ज्ञान का 
महत्व जायसी ने निम्नांकित दोहै में भी स्पष्ट किया है: 


जिन घर खेह उडाने, हंढत फिरत सो खेद्द । 
अब तौ दि्स्टि तब आवबे, अंजन नेन उरेह ॥ ७५१०, पश्मावत । 


जिनके घर धूल में उड़ गये, जिन्हें माया ने, पार्थिवता ने अभिभूत्त कर 
लिया, वे माया में ही लिप्त रहते हैं, धूलि-घूसरित द्वी बने रहते हैं । वे 
मिद्ी हैं, राख हैं। उनमें चेतनता के, सज्ञानता के स्फुल्लिंग प्रज्वलित नहीं 
हैं। यदि ये पुनः ध्पना घर देखना चाहते हैं, जास्मस्वरूप का .साहात्‌ 
करना चाहते हैं, तो उन्हें भ्रपनी आँखों में ज्ञानांनन लगाना चाहिये। ...... 


जायसी ने प्रमाद की कई स्थानों पर निनन्‍्दा की है। भरमाद ऐसा शत्रु 
है, जो जीव को जद्त्व, के साथ एक कर देता है। ज्ञान और विवेक ही 
उसे जड़त्व से दूर करके आत्मा की चेतन स्थिति तक ले जाते हैं.। शंगारिक 
पद्धति में कहना चाहेँ तो ज्ञान का जागरण ही पत्नी को पति से मिलाने 
वाला है। निद्वाया स्वप्न तो उसे पति से मिलाने में वाघक ही सिद्ध 
होंगे। । जायसी ने छस जागरण को प्रिय सम्मिलन के पश्चात्‌ भी स्थिर 
रखना आवश्यक माना हैं। वियोग के कष्ठटों को सहन करने के उपराब्त 
यदि प्रियतम से भेंट हो भी गयी, तो उस च्ञणिक भेंट का महत्व-चिरकाल- 
व्यापी तो नहीं हो सकता। संभव है, यह भेंट साधक को खुला दे, उसे 


"न "राा-रमुल्‍ात+-+ “गम तऋधीषकी- का" माय ३न-->००-»»-»»»-न -ब. 
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अिन-नमल मा >नण ०७० स्यब-पामाप 


२. तेहि पर मएउ बिहान जब, रोह रोइ मींजे हाथ । २० भअखराबट 
जो सेवक सोवे चित देई | तेद्दि ठाकुर नं्िं मया करेई । २०, अखराबट ' 
इच्छन्ति देवाः झुन्वन्ते न स्वप्नाय रपहयन्ति। ऋ० ८-२-१८ 

२. तबहं न जागा गा तें सोई। जागे भेंट न सोयें होई। २३२, पदमावत 


जायसी का प्रेमपथ ध्र७ञ 


प्रभु से पुनः वियुक्त कर दे। अतः सदेव अप्रमाद, सावधानता तथा चेत्नता 
साधक के साथ बनी रहे, इसी में कल्याण है* । 
शरीअत अथवा ज्ञानकांड में सत्संग, सत्य की जिज्ञासा, गुरु-सेवा, 
रसूल की सेवा और नमाज अथवा कुरान का अध्ययन भी महत्वपूर्ण 
स्थान रखते हैं । पद्चावंत दोहा खंड १६३ में जायसी ने सत्संग को उच्च पुरुषों 
के पास बेठना कह्दा है। वे लिखते हैं : 
खदा ऊँच सेद्भ पे बारू। ऊंचे सो कीजे बेवहारू | 
ऊंचे चढ़े ऊंच खंड सूझा । ऊंचे पास ऊंच घुधि वृझ्ा । 
ऊँचे संग संग निति कीजे | ऊंचे काज जीव वलि दीजे। 
उच्च अर्थात्‌ सत्पुरुषों का साथ करने से मानव दुष्प्रवृत्तियों में पहने से 
बच जाता है, दूषित विचार दूर रद्दते हैं ओर बुद्धि निर्मंछ होकर सत्यज्ञान 
का प्रकाश करने छगती है। सत्संग मानव को प्रतिदिन विकास की भोर 
अग्नतर करता है। सत्संगी ऊँचा उठता जाता है। अतः यदि कुछ कष्टों का 
भी सामना करना पढ़े, तो भी उच्च पुरुर्षों के संस का परित्याग नहीं करना 
चाहिये । सत्संग का सबसे बड़ा लाभ ज्ञान की प्राप्ति है। 
सत्संग साधक के अन्दर सत्य की जिज्ञास्ता उत्पन्न कर देता है। हृदय 
यदि सत्य की भोर उन्मुख हो गया, तो नेन्नों के आगे प्रकाश हो जाता है 
भौर मानव वस्तुओं के वास्तविक स्वरूप को देखने लगता है । सत्य पर 
उसकी इतनी इृढ आस्था जम जाती है कि वह प्राण-परित्याग की आशंका 
में भी सत्य का उच्चारण नहीं करता। सत्य रूपी नाव पर बेठकर घह 
अनन्त आपत्तियों के समुद्र को भी पार कर जाता दे । कायर से कायर व्यक्ति 
भी सत्य के संवल द्वारा शूरवीर बन जाता है? । 
सत्संग का ही परिसार्जित रूप गुरु-सेवा है। गुरु का महत्व सूफी 
सम्प्रदाय में विशेष रूप से मान्य है। गुरु वही हे जिसने रवयं॑ साधना 
करके अध्यात्म पथ का दर्शन किया है । जिसे स्वयं मांगे का ज्ञान नहीं है, 





१, दुख से प्रीतम भेंट सुख सो सोव-न कोव । 
इद्दे ठाव मन डरपे, मिलि न बिदछोवा होय | ४०८, पदमावत 
२. जा सत हिये तो नैज्नन्द्‌ दिया। समुद न डरे पेठि मरजिया। १४५, पदमावत 
३, सत्त कदृत राना जिउ जाऊ। पे मुख भअसत न भाखों काऊ । ९३, पदमावत 
सायर तिरे दिएं सत पूरा । जी जिये सत कायर पुनि सूरा। १५०, पदमावत 


(३, | भक्ति का विकास. 


वह दूसरे का सार्ग-प्रदर्शन कैसे कर सकता है ? साधक को, -जिसे मार्य का 
कुछ भी अनुभव नहीं है, इसी हेतु एक अनुभवी गुरु के चरणों में बेठकर 

र्ग॑ का ज्ञान प्राप्त -करना पड़ता है। साधन-पथ पर चढते हुये उसे भनेक 
कठिनाइयों का भी सामना करना पड़ता है। इन कठिनाइयों से अजुभवी गुरु 
ही उसे मुक्त कर सकता है ।* 


साधक फो गुरु में पूर्ण विश्वास रखना चाहिये और उसे सर्वाष्मना 
गुरु की सेवा में दत्तचित्त रहना चाहिये। जायसी के शब्दों में 'जहाँ पाउ 
गुरु राखे, चेला राख भाथ ।! १४७, पशञ्मावत्त । पर रखने का तात्पय शुरु की 
ज्ञानगति से है और माथा रखने का तात्पर्य ग़ुर-सेवा-परायण वनकर 
शिष्य का गुरु-वचनों को बिना नमु-नच किये स्वीकार कर लेना है। 
गुरु ज्ञान देकर प्रभु-विरह की चिनगारी साधक के हृदय में डाल देता है। 
साधक का कार्य इस चिनगारी को प्रज्वलित अग्नि में परिणत कर लेना 
है।' गुरु चरणों की सेवा साधक को देव-दर्शन करा देती है। देवों क्का 
सामीष्य प्राप्त करके साधक भगवद्धक्तों की श्रेणी में सम्मिलित हो जाता है। 


देव-दुर्शन से उसके हृदय पर पढ़ी हुई पाप-कालिमा हट जाती है. जौर वह 
पविन्न बन जाता है ।* 


अध्यात्म-पथ का दुशन मातन्न करा देना गुरु का काम है और उस पर 
अग्रसर होना साधक का कार्य हैे। स्खलन की अवस्थाओं में गुरु साधक की 
सहायता भी करता है । फिर भी इस पथ पर साधक को अपने पेरों से ही 
चलना पढ़ता है। जायसी लिखते हैं: 'आपु मरे बिचु सरग न छुभा।! 
३७, अखराबट । विना भपने मरे स्वर्ग दिखाई नहीं देता । यजु॒वेद में लिखा 
है कि जीव को महत्व की प्राप्ति किसी अन्य के द्वारा नहीं द्ोती । इसे वह 
स्वयं प्राप्त करता है। ज्ञान-प्रदान में गुरु का महर्व असंदिग्ध है। जायसी 
गुरु में प्रभु की ही छाया का अनुभव करते हैं ।४ 


१. एहि ठांउ कई गुरु संग कीज । गुरु संग होइ पारं तौ लोगै । १५६, पदमावत 
२. गुरू बिरह चिनगी पै मेला । जो झुलगाइ छेह सो चेला। १२५, पदमावत 
न्‍जो चालिस दिन सेवे, वार बुहारे कोर । 
दरसन होइ मुहम्मद, पाप जाइ सब धोश ॥ ९, भाखिरी कलाम : 
४. तुम्ह छत देखेउ प्रीतम छाया । २५५, पदमावत 


जायसी का प्रेमपथ ४७४ 


गुरूसेवा के साथ जायसी ने हजरत मुहम्मद की सेवा में रहना भी 
साधक के लिये आवश्यक समझा है। पदुमावत दोहाखंड 44 में उन्होंने 
रसूछ को परमात्मा का प्रथम प्रकाश कहा है। हजरत मुहम्मद ने दीपक के 
रूप में प्रकद होकर संसार को निर्मल कर दिया, जिससे अध्यास्त पथ के 
पथिकों को मार्ग दिखाई देने छगा । यदि रसूल न आते सो मानव अंधकार 
में ही भटकते रहते। हज़रत मुहम्मद परमात्मा के संदेशवाहक हैं। जो 
व्यक्ति उनका नाम लेता है, वह इहलोक तथा परछोक दोनों से पार हो 
जाता है। कयामत के दिन जब उद्दों के कर्मा. का; ग्रुणों भोर भवगुर्णों का 
लेखा-जमोखा होगा, उस समय जिसने रसूल की सेवा में ज्ञीवन व्यतीत 
किया होगा, हज़रत सुहम्मद आगे वढकर उसके सोक्ध के लिये खुदा 
से विनय करेंगे। आखिरी कछाम दोहा खण्ड ३७ में जायसी ने हज़रत 
मुहम्मद को अपने अनुयायियों के समस्त दुर्खो को भपने ऊपर लेकर सहन 
करने वाला भी लिखा-दै । इसी ग्रन्थ के दोहा खंड ४१ के भनुसार वे स्वयं 
छ्वाया में वेडना तबतक पसंद नहीं करते, जबतक उनके अनुयायी ( उमत ) 
धूप में वन्‍्धन-असित पड़े हैं । 


नमाज में कुरान की आयतों को पढ़ते हुये साधक भगवान की स्तुति 
और प्रार्थना में निरत होता है। धायतों का पाठ उसे ज्ञान भी देता हे। 
अनेक सूफी साधक कुरान के पारायण को भो साधना के लिये महत्वपूर्ण 
मानते हैं। कुरान का कंठाम्म करना प्रत्येक सुसलमान के लिये आवश्यक 
नियम है । जायसी ने चमाज को इस्लाम धर्म का स्तम्भ लिखा है। उनकी 
इष्टि में जो नमाज पढ़ता है, वही गुणवान्‌ है। कुरान में जो कुछ लिखा है, 
उसी पर विश्वा्त करना चाहिये । शरीअत अर्थात्‌ शरभ का भार्ग ही सच्चा 
मार्ग है । उसी का आश्रय प्रहण करके साधक श्रम-रहित होकर अपने गन्तव्य 
को प्राप्त करता है ।* क्‍ ह 

शरीअत के पश्चात्‌ त्तरीकृृत का माय ु डै। इस मार्ग द्वारा अहंभाव के 
साथ युद्ध करते हुये तथा इन्द्रियों को अपने चश में रखते हुये साधक अञ्ठ 

१, ना नमाज है दोनक थूनी | पढ़ें नमाज सोश वढ़यूनी । 


सांची राइ दशरीअत, जेदि वित्वास न होइ | 
पांव राखि तेदि सीढी, निमरम पहुंचे सोश ॥ २६, अखरावृट 


४७६ भक्ति का विकास 


तक पहुँचने का भ्रयल करता है। तरीकत में तप, भर्थाव दृंह-सहन, बततं, 
एकान्त सेवन, मौन भौर जप-सर्मा भादिं का अभ्यास जाता है। जायसी 
की रचनाओं में तप का सहत्व अनेक स्थानों पर प्रतिपादित हुआ है। 
नीचे इस विपय से सम्बन्ध रखने वाली कुछ पंक्तियां उद्छ्टत की जाती हैं ;- . 
ता तप साधहु इक पथ छागे | करहु सेव दिन रात सभागे ।; « *' 
ओोहि मन लावहु, रहे न ऊठा । छोरहु झगरा यह जग झूठा ।..... 
ु . २२, अखराबट 
छांदहु घिउ भी मद्धरी माँसू । सूखे भोजन करहु गरासू । 
दूध मांस घिठउ कर न भद्दारू। रोटी सानि करहु फरहारू । 
एहि विधि काम घटावहु काया | काम क्रोध तिख्रा मद माया ।> :- 
तब बेठहु चच्चासन सारी | गहि सुखमना पिंगछा नारी | ३६, अखराबट 
साधन्ह सिद्धि न पाइणभ, जो लहि सधे न तप्प। १२३, पदुमावत्त ** 
जैसे भट्टी दिन-रात अप्ति से तपत्ी रहती है, उसी प्रकार साधक को अनवरत 
रूप से तपस्या में संलम रहना चाहिये। तप की इसी ज्वाला में अपश्व भर्थात्‌ 
राग तथा द्वेप के धन्धे दुग्ध होते हैं। तपश्चर्या के उपरान्त मानव सुख की 
छाया के दर्शन करता है और एक दिन उसके जीवन में ऐसा भी भाता है 
जब उसकी आशायें परिषृण होती हैं और वह ब्रह्मानन्द के रसास्वाद से तृप्ति 
लाभ करता है।* क्षमिलापा के साथ यदि तपश्चर्या नहीं की गई, तो फल 
की प्राप्ति जसम्भव है। अतः साधक को तप में अन्ृत्त होना ही चाहिये। 
शब्द व्यापक जर्थ रखता है। श्रीमद्भगवदगीता में उसके कायिक 
वाचिक, मानसिक, सात्विक, राजस तथा तासस भेद किये गये हैं । गुरु, विश्र, 
देव ादि की पूजा, शौच, सरलता, बह्मचर्य, अहिंसा, सत्य एवं प्रियवाक्य, 
द्वितकारी भाषण, शात्पों का अध्ययन, भौन, विपयों से विरक्ति, भावों की 
शुद्धि, शरीर की छूशता, घत जादि सभी की गणना तप के अन्तर्गत है। 
ऊपर जायसी को जो पंक्तियाँ ऊदछत की गई हैं, उनमें सी सेवा-भावना, 
मन को विषयों से विरक्त करना, विल्यप्तपूर्ण एवं उत्तेजक भाहार का परित्याग, 
रुखे-सखे भोजन का महण, ब्त अथवा फलाहार, कामनाओं का परित्याग 
जादि तप के कई रूप था गये हैं। जायंसी ने ब्ारीर की कृशता का उद्लेष 
की पक कक त बगल कद 4 07020 030 3008 





१. जो अस्त साधि आव तप जोगू। पूजे भास मान रस भोगू। १५८, पदमावत 


जायसी का प्रेमंपथ प्र 


कई बार किया है, जो तप का ही परिणाम है। पद्मावत्त दोहाखण्ड ९० में 
उन्होंने लिखा है : 
रहे जो पिय के आयख्ु थो बरते होड़ खीन । 
सोई चांद अस निरमरि जनम न होह मलीन ॥ 
प्रभु के भाज्ञापालन में जिसने शरीर को कृश कर डाला, वह चन्द्रमा के समान 
निर्मल बन गया । तप पविन्नता का सम्पादक है, ऐसा सभी साथकों ने अनुभव 
किया है। तप के धन्य रूपों में मौन, अक्रोध, निर्लोभ, दान, जप, तथा 
स्मरण प्रम्मुख हैं। तरीकत में हून सवका समाषेश होता है। नीचे क्रमशः 
इनके उदाहरण दिये जाते हैं : 
मोन-: 
वह सब किछु केसे के कहई । आपु विचारि वृज्धि चुप रहई ॥४८॥ अख० 
'मौन गहे तस गयेउ विभोही । भा निरजिउ जिउ दीन्हैलि जोही ॥२४१०॥पद्‌० 
अक्रोध : 
:" विरस विरोध रिसिहि पे होई। रिखि मारे तेहि मार न कोई । 
जेहि की रिसि मरिये रस जीजे। सो रस तजि रिसि कबहुं न कीजे ॥ 
| ५०, पञ्माचत 
'निर्ञॉभ : 
मनुआं चहे दरब भो भसोगू। पंथ भ्ुलाइ बिनासे जोगू ॥ 
जोगी मनहिं ओद्धि रिसि मारहिं | द्रव हाथ के समुद पंचारहिं ॥ 
दरव लेह सो अस्थिर राजा । जो जोगी तेह्दि के केहि काजा ॥१५१॥ पदु० 
दान : 
- दिया सो काज हुहूँ जय भावा | इृह्ाँ जो दिया उहां सो पाचा ॥ 
दिया करें आगें उजियारा । जहां न दिया तहां जँघियारा ॥१४५॥ पद्‌० 
उपयुक्त पंक्ति में दिया? शब्द में 'छेप है जौर उसके दीपक तथा दान दोनों 
अथ्थों में संगति हे । दोनों का कार्य जीवन मार्ग को प्रकाशित करना है। दान 
और सत्य अर्थाव्‌ धर्म दोनों सद्दोदर हैं। जो दानी नहीं, वह धर्मात्मा भी 
नहीं हो सकता ! छोम का साथी पाप है। ३८६, पदञ्मावतत 


जप : का, ह 
बेटि सिंघदाला द्ोए तपा। पदुमावति पहुमावति जपा ॥६७॥ पश्मावत् 


७३, ७४ भ० बि० 


श््ड्प क्‍ भक्ति का विकास 


साठि वरिस्त जो छपई छुपई । छुन एक गुपुत जाप जो जपई ॥३८॥ कषखं० 
स्मरण : क्‍ 
करनी करे जो पूजे जासा । संवरे नावे जो लेह लेह साँसा ॥श८॥ भख० 
जेकर पास अनफांस कहु हिय फिकिर संभारि के। 
कहत रहै हर सांस झुहमद्‌ निरमर होह तव ॥ ३५९ ॥ अखलरांचद 


बरीयत अथवा ज्ञानकाण्ड भी तप की भपेजश्ञा रखता है। ज्ञानाजन में 
घोर तपश्नर्या करनी पढ़ती है, परन्तु ज्ञानन्प्राप्ति के उपरान्त तप छूट जाता 
हो, ऐसी बात नहीं है। ज्ञान के पश्चात्‌ बासनाओं के दमन के लिये पुनः 
तप में निरत होना पढ़ता है। ज्ञानी अपने ज्ञान के गय॑ सें जब प्रभु को. 
विस्मृत कर देता है, तथा ज्ञान का व्यापार करता हुआ संसार के धन्धे में . 
पद जाता है, वेश्यवत्ति' धारण कर लेता है, तो उसका सारा ज्ञान ताक 
में रखा रहता है और यह एक प्रकार से विछास के हाथ -बिक जाता दै। 
महान से महान ज्ञानी, यति भोर संनन्‍्यासी चणिक्वृत्ति के चक्र में पढ़कर 
घन के भागे अपना सिर झुका देते हैं । इस प्रपद्च से उनका दद्घार करने वाल 
तप ही है। यह मानव को बुद्धिाश्रंश से बचाता है। जायपसी . इसी हेतु लिखते 
हैं: 'जोगी जती संन्यासी तप साधहिं तेहि आस! ॥णणा पद्मावत 


प्रप्न मानव को विश्व के कोछाइल में मप्न करने वाला है । यह कोलाहक 
अशान्ति से जोतप्रोत है। शानित का अमिकापी साधक, इसी हेतु इस 
कोछाहल से दूर एकान्त, शान्त, निर्जब बनों, ग्रुहाओं, कन्द्राओं, अथवा 
सरिता के निर्मल सेकत-पुछिनों की शरण अहण करता है। यह एकान्त सेवन 
उसे आत्मनिरीक्षण का अवसर भ्रदान करता है और साधक बाद्मोन्म्ुखता 
से हटकर अन्तमुंख बनता है। भात्मज्ञान के लिये एकान्त सेवन भमूल्य साधना 
हैं ।१ पद्मावत में रतनसेन का निन्नाक्षित कथन इस विषय में कितना सार्थक हैः 


हों रे. पंखेर पंखी, जेहि बन मोर निवाहु। क्‍ 
खेलि चला तेहि वन कहं, तुम्ह भापन घर जाहु॥ १२७, पद्मावतत 





१. पंडित छोइ सो हाट न चढा। चह्ों बिकाइ भूलि गा पढा । 
पढ़ि शुनि देखा बहुत में हे भागे डढडरु सोह। 
धंध जगत सत्र जानिके भूलि रद्या वुधि खोद ॥ ७७, पश्चावत 
२. सो परगट महं भाइ भझुलावे । गुपुत में भापन दरस दिखाबे ॥ ३५, अखरावद 


जायसी का प्रेमपथ ४७६ 


तरीकत में साधक को अहं भावना से संघर्ष करना पड़ता है। 'हों, हों! 
में पड़ा हुआ व्यक्ति स्वार्थी हे और भगवान्‌ का शत्रु है।* साधक भगवान्‌ 
का मित्र बनना चाहता है, अतः वह धहझूवार के दुमन में प्रवृत्त होता है। 
अहं भाव के नाश से ही साधक आवागमन के ज्ञाल में पड़ने से बच पाता 
है। रतनसेन गजपति से कहता दे: 


'जो पहिले सिर दे पगु धरई। सुए केर मीचुदि का करई ॥ १४२, पद्मावत ॥ 
तरीकत इस प्रकार फ़ना की स्थिति के लिये आधारभूमि का कार्य करती है। 
मारफत में जाकर अहं सावना का सम्पूर्णयया दमन हो जाता है और साधक 
को सुदृद भूमि प्राप्त हो जाती है। ह 

मारफत को हम अपने यहाँ का उपासना काण्ड कद सकते हैं। इससे 
भहंभावना दूर होती है, हृदय में आत्मज्योति का उदय होता है भर साधक 
आरिफ कहलाने की योग्यता प्राप्त करता है। मारफत के मार्ग पर आारूढ़ 
होने के लिये साधक को सूफी साधना के सप्त सोपाों को पार करना पड़ता 
है। ये सात सोपान जाध्म-भवस्थिति के लिये अनिवाय माने गये हैं। इनके 
नाम साधकों ने इस प्रकार दिये हैं--तोबा, जहद, सत्र, शुक्र, रिजाअ, तब्बकुछ 
और रज़ा। इन्हें हम क्रमशः पश्चात्ताप जोर प्रायश्रित्त, स्वेच्छा-दारिद्रय, 
सन्‍्तोष, थेर्य एवं कृतशता, दमन अथवा जात्म-संयम, ईश्वर कृपा पर पूर्ण 
विश्वाप्त और तटस्थता अथवा चेराग्य कह सकते हैं । 

तोब। (पश्चात्ताप ) : पश्चात्ताप अपने विगत छुष्कर्मों पर होता है। प्रभु ने 
जो सम्पत्ति हमें प्रदान की है, उसका जब हम सदुपयोग नहीं करते, आत्मह्दित 
के जतिरिक्त भात्मघातक कार्यों सें उत्तका व्यय करने लगते हैं, तो अभु हमें - 

स सम्पत्ति से वंचित कर देता है। इस सम्पत्ति में सर्वश्रेष्ठ स्थान चुद्धि का 
है। नेत्र, श्रवण, वाणी और सुख जेसे चार रत भी प्रभु ने हमें प्रदान किये 
हैं। जायसी की सम्मति में जब हम उनका दुरुपयोग करते हैं, तो भरभु हमें 
टैैवी कोप से भस्म कर देता है। जायसी लिखते हैं 
दीन्ह रतन विधि चारि, नव वन सरवन्न सुख । 
पुनि जब मेटहि मारि, मुहमद्‌ तब पछिताब सें ॥ ३५, अखराबट । 


१. गरव करे जो हों हों करई। बैरी सोह गोसाई के अंदर ॥ १५, अखरावद 


४८० भक्ति का विकास 


सिद्ध पदारथ तीनि, चुद्धि पांव भौ सिर कया | . : 
पुनि लेहहि सब छीनि, सुहमद तब पदितायब- में ॥ ३७, लखराबट। 
पश्चासाप में दिचारणा का भी जागरण होता है।. महादेव के ,मण्डप में 
जय रक़सेन पश्मावत्ती को देखते ही मूछित द्वो- गया :भौर पश्मावती उसके 
चत्तःस्थल पर चन्दन से कुछ थत्तर छिखकर विदा हो गई, .तो रत्सेन चेतना 
में आकर अपनी परिस्थिति पर पश्चात्ताप के साथ विचार करने छगा। वह 
कहता है | 
अनु हों दोख देहुँ का काहू | संगी कया सया नहिं ताहू। . 
हतेउ पियारा मसीत यिछोई। साथ न छागि आपु गे सोई। 


का में कीन्ह जो काया पोखी । दूसच सोहि आपु निरदोखी । २०४, पदु० 
इसी प्रकार तिंहछ से छोटते हये अपने हृव्य पर, जब रत्नससेन को गये 
का अनुभव हुआ भौर परिणामस्थरूप समुद्र में समस्त सामभी के. विलय के 
साथ पद्मावती ओर वह स्वयं एथक्‌-पएथक दिशाओं सें विद्युक्त होकर,बह ग़ये 
तो रत्नसेन पश्चाताप करता हुआ रो-रोकर कहने रूगा ; 

कासु पुकारों का पह जाऊ। गाए सीत होडू एुहि ठाऊं। ४०६, पतद्मावत । 

ससुद्र ब्राह्मण के वेश में ाकर कहता है 

हाथ मरोरि धुन सिर माखी । पे तोहि हियें न उघरी आंडी-। 

यहुतन ऐस रोह सिर मारा । हाथ न रहा झूठ संसारा | ४११, पद्मावत 
रलसेन ! इस रोने, सिर धुनने भौर हाथ मलछ-मलकर पश्चात्ताप करने से 
कोई छाभ नहीं है। जिस ईश्वर ने प्राण और शारीर प्रदान किये हैं,ः चह जब 
चाहे इन्हें ले सकता है। यदि वह सम्पत्ति देकर छीन लेता है,' तो इसमें 
हमारे पश्चात्ताप करने का कोई कारण नहीं है । 


तव्बकुल ( इंश्वरक्ृपा पर विश्वास ) : पश्चाचाप अन्तर्सुखी घृत्ति उत्पन्न 
करके साधक को उसके मूल ईश्वर तक ले जाता है। वैभव की अवस्था में - 
ईश्वर के श्रति जो विश्वास विचछित सा रहता है, वह अमुताप की भहीं में 
जलकर स्थिर और स्वर्ण के कुन्दन में परिणत होने के समान दीप्तिमान देन 
जाता है । रत्सेन की भी यहो अवस्था हुईं। सब कुछ खो देने के उपरान्त 


उसने ईश्वर का स्मरण किया। ईश्वर-विश्वास की इंढ जि उसके कहे हथे 
निम्नाद्वित वनों से सिद्ध होती है: 


जायसी का भ्रेमपर्थ ४८ 


ऐ भोसाईं वू सिरजनहारू । तू सिरिज्ा यह सझुद अपारू। 
' सोइ मूरूज बाउर ओ अंधा । तोद छांड़ि भौरहि चित घंघा ॥ ४०७, प० 
तू जिउ तब मेरवसि दे आऊ | तुहदी विद्योवस्ति करसि मेराऊ। 
सब कर सरस भेद तोहि पाहां । रोम जमावसि टूटे ताहाँ | ४०८, पदु० 
इसी : प्रकार जब सिंघडगढ़ के, राजा ने रलसेन और उनके साथियों को 
घेर लिया, उस् समय सी रतसेन अपने हृदय में निहित अविचल ईशवर- 
विश्वास को प्रकट करता हुआ कहता है : 
परगट शुपुत सकल सहि मंडरू, पूरि रहा सब ठाउं । 
जहं देखों ओोहि देखों, दोसर नहिं कह जाउं ॥ २४४, पदु० 


जाखिरी कलाम दोहा खण्ड ४१ में जायपती ईश्वर-कृपा पर अपनी अडिग 
आस्था प्रकट करते हुये लिखते हैं 

कहब रसूछ छाह का पेढठों। उमत छागि धूपहु नहीं बेढों 

जो मोहि चहो निवारहु कोहू | तब विधि करे उम्रत पर छोहू ॥ 
रसूल अपनी उसत के लिये छावबा में प्रवेश करना तो दूर, धूप में भी 
चेठवा नहीं, खड़े ही रहना चाहते हैं। उन्हें विधास है कि भगवान्‌ उनके 

तथा उनके जअन्ुयाय्रियों के ऊपर अवश्य कृपा करेंगे । सहरी वाईसी, पदुखंड 

. १६,में' भी जायसी ने ईश्वर को कर्णघार भर्थाव्‌ भपनी कूपा से जीव को 
भवलागर से पार छूगाने चाछा छिखा है । 

- शा ( तटस्थता या घेराग्य ): ईश्वर-विश्वास॒ का संवछू लेकर साधक 
सुंख, दुख, हर्ष, विस्तयथ, क्रोध, शोक आदि सबसे तटरथ हो जाता है। विश्व 
की ओर से विरागी बनकर वह ईश्वर की इच्छा में ही अपनी इच्छा की सार्थ- 
कता समझने लगता दें । सिंघरूगढ़ में नाग-पाश से भावषद्ध होकर रतसेन 
कहता है : 

अले आनि गिड मेली फांसी । हिये न सोच रोस रिसि नासी । 

. ज्ञाग फांस उन सेली गीवा | हरख न बिसमी एकी जीवा ॥२४४॥ पशद्मावत 
रसेन को न फाँसी ऊगने का भय है, न उसके कारण कोई चिन्ता तथा श्जु के 
प्रति किसी प्रकार की रोप-भावना है। हर्ष और विस्मय से, जीवन भौर मरण 
से वह एकदम तटस्थ घृत्ति धारण किये हुये है। योगी बनकर चित्तोड़ छोड़ने पर 
भी रकसेन अपनी सौ के आगे वेराग्य छृत्ति का पश्चिय देता हुआ कहता है 


धधर भक्ति का विकास . 


मोहि यह लोभ सुनाउ न साया । का कर सुख का कर यह काया १ 

जौ निआान.तन होहदि छारा। मादी पोखि मरे को सारा ॥१३०॥ पद्मावत 
दोहा खण्ड १३२ में भी रतसेन ने अपनी पत्नी के समझ इसी प्रकार की चेराग्य 
भावना प्रकट की है । 


जहद ( स्वेच्छादारिद्र्य ): जिन साधकों के अन्दर वेराग्यवृत्ति घर 

कर लेती है, वे स्वेच्छाएवंक दीन एवं द्रिद्र' रइना स्वीकार कर लेते हैं। 
जायसी ने पद्मावत दोहाखण्ड १३० में गोपीचंद को भोर १३२ में भठंहरि को 
राज्य त्याग कर योगी हो जाने चाला लिखा है। योगी भोग-विछास से विरत 
एवं तपश्रर्या के धनी होते हैं। उन्हें स्री, राज्य, बेसव, उप्ण भोजन भादि 
किसी की इच्छा नहीं होती । रुखे सूखे अन्न को खाना, वन में रहना, रंक 
जैसा गेरिक वेश धारण करना उनके स्वभाव में सम्मिलित हो जाता है।' 
राजा रत्नसेन स्वयं अपने समस्त वेभव पर छात्र मारकर भिखारी घन गया 
था । स्वेच्छा-दारिद्रथ का अहण विशेष उद्देश्यपूर्वक किया जाता है। रलसेन के 
सामने यह उद्देश्य पद्मावती को आप्त करना था। पद्मावती अध्यात्मपत्ष में 
प्रियतम परमात्मा का ही रूप है। रतसेन कहता है: 

हीं पद्मावति कर भिखसंगा। द्स्टि न आब समुंद भी गंगा । 

जेहि कारन गिउ कांथरि कथा । जहां सो मिले जाऊं तेह पंथा ॥१४४॥ पश्मा० 
संसार के साधारण भोग पलन्पल में विनश्वरता का परिचय देते हैं । योगी 
धणिकता से नहीं, जमरता से प्रेम करता दे भौर इसी जमस्त के उपभोग के 
लिये वह मिकछुक बनता है ।* जहद एक प्रकार से बिलासी जीवन के साथ 
साधक का संघर्ष है, जिसमें वह स्वेच्छा-दारिद्रव, कोकनिन्दा, घृणा, अपमान 
भादि के सहन द्वारा विजय प्राप्त करता है । 


रिजञाअ ( आत्मसंयम ) : खेच्छा-दारिद्रव, वेराग्य-बृत्ति आदि -साधन 
साधक को भात्मसंयम में प्रवृत्त कराने वाले हैं। क्ाप्मसंयम में हन्द्रियनिग्रह 
ओर सन का दुमव, दोनों की गणना है। इन्द्रियनिम्नद तरीकत में पूर्ण हो 
जाता है। जतः मारफत के लिये साधक मन के. दमन पर अपनी चित्तद्ृत्तियों 


१. जोगिन्द काह भोग सो काजू । चहै न मदरी चहै न राजू । 
जुड़ कुरकुंश प॑ भमखु चाहा। जोगिदिं:तात मात दहुं काहा ॥ १३२ ॥ पद्म॒वत्त 
२. राजा भये मिखारो सुनि वह अमृत भोग ॥४३॥ पश्चावृत्त 


जायसी का प्रेमपथ ४८३ 


को केन्द्रित करता है। सन कोसल तथा कठोर, दोनों प्रकार का है। इसकी 
कठोरता ओर कोमछूता पुनः प्रदुत्ति और निश्चत्ति के दो पत्त घारण करती है । 
कोमल. होने के कारण यह एक ओर घासनाओं की ओर द्ववित होता है, तो 
दूसरी ओर ब्रह्मानन्द के रसास्वादन से भी जा चिपटता है। कठोरता यदि हसे 
सांसारिक पथ का परित्याग नहीं करने देती, तो दूसरी ओर निद्ृत्तिपथयामी 
वनकर यह वासताओं पर निर्मम आधात भी करने से नहीं चूकता । यह अमर 
सन ज्ञानरू्पी शिला पर घिसते-घिसते ही घिस पाता है ।* ज्ञायसी ने मन के 
संयम के लिये उस पनिहारिन का उदाहरण दिया है, जो क्षपत्री सखियों से 
वार्तछाप भी करती जाती है, पर अपनी भान्तरिक बवृत्ति को शिर पर रखे 
हुये जल से भरे घड़े में छयगाये रहती है।' साधक इसी प्रकार संसार के समस्त 
व्यवहार करता है, परन्तु गुप्त रूप से अपना मन ईश्वर में संलम रखता है? । 
चञ्चछ सन को यदि पुचकार कर किसी ओर छगा ढँ, तो यह वहाँ लग जाता 
है। मन की यही विशेषता साँप के समान उसके विषाक्त होने पर भी उसे 
अमृत बना देती है। जेसे सेपेरा साँप को अपनी पिटरी में रखता है भौर 
धाहर निकालने पर अपनी भमहुभर की सीठी रागिनी से झुग्ध करके उसे अपने 
वश में रखता है, उसी प्रकार साधक सन को इन्द्विय-विषयों से भघस्वद्ध करके 
आन्तरिक विचार में मप्त रखता है ओर यदि बाहर निकालता भी है, तो उसे : 
प्रभु के गुप्त किन्तु उन्मुक्त सोंदर्य से सुग्ध करके आत्मतत्व की अधीनता में. 
रखता है । मन के संकरप-विकलप साधक को संशय की अन्थियों में डाल, देते 
हैं। इन अन्थियों से उसकी सुक्ति तभी हो सकती है, जब वह आत्मविश्वासी. 
बनकर अपने समस्त मनोरथों को प्रभु के ऊपर आश्रित कर दे। जायसी, इस 
प्रकार, मन की चंचलछता को दूर करने के लिये छान, सौन्दर्य तथा प्रभ्र॒ का 
अवलछम्बन ग्रहण करना आवश्यक समझ्ते हैं । 
१. मुहमद यह सन अमर है, कह्ठ किमि मरा जाए। 
ग्यान सिला सी जो घँसे, घंसतद्दि घैंसत विछाइ ॥४२१॥ पश्मावत ु 
वात सखी सौं मन सागरि सो तेदि विधि चित्त न डोले रे । १०, महरी बा० 
३. तू मन चाथु मारि के सत्ता । जो प॑ मरहि अव्िं करू नासा । 
परगद छोक चार कह बाता । शुपत छाउ मच जासों राता॥ २१६, पत्मावत 6 


४, सनुओँ चंचल ढाँप, वरजे अहृथिर ना रदे। 
पाल पिदारे साँप, सुदमद तेद़ि विभि राखिये ॥ ३१८, भखरा|वर् 


श्ध्छ मंक्ति का विकांसं 


रिजाअ योगदुर्शन के प्रत्याहार भौर धारणा का सम्मिलित रूप है । इसमें . 
साधंक चित्तबूत्तियों के बहिंसुं वहते हुये भवाह को भन्तमुंख करके मन को 
अन्तःप्रदेशविशेष में बांध देता है। रिजाअ, सन का दुमन -अथवा भात्मसंयर्म 
हथर से उधर को रुजू धर्थात्‌ प्रद्ृत होने का नाम है | जांयसी लिखते है; . 

प्रेम तन्‍्तु चस छाग रहु, फरहु ध्यान चित बांधि । 

पारधि जेसे भहैर कहं, छाग रहे सर स्ाधि ॥ ३६ अखराव८ 
जैसे भाखेटकर्ता भाखेवय पशु की भोर भपना छच्यवेध करता है, उसी प्रकार 
साधक को अपना चित्त प्रभ्नु की भोर ले जाना चाहिये । 


शुक्र ( धेये एवं क्तज्ञता ) : सभी पथ कण्टकाकीण हैं। कोई भी मार्ग 
विप्न-बाधाभों से शून्य नहीं है । भात्मसंयम की साधना में भी अनेक अंन्तंराय 
उपस्थित होते हैं । जब भापदारूपिणी सुरसा सामने मुँह वाकर खड़ी हो जांती 
है, तो बड़े से बढ़े संयमी ओर मन के सालिक भी विचलित़ हो जाते हैं। ऐसे 
ही अवसरों पर साधकों के घेर्थ एवं साहस की परीक्षा होती है। कष्टों के पद्दाड 
टूटने पर सी ज्ञो साधक भ्धीर न हो, भपने साहस से काम ले, वही सन-दुमन' 
की यात्रां पूरी कर सकता है। जायसी की सम्मति में जहाँ साहस है, वहीं पर' 
सिद्धि है । जब रत्नसेम किलकिला समुद्र की तरक्ञों में प्रविष्ट हुआ, तो पर्वत के 
समान समुद्र की उठती हुई छहरों को देखकर उसके सभी साथियों का घेय 
जाता रहा, , परन्तु रतसेन ने घेर्स को अपने हाथ से न जाने दिया। सार्ग- 
प्रदरर्शक सुभा भो गुरु के रूप में साथ दी था। भेय एवं साहस द्वारा ही रतसेन 
उस ग्रठ्यंकर समुद्ध को पार कर प्रश्ान्त सानसर सागर में पहुँच सके।' 


० 


रत्सेन की यह समुह्यात्रा अध्यात्म पत्र में साधक के साधनापथ की ही 
प्रतीक है । रा 


कष्टकर अन्तरायों के अतिरिक्त साधक के सामने कुछ लुभावने, सोहंक एवं . 
सरस विप्न भी सिद्धियों के रूप में जाते हैं। यदि साधक इन सिद्धियों के झमेले 
में पड़ कर अपने लचय से ध्युत हो गया, तो उसके समझ पुनः वही प्रपश्ञ का 
गहूर गत उपस्थित है। ऐसे अवसरों पर सिद्धियों को प्रश्रु का प्रसाद संमझ 
कर साधक को उनमें रमण तथा विश्राम नहीं करना चाहिये। प्रभु के सामने 





१. साहस जहाँ सिद्धि तहँ होई। १४४ यश्यावत को 
२. सतएं सप्तुद मानसर जाये। सत्त जो 'कीन्ह साहस सिधि पाये ॥ १५८ पद्मावत 


जायसी का पेसपथ इन 


उसकी दी हुई देन के छिये कृतशता प्रकट करते हुये साधक को त्रीध्र वेग से 
इन सिद्धियों का अतिक्रमण कर जाना चादहिये4 तभी बह अपनी यात्रा के 
गन्तब्य की ओर बढ़ सकेया । रलसेन ने स्वयं राजा गंधवंसेन के सामने पद्मा- 
वत्तीरूपी सिद्धि की प्राप्ति के लिये अपनी कृतज्ञता अंकट की थी। आखिरो 
कलाम के 'प्रथम दोहाखंड में जायसी भी प्रश्ु-प्रदत्त अपनी शारीरिक सम्पत्ति 
तथा सौभाग्य के लिये दयालु प्रभु के चरणों में अपना शिर झुकाते हैं ।* 

सत्र ( सन्‍्तोष )--जो साधक स्वेच्छा-दारिद्वय को अपना चुका है, वह 
कभी तृप्त न होने वाली तृष्णाओों के भेवरजाल में क्यों पड़ेगा ? प्रभु जो कुछ 
देता जाय, उसो में उसे सन्तुष्ट रहचा है। प्रभु की दी हुई वस्तु को छीन 
कर यदि कोई अन्य ब्यक्ति उसके सामने विलास के विंपुल उपकरण उपस्थित 
करना चाहे, तो भी वह उच सबकी ओर से उदासीन ही रहेगा । उसकी 
आकांज्ञा प्रभु और उसकी दी हुई सम्पत्ति के अतिरिक्त अन्य किसी भी लुभाने 
वाली वस्तु की ओर नहीं जा सकती । जब पार्चती ने रल्सेव के प्मावती- 
प्रेम के परीक्षाथ सुरूपा भप्धरा का रूप धारण किया ओर उसे पश्मचावती की 
ओर से .विरत करना चाहा, तो रत़्सेन अपनी संतोपबश्त्ति तथा एकनिष्ठा का 
परिचय देता हुआ कहने लगा: 

'भलेद्दि रंग तोडि आभाछुरि रात्ा । मोहि दोघरे सो भाव न याता ।? 

२१०, पद्मावत 
संतोप ही साधक का चास्तविक घन है। वाद्य ग्रह, सम्पत्ति आदि को बह 
प्रभु की ओर से दी गई उपयोगी सामग्री मात्र समझता है । उससे मोह नहीं 
करदा। उसका विश्वाप्त है कि क्षावश्यक पदार्थों को प्रभु स्वयं दे देंगे । ओर फिर 
व्यक्ति की इच्छा ही तो सब कुछ नहीं है । उसकी पूर्ति अथवा अपूर्ति अभ्लु के 
ही हाथों में है*। भतः वद्द जो कुछ दे दे, उसी में साधक को संतोष है ।* 





8 "विशाल अजकी- 





. » २, दीन्हेसि बदन सुरूप रंग, दौन्दरेसि माये भाग । 
देखि दयाल मुहम्मद, सीस नाई पर छाग ॥ १ आखिरो काम 
२. मानुस साज लाख मन साजा । साजा विधि सोई पे वाजा॥ २७४ पद्मावत 
३, डा० ताराचंद ने निकब्सन के आधार पर गपने अन्य 7णीप्रश१०8 0६ 78[क्ाा 
97 ॥प्रत580 (ए४पा० के पृष्ठ ८० पर शत स॒प्त सोपानों में से शुक्र को फुल भौर रिजाअ 


को पएएछए० नाय दिया है 


धपदै भक्ति का विकास 


ऊपर जिन सप्त सोपानों की प्याए्या की गई है, ये साधक को मारफत 
की उच्च भूमिका में पहुँचाने वाले हैं। हकीकत की .राद्द में मारफत अवस्था 
फी प्राप्ति अनिवार्य समझ्ठी जाती है। जायसी के मतानुसार मारफत बाह्य 
गोचरों से असंपृक्त, अपने भन के ह्वी अन्दर हूव जाने की दशा है। जब 
मन प्रभु का चिन्तन करता हुआ, इस चिन्तन में ही क्पने को हुबो दे भर 
स्थिरतापूर्वक दीर्घकघाक तक इसमें डूबा रहे, तय मारफ़्त अक्‍स्था की पिद्दि 
समझनी चाहिये! । मारफत योगन-दर्शन के ध्यान के समान है। सरन्तों ने 
इसी को उन्मनी अवस्था फद्दा है, जिसमें माया से रूठ कर दृष्टि ऐसी उर्दी 
हो जाती है कि वह माया को मिथ्या जान कर पुनः उसके पाल छौट कर नहीं 
आती । साधना-छेन्र में इसका उच्च एयं महत्त्वपूर्ण रथान है। जायसी लिखते हैं: 


साई के भंठार, बहुमानिक मुकता भरे। 

मन चोरहिं पेसारु, मुहमद तो किछ्ठु पाइये ॥ २१ 

देख समुद महं सीप, विनु वृद्े पाये नहीं। 

होद पतंग जछू दीप, मुहमद तेहद्दि धंसि छीजिये ॥ २७ अख्रावट ' 


भन्दर प्रभु का भाण्ठार अमूल्य सगि-मुक्ताओं से भरा पढ़ा है। यदि 
भन रूपी घोर अन्दर घुप कर वहाँ प्रवेश कर सके, तो उसे कुछ न कुछ तो 
प्रा हो ही सकता है। समुद्र में मोतियों फो उत्पन्न करने बाली भ्नेक सीप 
पढ़ी हैं। जैसे पत्तंगा दीपक के ऊपर अपने को न्यौछावर कर देता दै, वेसे 
ही यदि कोई ध्यक्ति मरजीवा, गोताखोर बन कर समुद्र के अन्दर डुबकी ठगा 
सके, तो सुक्तिरुपी मुक्ताओं की जननी इस सीप जेसी सारफ़्त या उन्मनी . 
भवस्था को प्राप्त कर सकता है। इसके छिये मनरूपी मानसरोवर का मन्धन 
करना पढ़ता है? । सतत भ्भ्यास के द्वारा ही मन प्रभु के ध्यान में डूबने 
की क्षमता प्राप्त करता है। जैसे दही के ऊपर की साढ़ी मधानी की चोट खा- 
खाकर फूटती है और लगातार विलोने की क्रिया द्वारा निर्मठ, स्लिग्ध मक्खन 
मदठे के ऊपर तेरने छगता है, उसी प्रकार शरीर की सुध-चुध भुछाकर, पश्नमूतों 


१, राह इकीकत परे न चूक़ी । पैठि मारफत मार खुडुकी ॥ २६ अभखराबद .._ 
२. उलदि दिस्टि माया सो रूडी। पलटि न फिरी जानि के झूठी ॥ ११५ पमावत 
३. मुहमद मोति समुन्द, काढहु सथन अरम्भ के ॥ ३१० भखरावृद 


जायसी का प्रेमपथ ४८७ 


को मारकर, निरन्तर निदिध्यासन में मन को हुबोया जा सके, तो नवनीत्त 
जैसे निमंछ, प्योतिमय आव्मसाज्ञात्कार की उपलब्धि हो सकती है? । 


मारफत अहंभावना का विनाश कर देती है। जीवन्सृत व्यक्ति अहं को, 
आपे को खोकर प्रिय को प्राप्त करता है। जिसने अपनी आँखों से अपने मरण 
का यह खेल देख लिया, वह बार-बार के मरण से पार हो गया, युग थुग के 
लिये घ्िद्ध हो यया*। वेद के शब्दों में 'विनाशेन रुध्युं तीर्व्वा? अपने विनाश 
से ही झत्यु को मारा जा सकता दै। जायसी भी लिखते हैं : 
कट है पिउ कर खोज, जो पावा सो मरजिया ॥ २३, भखरावट 


है »६ )८ 
मुवसि न जोलहि, जिवसि न तौलहि, जो भरि भिये सो नाचे रे ॥७म०घाईसी 
-%्‌ है १५ 


विनु जिउ दिये न पावे कोई । जो भरजिया अप्तर भा सोई ॥ ३० भखरावट 

प्रिय की खोज सरल नहीं, भत्यन्त दुर्धप है। इस खोज में अपने को मिटा 
देना पढ़ता है। जिसमें अपने को मिटा देने की शक्ति नहीं, उसके लिये प्रिय 
की खोज भरण्यनरोदन है, जाकाश का पुष्प है ।? पर इस मिटने के पश्चात जिस 
जीवन का उदय होता है, वह सहस्रवार वरणीय है, मुद भौर प्रमुद की सीमा 
है, आनन्द का धाम है। बिना अपनी चलि चढ़ाये यह प्राप्त नहीं होता। 
मरजीया घतकर ही मानव भ्षमर होने का अधिकारी बनता दै। 

मारफत की अवस्था, जप्ता पीछे लिख लुके हैं, दुद्धिनन्य नहीं, भजुभूति- 
जनन्‍्य होती है । इससे साधक पवित्र बन जाता है और जेसे निर्मल दपंण में 
प्रतिविम्ब पूर्ण और शुद्ध पढ़ता है, वेसे ही साधक के पवित्र हृदय में प्रभु 
की ज्योति का प्रत्यक्ष भौर यथार्थ दर्शन होता है 

हृठयोग : मारफत की सिद्धि के छिये जायसी ने नाथपन्थियों के हृठयोग 
का भी सहारा लिया है। हठयोग में यम, नियम, आसन भादि के द्वारा शरीर 
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१. तन तजि मन महं भूल, मुहमद तव पहचानिये ॥ ११ अख्वरावट 
२, सिद्ध दौर सो जुय जुग ताई। ३७ भखराबट 
. ३, जौ रुदि आए दिराह ने कोई । तो छूहदि.हेरत पाव न सोई ॥ १२४ पद्मावत 
हाथ चढों सो तेहि के; प्रथम जो आपुर्दि नाश ॥ २३३ पश्मावत 
४. अस निरमक जस दरपन भागे । निसिदिन तोरि दिस्टि मोर्दि छागे ॥४१ अखु० 


भदप 'अक्तिःका विकांस _ 


की शुद्धि, प्राणायाम के होरा नसन्‍्तवाबियों का. परिसाजन, अत्याहार, द्वारों 
इन्द्रिय-निग्रह और घारणा तथा ध्यान , द्वारा मच का संयर्म किया जाता है। 
प्राण तथा श्रपान क्रिया में .जो सोह की ध्वनि होती हे, वही जनाहत नाद' 
के श्रवण के समय ओश्म में परिणत हो जाती है। इससे साधक को भनुपम 
धैर्य पाप होता है।' दोनों आँखों की, दृष्टि को नासिका के भ्षग्र- भाग पर 
केन्द्रित कर फिर सीधे उसी के साथ संसरणपथ या राजपथ-पर, चढते.हुए 
दोनों भौद्दों के बीच में उसे जसा देना त्राटक की साधना कहलाता है। यह 
सब केघछ इसलिये करना पड़ता है, जिसमें साधक उस अमूक्य अन्तहिंत 
तरव को भपने ही अन्तरगंत देख सके। जायसी कहते हं : 
गढ सस वांक जेसी तोरी काया | परसि देखु तें भोह्दि की छाया॥ . 
नी पोरी तेहि गढ मप्लिभारा । भौ तह फिरहि पांच कोटवारा ॥ 
दुसव॑ दुआर गुपुत एक नांकी । अगस चढाब घाट सुठियांकी ॥ : 
मेदी कोइ जादू जोहि चादी जो ऊदहि सेद चछ्े होइ चांदी ॥ . ः 
गठतर कुंड सुरंग तेहि साहां । तेहि महं पंथ कहीं तोहि पाद्दां ॥ -. 
जस मरनिया समुद्र धंसि, हाथ भाव तब सीप । 
हूँंढ़ि लेइ जो सरग दुआरी, चठे सो सिंह दीप ॥ २१७ पद्मावत 
दूसव॑ दुआर वाल के लेखा । उछट द्रस्टिजों लाव सो देखाओ 
जाहइ सो तहां सांस मन बंधी । जस धंसि छीन्द्र कान्ह कालिन्दी ॥ 
तू सन नाथु सारि के सांसा। जो पे सरहि अवहिं कर नासा॥' 
२१६, पञ्मावत 


सन्‍्तों ने कह्दा है: 'जो इस पिण्ड में है, बही इस ब्रह्माण्ड में है।! विराट 
का सूचम रूप या उसकी छाया यह शरीर है, सानव,का पार्थिव ध्यक्तिस्व है है 
इप्त पार्थिव पिण्ठ, शरीर, के ऊध्य॑ स्थान में देवकोष भर्थाव स्वर्ग है, वेसे ही 
जैसे पृथ्वी जौर भन्तरिक्ष से ऊपर चुलोक। पिण्द के नव द्वारों या उचोढ़ियों 
से निकछ कर साधक जब दसवें द्वार पर पहुँचता है, तो यह स्वर्ग दिखाई 
देने छगता है। यह दशम द्वार ताढ़ छृत्त के समान: ऊँचा है। इसे देखने के 
लिये इष्टि उठटी करनी पढ़ती है, त्राटक की साधना करनी पढतीं है । साँप 
सार कर, आणायाम करके मन को नाथना पढ़ता दहै। मन को नाथने के 


असल अननननगायलाएम लथनेषननलफ न पक. 


१. छोह सोहं वसि जो करई | जो बूसे सो घीरज धरई ॥ ५१ अखरावट 


जायसी का प्रेसपेथ य६ 


उपरान्त इस हों हों, में में कर्थात्‌ अहृष्जार के भाव को नष्ट कर देना पढ़ता है। 
अहड्डार नष्ट हुआ, तो सब कुछ प्राप्त हो ज्ञाता है। हस प्रकार जायसी ने 
हंठयोग की क्रियाओं की उपयोगिता प्रकट की है और कई स्थानों पर इडा, 
पिंगला, सुपुन्नां भादि नाड़ियों का वर्णन करते हुये साशावक्ृत ज्योति का 
उप्लेख किया है। 
'  जायसी ने हस्त स्वर्ग तक पहुँचने को दुरुभ एवं कृच्छृसाध्य माना है। 
है तो यह हमारे जत्यन्त निकट, पर निकट होते हुए भी बहुत दूर भर्थाद्‌ 
दुष्प्रष्य' रहता है। उपनिंपद्‌ के ऋषि तो अस्यन्त स्पष्ट वाणी में ददूदूरे 
तददन्तिके' तथा 'चुरस्थधारा निशिता दुरत्यया/ कहते हैं। जायसी की 
निम्नलिखित पंक्तियाँ इस सम्बन्ध में मनन करने योग्य हैं : 
हा देखि एक कोतुक हों रहां। रहा क्षत्रपट पे नहिं भह्दा ॥ 
* सरबर देख एक में सोई। रहा पाति पे पाति न होई ॥ 
सरग आाइ घरती सह दावा । रहा घरति प धरत ने आावा ॥ 
तेहि महं हू पुनि मंढप ऊंचा | करनह अहा पे कर ने पहुंचा ॥ 
द ५७३, पद्मावत 
यंह कौतुक क्षितना विचित्र है। इसके और साधक के दीच में आवरण 
है भी और नहीं भी । यह उस सरोवर के समान है, जिसमें जरू दिखाई 
दे रंहा है, पर जो पीने में नहीं आता। इस कौतुक सें स्वर्ग पृथ्वी पर छाया 
हुआ प्रतीत होता है, पर चह हाथों की पकड़ से परे है। यह भर्भुत्त दृश्य 
करतलरत होता भी प्राप्ति से बहुत दूर है। वहाँ तक पहुँचने की कठिनाइंय 
का वर्णन करते हुये जायसी लिखते हैं 
. सो शढ देख गगन ते ऊंचा। नननन्‍हं देखा कर न पहुँचा॥ 
' चाँद सुरुम भीर नखत तराई। तेहि डर अम्तरिख फिरहि सवाई ॥ 
. पीन जाई तहं पहुंचे चहा। सारा तंस लोटि भुई रहा॥ 
ह अगिनि उठी जरि घुझ्ी : नियाना । धुंझां उठा उठि बीच ब्रिलाना ॥ 
पानि उठा उठि जाइ ने छुआ | बहुरा रोह भाई सुंद सुभा ॥$६९॥ प० 
स्वरगंरुपी गढ़ भाकाश से भी ऊँचा है, ऊपर है। नेन्नों से यह दिखाई दे जाता 
है, पर-हाथ वहाँ तक नहीं पहुँच पाते। इसके भय से 'सूय, चन्द्र, नत्तत्र, 
तारकावलि सब के सव अन्तरित्त सें धूम रहे हैं। पदन वहाँ तक पहुँचने की 


५६० भक्ति का विकास 


छप्तिठापा करता हुआ थागे बढ़ता है, पर बेचारे पर ऐसी सार पढ़ती है कि 
लौट कर पथ्वी पर छोटने छगता है। अप सी जोर सार कर उठती है, पर 
धन्त में जर कर घुक्त जाती है। धुआं उठता है और उठ कर बीच में ही 
विलीन हो जाता है। पानी उसे छूने के लिये चछता ऐ, पर छू नहीं पाता 
पौर छौट कर रोता हुआ आँसुर्ओों के रूप में पृथ्यी पर टपकने छगता है। 

केनोपनिपदू में इसी भ्रकार आत्मम्तत्व त्तक पहुँचने में भग्नि, चायु, 
जल भादि की असमर्थता का वर्णन उपलब्ध होता है। फिर भी जो साधक 
साधना करता हुआ निरन्तर इस पथ पर चलता रहता है, वष्ट उसे प्राप्त कर 
ही लेता है। सिंदरूगढ़ के वर्णन में जायसी लिखते हैं : 

नवी खंड नव पौरी, भी तहं वन्न कियार । 
प्वारि बसेरे सो घढे, सत्र सो उतरे पार ॥ ४१ पद्मावतत 

शरीररूपी गढ़ के नीचे कुण्ड है, जिसके अन्द्र से एुक सुरंग जाती है। 
हस कुण्ड में ही कुण्ठलिनी शक्ति है, जो इस सुरंग के भार्ग से ऊपर चढ़त्ती 
है। यह सुरंग सुपुन्ना नाम की नाड़ी है। हृठ्योगरियों ने मेरदण्ड के सामने 
स्थित सुपुम्ता नाढ़ी में मूलाधार से लेकर सहस्तार तक दस घक्कोंका नाम 
लिया दे । जायसी ने दृशम चक्र या द्वार को नव खण्डों की मव पौरियों 
( उ्योदियों ) के ऊपर माना दे। दुशम द्वार को उपनिपद्‌ के ऋषि प्रक्षरम्प्र. 
या विद्दति द्वार कहते हैं। यहीं सहस्नार चक्र है। कबीर ने इसे गगन, स्वर्ग, 
शून्य और बेहद नाम दिया है। ज्ाज्ञाचक्र तक इस लोक की हद या सीमा 
मानी जाती है। इसके भागे की अवस्था बेहद है, भसीम है। इस दशम द्वार 
को खोलना, 'सरगदुआरी” में छगे हुये बच्ध किवा्ों को तोड़ देना सरल कार्य 
नहीं है। इस घाटी में एक पर से चलना पढ़ता है। जायसी ने इसे चींटी 
की चाल कहा दे | जो साधक स्वर्ग के द्प द्वार को ढंढ लेता है, वही स्वर्गरूपी 
गढ़ में प्रवेश करने का अधिकारी घनता है । ी 

प्रेमपथ : सारफत की अवस्था भहंकार के विनाश के पश्चात्‌ साधक को 
ईश्वर के अनुराग में तन्‍्मय करने बाली है। संघार की भोर से जब भन 
मर गयां, तो वह प्रझ्नु-प्रेम में ही आसक्त होगा। यहाँ का छगाव छूटने पर 
चहाँ के लिये प्रेमोद्य होना स्वाभाविक है। फना के पश्चाव बका जानी 
ही चाहिये। ईश्वर अनुराग या इश्क मारफत के सावावेगमय रूप का 
ही नाम दे । |. आर पे 


जायसी का प्रेमपथ ४६१९ 


पद्मावतः में जब सुभा रत्वसेन का संदेश लेकर पप्मावत्ती के पास 
पहुँचा, तो पश्माचती ने उसके सम्मुख प्रेमी की विशेषता्ों का बणन करके 
रतसेन को योग्य सिद्ध करमा घाहा। इस बणन में प्रेम-पथ की रूप- 
रेखा बहुत कुछ र्प्ट हो गई हैे। अतः उसे हम ज्यों का त्यों नीचे उद्एत 
करते हैं : 
' कहैसि सुआ भोसों सुनु बाता। घहों तो आज मिलों जस राता ॥ 
पै सो मरम न जाना भोरा। जानो प्रीति जो मरि के जोरा ॥ 

' हों जानति हों अब हूं कांचा। ना जेई प्रीति रंग थिर रांचा॥ 
ना जेह भएउं मठयगिरि बासा। ना जेह रवि होह चढा अकासा ॥ 

ना जेह भएउ भोर कर रंगू। ना जेह दीपक भणुठ पतंगू॥ 
ता जेह करा भंग के होई। ना मेह आपु भरे जिउ खोई॥ 
ना जेह प्रेम औटि एक सपुऊ । ना जेहि हिसय्े मांझ डर गएुऊ ॥ 

२३१ पदु० 


. जायसी के सामने प्रेम-पथ की साधना का आदर्श यही है। पश्मावती 
के शब्दों में प्रेमी को सर्वश्रथम प्रियतम के मर्म, उसके रहस्य से अवगत हो 
जाना चाहिये। ज्ञान के उपरान्त प्रेम जाता है। जिसे हम जानते ही नहीं, 
उससे प्रेम केसा ! प्रेम विशिष्टता-संवलित होता है। यह विशिष्टता ज्ञान 
द्वारा ही उपलब्ध होती है। धतः ज्ञान को हम प्रेम-साधना का प्रथम 
सोपान कहेंगे। ' 


वियोगभावना : 

, ज्ञान ही संसार में भूले हुये साधक को प्रभु का स्मरण कराता है। उसे 
याद भाती है कि इस हुःखपूर्ण अवस्था से पूर्व वह अपने प्रभु के साथ एक था। 
जहाँ धरित्री थोर स्वर्ग मिले हुये थे, जीव और ईश्वर संयुक्त थे, वहाँ से इन्हे 
किसने विद्युक्त कर दिया * ज्ञान की यह चिनयारी साधक को वियोगभावना 
से अभिभूत कर देती है। वह भघीर और व्याकुल हो उठता है। जब भशान 
था; प्रिय के साथ एक होने का भाव ही नहीं था, पव तक जैसे दिन ध्यतीत 
हुये, हो गये। पर भव ज्ञान होने. पर प्रियके नामका ध्यान जाने पर धे्य कहाँ ! 
वियोग की अनुभूति जीव को सब कुछ छोड कर प्रिय प्रद्ध से मिलने के लिये 


१. परती सरग मि्े हुत दोऊ। के निनार कै दौर विद्योक । २१३ पंद० 


प्र्ध्प भक्ति का विकास 


भधघीर कर देती है।* भ्रमु का विरदर साधक को काल से भी अधिक कठोर जान 
पढ़ता है। विरह में तिल-तिछक कर जलने की भपेत्षा चद्द झत्यु के जालिंगन 
को श्रेयस्कर समझने छगता है। झृत्यु तो एक बार में ही प्राण छेकर चल 
देती है, परन्तु विरद में भनेक बार प्राणान्त पर प्राणान्त का सासना करना 
पड़ता ऐ ।* घिरही अपने को सम्हाल नहीं पाता। न उसे शरीर की-सुप-लुध 
रहती दे न परिधान की । प्रिय की रट छगाते-लगाते उसका सारा झुख 
सूख जाता है) । । 
विरह वच्चाय्नि से भी भधिक भयंकर है । अम्नि तो जछ पड़ने पर शान्त 
हो जाती दे, पर विरह्‌ सान्त्वना के जलसीकर पाकर भोर-भी अधिक उत्तछ 
होता,है। जायसी के शाच्दों में सूर्य इसो पिरहाप्ति में जलता हुआ दिननरात 
आन्त रहता है। क्षण भर में वह सूर्य स्वर्ग, तो कण भर में ही पाताल जा 
पहुँचता है। धन्य है विरही जो वियोगताप को सहन करता हुआ धन्दर ही 
अन्दर सुछुग-सुछूग कर कौछा होता रहता है, परन्तु अपने दुःख को बाहर प्रकट 
नहीं करता । उसकी वियोगाप्रि प्रिय के प्राप्त होने पर ही शान्त होती है।* 
जायसी ने प्रभु-चिरह्ठ के अनुभव करने चाले साधक की भूरि-भूरि प्रशंसा 
की है । वियोग की जिस घचिनगारी का नाम सुनते ही एथ्वी और काकाश 
विचलित हो उठते हैं, धन्य दे विरही भौर धन्य है उसका हृदय, जहाँ पिंरह 
की वह चिनयारी ही नद्दीं, उसकी समस्त ज्वाला समा जाती है 0५... 
२. तो लगि धीर सुना नहिं पीऊ | सुना त धरी रहे नाहिं जीऊ ॥ २२६ नहिं जीऊ॥ २२६ पदमा० | 
जिदि घृटि जांण विनांण दे, ति्ि घदि आवटणां धर्णा ॥ कबीरग्रन्यावली, पृष्ठ ५१ दोहा ८ 
२ विरह्ा कठिन काल के कला । बिरद न सद्भ काल वरु भला ॥ 
काल काढ़ि जिठउ लेश सिधारा। विरद्द काल मारे पर मारा ॥ २४९ पदमा० . 
३. बिरद न भाषु संभारे, मेल चौर सिर रूख । झ् 
पड पिउ करत रात दिन, पपिद्दा भ्ट सुख सूख ॥ २२६ पदमावत्त: 
४. विरद बजागि बोच का कोई। आगि जो छुवै णाइ जरि सोई। 
भागि बुझाइ ढोइ जरू काढ़ें। यह न वुझाइ आगि भसि वाह ॥ 
विरहकि आगि सर नहिं टिका । रातिहँ दिवस जरा भौ घिक्का ॥! 
खिनदिं सरग खिन जाइ पतारा । थिर न रहे त्तेदि आगि भपारा॥ 
सुदगि सुदुगि भीतर होश स्यामा | परगट होश न कहा दुख नाम[्‌]॥ ६८० पद्‌० 
५. मोहमद चिनगी अनंग की, स॒नि महि गगन डराइ। हर 
पनि विरही मो धनि दिया, जेदि सव आगि समाई ॥ २०५ पदमावत् 


जायसी का प्रेमपथ ५६३ 


जैसे प्रत्येक स्थान पर ज्योतिर्सय:नग उपलब्ध नहीं होते, प्रत्येक प्रकार के 
जल से भोत्ी-गर्मित सींपः नहीं मिलती, :अत्येक वर में चन्दुनः के -धृत्त नेहीं 
होते, उसी प्रकार प्रत्येक प्राणी-के हृदय में प्रभु की विरह-सावना भी: उत्पन्न: 
नहीं होती, । विरलें अध्यात्म पथ-के- पथिक ही हस विरह-भाव का अनुभव 
कर पाते हैं| मा, 


' / जब प्रिय' निकट्तम होते हुये भी - दूर से दूर रहे, तथ प्रेमी के विरह- 
सताप का पारा सहनशक्ति के चरम विन्दु का स्पर्श करने छंगतां है। पुदेप 
में सौरभ तथा दुग्ध में घत की भाँति वह तत्वों का तत्व सब में ओंत-प्रोत 
है। बह प्यारों प्रभु इस घट को ! ही अपना घर बना कर रमण कर रहा है; 
भात्मा के अन्दर ही परमात्मा विराजमान है, देश तथा काल की किश्चितमात्र 
भी दूरी: दोनों में नहीं है, परन्तु भावना की दृष्टि से परमात्मा जीव से: कितनी 
दूर हैं | साधक प्रभु का सामीष्य चाहता है, भौर उसे वह म्राप्त नहीं हो पाता। 
उससे अप्तम्पक्त तथा दूर रखी हुई बस्तुयं उसकी वासना-सूमि केः जितनी 
निकट हैं; उतनी हीं दूर उसे भपना प्रिय प्रभु प्रतीत होता है। :यह दूरी किस 
दिन दूंर होगी १ कंभी होगी भी या नहीं, यही तो साधक के संत्ाप का विषय 
है धाथक की यह स्थिति जतीव क्लेशकारिणी है। इस दा में प्रेमी साधक 
जैसे धर्मि के कौरं खाकर जीवन घारण कर रहा हो" ।. . + 9. ॥/ 


प्रेम का महत्त्व ; प्रेम-पथ में ज्ञान के साथ श्रद्धा मिली रहती है। श्रद्धा 
ही भम्त में भेमा भक्ति में परिणत हो जातो है। जायसी का साधना-पथ प्रभु 
प्रेम का पथ है। यह पथ कठिन है। जञ्ञों इस पथ पर चछता है, उसे अपना! 
शिर समर्पित कर देना पढ़ता है। प्रियं के साथ यह प्रेम भर करे जोड़ा जातो 


ड़ 
4. अं 


है? । प्रेम के महत्व को स्वीकार केरतें हुये जायेसी छिखते हैं: 


भलेहि पेम है .कठिन- हुद्देछा। हुई जग तरा 'पेम जेह खेला ॥ 
. .:दुख भीतर जो पेम मधु राखा4 जग नहिं मरन सेहे जो चासा ॥ : . ... 


१, थल थल नग न होोए जेहि जोती | जल जल सीप न उपने मोती ॥ ६. 

वन वन विरिख चंदन नि होईं। तन तन.विरष न उपने सोई ॥ ३११ पद॒० 
२, फूल बाप्त घिउ छीर जिमि,- नियरः मिले एक. ठाद। :. ' 

तस कनन्‍्ता घट धर के, निय्,अमिनि कह, 
9. पेम सुनत मन भूलि ने राजा | कठिन पेम 


७५, ७६ भ० घि० 
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जो नहिं सीस पेम पंथ राचा । सो प्थिमी महं-काहेक आवा ॥ ९८ पद्मा० 
पृथ्वी पर जनन्‍्स लेकर जिसने श्रेम्पथ को स्वीकार नहीं किया, उसका जीवन 
व्यर्थ है। विश्व निस्‍्संदेह दुःखाक्रान्त हे, पर इस दुख में यदि कहीं सुख 
की छाया दे, तो वह प्रेमरूपी मधु के भन्तर्गत है। जिसने इस मधु को चस 
लिया, वह संसार के सरण-चक्क में पढ़ने से बच गया । 
जो एक बार भ्रेम के रंग में रंग गया, उसे फिर न भूख छगती है, न नींद 
ाती है। विश्ञाम फा तो उसे पता ही नहीं 
जेह्टि के हिये पेम रंग जामा । का तेहि भूख, नींद, विश्रामा ॥ १३५ प्ग्मा०. 
प्रेम-माग -.की कठिनाइयों के सामने सांसारिक विध्न-बाधाय अत्यन्त तुच्छ 
जान पढ़ती हैं 
जी जेह समुद पेम कर देखा । सेह पृद्दि समुद बूंद करि लेखा ॥ १४२,पश्मा० 
म-पथ पर पथिक अपने प्रा्ों को हथेली पर रख कर चढता है भौर समझ् 
छेता.है कि फाँसी की रस्सी उसके गले में ही झूछ रही दे ३ ५ 3 
में गिउ फॉद भोहि दिन मेला। जेहि दिन पेम पंथ होह खेला ॥ -२४४ प०- 
जायसी ने प्रेम-मार्ग के प्रवीण पथिकों के रूप में भोपीचन्द, भवृदरि और 
गोपिकार्णो का नाम अनेक बार छिया है। श्रद्धचेतन जगत्‌ के पत्ती, सयूर; - 
तीतर, कौड़िया, सारस, चकोर, चातक भादि के प्रेम की भी उन्होंने प्रभूत 
प्रशंसा की है।... 
सत्य प्रेम के भागे अभि भी अप्ि नहीं रहती । उसकी दाहकता चन्दन 
की शीतलत्ता में परियर्तित दो जाती है।। प्रेम की अप्ति में जलने वाले की - 
व्यथा व्यर्थ नहीं जाती; कभी न कभी सुफल छाती ही है'। प्रेम में यदि 
वियोग की वेदना है, तो जानन्द भी है। मधु भौर अस्त प्रेम के घर में ही 
निवास करते हैं? । 
प्रिय और प्रेमी दोनों के बीच यदि कोई अन्तर रहता है, तो प्रेम उस 
अंतर को दूर कर देता है” । सूर के शब्दों सें 'एक प्राण द्वे देह री” दो शरीरों 
१. सती जो जरे प्रेम पिय लागी। जो सत हित दो सोतल भागी र७ प० 
२. जेद्दि जिये पेम चन्दन तेहि भागी ॥ 
पेम की भागि जरे जो कोई । ताकर दुख न अविरिथा होई ॥ १५२ पश्मचावत-- 
२. पेमई मांद बिरद भो रस्ता। मैन के घर मधु भंप्रित वसा ॥ १६६ पश्मा० 
$- भोदि एट्टि बौच कि पेमर्दिं पूजा । तन मन एक कि मारंग दूजा । २०९ प० 





जायसी का प्रेमपथ ५६४ 


के अन्दर एक ही प्राण निवास करने रूगंता है। यही नहीं, जायसी ने तो प्रेम 
के द्वारा प्रेमी के प्राण को प्रिय के शरीर में ही प्रविष्ट करा दिया है: 

रूंप तुम्हारं जीउ के, पिंड कमावा फेरि। 

आापु हिराय रहा, तेहि काल न पाये हेरि ॥ २५६ पश्मावत 
प्रेमी प्रिय के शरीर में अपने प्राणों को प्रविष्ट करके जैसे खो गया हो। भर 
जिसने अपने भाप को स्रो दिया, उसे सृत्यु केसे खोज सकती है ? यह है प्रेम्ती 
का धमिनव कवतार । 

सुन्दर और कुरूप की परिभाषा करते हुये जायसी प्रेम को कितना ऊँचा 

उठ देते हैं 


छौनि विलोनि तहां को कहे । लोनी सोई कंत जेहि चहै ॥ ८४ प० 
जिसको प्रियतम का प्रेम प्राप्त है, वही सुन्दर है और जिसे प्रिय प्रभु नहीं 
चाहते, वह कंचनकाय होते हुये भी कुरुप है। धन्य है प्रेम का मंगठमार्ग, जो 
कुरुप को भी सुरुप कर देता है। पर इस प्रेम में व्य्रिचार, विकर्प या 
विचिकित्सा नहीं होनी चाहिये । यदि प्रेम में भरिषरता है, घणिकता है, तो 
वह प्रेम साधक के किसी काम का नहीं। प्रेम का रंग स्थिर होना चाहिये? । 
स्थिरता एक निष्ठा की घोतक है । प्रेस को इसी से अविचऊ तथा हृढ़ स्वरूप 
प्राप्त होता है। जो आज एक से प्रेम करता है और कछ उसे छोड़ कर. दूसरे 
से प्रेम करने रूगता है, वह वार-वनिता के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। 
साधना तो संयम से होती है। एकनिठ्ठा और इ़ता का होना उसके लिये 


धत्यम्त भावश्यक है । क्‍ 
प्रेम के साथ साधना में एक विशेष प्रकार का सौरभ या भाकर्षण था 
जाता है। इस सौरम को जायसी सयगिरि का सौरभ कहते हैं। मछयगिरि 


१. ना जेदि प्रीति रंग थिर रचा] ॥ २३१ पशमावत 
राम नाम रंग छागो, कुरंग न होई । इरि रंग सौ रंग भोर न कोई ॥ 
कर सै रंग इहि रंग थे हूटे। हरि रंग छागा कदे नखूदे॥ 
कहे ववीर मेरे रंग राम राई । भर पतंग रंग उड़ि जाई॥ 
ःल्‍ कबीर गन्‍्धावली, पद २१५ पृष्ठ १६१ 
स्थाम रंग रांची अननारो। भौर रंग सब्र दौने डारी॥ है 
कुसुम रंग गुरुजन पितुमाता। हरितरंग भंन्ती भर भ्ञाता ॥ 
दिना चारि में सब मिदि जहें। स्याम रंग अजरायत रहें ॥ सूरसागर २५३० 
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'चर उत्पन्न चन्दन की - सुघास इतनी तीम्र भौर प्रभावोत्पादक होती हे कि वह 
मकयाचल पर .स्थित-कंकोल,' कुटज तथा. कछुंबे नीम तक को चंदन जेसा ही. 
सुवासित बना देती है? । नीम, कंकोर आदि की -कड़वाहद चन्दन पर अपना 
असर नहीं करती, प्रस्युत चन्दन की - सुगन्ध इन्हें अपने. रंग में रंग लेती है। 
इसी प्रकार: साधक को भंपने वातावरण में थाने वाले. सामान्य व्यक्तियों से 
प्रभावित नहीं होना चाहिये, घरन्‌ अपने सदाचार के सौरभ से उन्हें सुवासित 
कर देना चाहिये । 7. 2 आज 
इस अवस्था की प्राप्ति के लिये साधक को निरन्तर सावधान रहने की 
आवश्यकत्ता है। उसे अपने पथ पर फ्ँक-फूक कर पर रखना चाहिये ! उसे 
प्रकाशमान सूर्य धन कर आकाश में चढ़नाहे | हठयोग की प्रक्रिया में कुण्डलिनी 
'शक्ति जागृत होकर शिर यथा भाकादश की ओर चलती दे । - हस उम्रा को ,प्रवंत 
( मेरुदण्ड में स्थित सुपुन्ना नाड़ी ) पर चढ़ कर मद्दादेव की भाप्ति के लिये तप 
करना ही पढ़ता है । साधक को इसी प्रकार भपनी साधना सतब जागरूक रह 
करनी पंदती है । थोड़ा सा स्खऊन भी उसे गिराने के लिये पर्याप्त होता है 
क्षतः ज्ञॉयसी ने साधक के प्रयल को सूर्य का आसमान पर घढ़ना कह्दा है-। 


प्रयंत्त करते हुये साधक के सार्म में विज्नों का जाना स्वाभाविक है। इन 
विज्नों, बाधाओं तथा आपत्तियों की साधक को चिन्तान करनी चाहिये! 
इनका साम्मुख्य करते हुये, इन्हें कुचछते हुये, उसे अपने छूचप तक॑ पहुँचना है । 
जैसे भोरा गुलाव या केतकी के कॉर्टो की परवा नहीं करता', वैसे ही प्रेम-पथ 
के पथिक को विज्नों की ओर अपना ध्यान नहीं ले जाना है। भोंरा काछा होता 
है और काले रंग के .लिये कहा गया है कि उस पर कोई दूसरा रंय नहीं चढ़ 
सकता, ' इसी भ्कार साधक के ऊपर विप्न-बाधाओं का प्रभाव नहीं :पड़ना 
प्वाहिये । उसे भौरों की माँति कष्ट-कंटकों से निरपेक्त हो जाना चाहिये । 


विप्न-बाधाओं की ओर से निरपेक्ष होकर प्रेमी को भपने पथ पर अग्रगामी 
होना है | रचय-प्राप्ति के लिये उसे अपना सर्वस्व वैसे ही. जाहुत् कर देना है, 
जैसे पतिंगा दीपक पर आहुत हो जाता है। बलिदान और त्यांग की यह 
भावना प्रेमी साधंक की सर्वोत्तम श्री है। यही उसका भूषण है। अपने उद्देश्य 


१. वोकोलनिम्बकुटजाः अपर चन्दनाः स्थुः । ( संस्कृत को एक पृक्ति ) 
३. मोर न-देख केत कर काँटा ॥ २३४ पश्मावत 


!, ७६ 
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के छिये आहुत होना, बढि चढ़ जाना, मर जाना. भाग्राम्ी ; निर्माण.के लिये 
अत्यन्त भावश्यक है। अपने वलिदान द्वारा ही ,हम झुत्यु का भयंकर सागर 
पार कर सकते. हैं; जिसके पश्चात्‌ भाता है भमरत्व का सह्दा मूह्यवान्‌ निर्माण । 
'* बलिदान के साथ जायसी ने : मूंग की कला, रूँग.की भाँति सिनमिनाते 
हुंगे पतंगे को. अपना जैसा बना लेने पर सी बक् दिया है। गुरु के प्रसंय में 
उन्होंने इस कला का विशेष रूप-से उद्छेख किया है। सूफरो सम्प्रदाय में गुरु- 
मक्ति को आवश्यक ही नहीं, अनिवार्य भी समझा गया है।- शिष्य में प्रभु के 
प्रति प्रेम उत्पन्न कर देना गुह का ही काम है। जायसी ने लिखा है 

आह पेम रस कहा संदेसा । गोरख मिला मिछा उपदेसा ॥ 

. सब॒द एक उन कहा क्केछा । गुरु जस सिंय फनिग जस चेला ॥ 
' 'प्गी भोहि पांख पे हेई। एकहि वार छीमि जिउ देई ॥ १८२ पद्मा० 
यह है #ूंगी रूपी गुरु, जो पतंगे रूपी साधक के पुराने स्वरूप को ध्वस्त करे 
उसे नवीन रूप, अपना रुप, प्रदान कर देता है। इस प्रकार के ध्वंस या 'मरणं 
की ओकाँचों कौन नहीं करेगा, जो भपने उपरान्त अमरत्व दान देकर सवंदा 
के लिये साधक को जीवित कर देता है ! निर्माण के छिये ध्यंस फा, जीवन के 
लिये मृत्यु का और अमरस्व के छिये सरण का चरण करना साधारण छोक के 
लिये अदौकिक बात है। निन्यानवे के चक्र में ग्रसित व्यक्ति को ' यह उदटी 
बात प्रतीत होगी। जायसी भी इस पथ को संसार से विपरीत पथ कहते हैं 


: उल्टा पंथ पेम के बारा। चढ़े सरग जो परे पतारा । २२५ पद्मावत 
प्रेम का पथ ऐसा ही है। यह पथ संसारी पथ्र से एकदम भिन्न दै। इसकी 
दिशा उस्त छोकपथ से उद्दी-है। इस पथ में स्वर्ग तक चढ़ने के लिये प्रथम 
पाताल में प्रवेश करना पढ़ता है। स्वर्गीय दिव्यता पार्थिवता को बिना समाप्त 
किये माप्त नहीं होती। प्रेमपथ का पश्चिक अपने पार्थिव अंश का ध्वेंस असक्षता 
पूर्वक करता है । जायसी लिखते हैं | 
. ज्ञाकर जीउ मरे पर बसा। सूरी देखि सो कप्त नहिं हँसा । २६१ पग्मादत 
जो मरने के उपरान्त अमर द्वोता है, वह फाँसी पर चढ़ते हुये क्यों न हंसेगा ! 
जायसी के शब्दों में प्रेम ही मनुष्य को स्वर्ग का अमर देवता बनाने बाला है, 
क्षम्प्धा मुद्दी भर घूछ के भतिरिक्त उसका अस्तित्व भौर है ही क्या' | 


१, मालुस पेम भएंठ बैकुस्ठी । सलाह ते काह छार मर मूठी ॥ १६६ पंरग्मावतत 
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'बज्द तथा वसल ; ईश्वरभनुराग की तीम्रता साधक को स्वभावत्ः 
बश्द, उन्माद या समाधि की भवस्था तक ले जाती है।? इस अवस्था में 
तन्‍्मयता, अनन्यता, प्रेमी का प्रिय के प्रेम पारावार में आकंठ मग्न हो जाना, 
उसके ध्यान में तद्रुप हो जाना अपने-आप आ जाता है-। जायसी इसे प्रेम 
में भौट कर, पम कर पुक हो जाना कहते हैं। इस अवस्था में प्रेमी के 
सामने प्रिय के. अतिरिक्त और कुछ भषशिष्ट नहीं रह जाता--स्वर्य उसकी 
अपनी सत्ता भी नहीं रह जाती । इसी को वस्ल अर्थात्‌ सत्यस्वरूप प्रभु की 
उपलब्धि कहते हैं।... हज - 


तीन पड़ाव : साधना के पथ में साधक सर्वप्रथम भपने प्रिय का ज्ञान 
प्राप्त करता है। यह इस पथ का प्रथम पड़ाव है। इस अवस्था में ज्ञाता 
और छ्षेय दोनों प्थक्‌-एथक हैं। क्लेय का वेभव, उसका भाकर्पण एवं 
महत्त ज्ञाता के सामने प्रति पल विद्यमान हैं। चह अपनी ही नता और शेय 
की. प्रबकता बराबर अनुभव करता रहता है। धीरे-धीरे साधनापथ पर 
चलता हुआ साधक ज्ञेय से प्रेस करने छगता है। प्रेम की प्राथमिक भवस्था 
में भय सद्दित सेवा की भावना प्रमुख रहती है। प्रभु अपना है, ऐसा समझ 
कर प्रेमी गव॑ नहीं करता। प्रिय के प्रेम को प्राप्त करने के लिये वह सतत 
संक्ोची तथा विनम्र बना हुभा उसकी सेवा में निरत रहता है ।* इस प्रकार 
प्रेमी उपासक अपने प्रिय उपास्य की उपासना में उसके उप, समीप, धन 
जमा कर, बेठ कर प्रथम पड़ाव वाली दूरी को दूर कर देना चाहता है। साधक 
अपने साध्य की, भक्त अपने भगवान्‌ की सेवा में छूगा हुआ उसके साथ 
स्वामी-सेवक, गुरूशिप्य, पिता-पुत्र क्षथवा पत्ति-पत्नी जेसे सम्बन्ध का 
अनुभव करने लगता दे । चह श्रुति के शब्दों में '्वमस्माक॑ तव स्मसि' का 
रूप धारण कर लेता है। वह समझता है, भगवान्‌ उसके हैं और वह 





भगवान्‌ का है। यह साधनापथ का दूसरा पड़ाव है। इस पड़ाव में दूरी 


१. पेम पंथ दिन घड़ो न देखा । त्तव देखे जत्र हो सरेज़ा॥ | 
जेहि तन पेम कहा तेहि मांसू । कया न रक्त न नयनर्द आंसू ॥ १२७ पद्मा० 
२. ऐसे गरव न भूले कोई । जेद्दि डर बहुत पियारी सोई ॥ ८५प० 
ताकदं विलंबु न कीजे बारी । जो पिय भायसु सोइ पियारी ॥ ३०१ पंद्मा० 
सोइ पियारी पियद्दि पिरीदी । रहे ज॑ सेवा भायस् जोती ॥. ३८१ पद्मावत 
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कम हो गई, पर वह अभी सपना जर्तित्व रखती भवश्य है। साधना फे 
अन्तिम पढ़ाव' में यह दूरी एकदम दूर हो जाती है। उस समय भक्त 
भगवान्‌ में, साधक साध्य में तन्‍्मय हो जाता है और अपने अस्तित्व को 
प्रभु के भस्तित्व में लीन कर देता है। भपनी एकान्त विस्टृति भौर. प्रिय 
की सतत स्मृति उसकी संगिनी बन जाती है। दीपक की बत्ती जेसे अप्ति की 
लो के साथ एक हो ज्ञाती है, उसी प्रकार साधक साधना करते हुये, इस तीसरे 
पढ़ाव में अपने साध्य या लचय में छीन हो जाता है। द्वितीय पढ़ाब वाले 
सम्बन्ध का अनुभव दूर होकर साधक के समत्त केबछ सम्बस्धी रह जाता है। 
साधक का अपना रूप साध्य का रूप बन जाता है भथवा साधक भर साध्य 
दोनों मिल कर एक हो जाते हैं । 

अब भय कहाँ, शोक कहाँ, मोह कहाँ? जायसी इस अन्तिम अवस्था 
का 'जेहिं हिये मांझ डर गयऊ! कह कर वर्णन करते हैं। ठपनिषद्‌ कहती 
है: (द्वितीयादे भय सवति! भय तो दूसरे से होता है। जब प्रभु के अतिरिक्त 
भन्‍्य कोई रहा ही नहीं, तो भय कैसा ? यह है निर्मयता की भूमिका, भद्वेत 
की अवस्था, भूमा का स्वरूप जिसके लिये श्रुति कहती है : 
द यर्मिन्सर्चाणि भूतान्याप्मेवासूह्विजानतः । 

तन्न को मोह!कः शोकः एकर्चमनुपर्यतः ॥ यजु० ४०७ 

जायसी ने इस साधवापथ को अपनी शृहत्‌ अन्योक्ति के कथानक में 
संघटित करने का प्रयक्ष किया है। पद्मावत में जिस चित्तौड़ का वर्णन है, 
वह यह शरीर ही है। राजा रतसेन मन है, सिंहरुगढ़ हृदय है, पद्मावती 
बुद्धि है, सुभा गुरु है, नागमती संसार का प्रपश्च है, अलाउद्दीन साया हद 
और राघव चैतन शैताद है। पर सामान्यरूप से कपानक में राजा रतसेन 
साधक के रूप में है। गुरु रूपी सुभा से पदूमावती का वर्णन सुन कर 
साधक रतसेन उसकी छुवि पर. मुग्ध हो जाता है। यह गुरु द्वारा साधक 
को प्रदत्त प्रभु का ज्ञान है। इसी शान से वह पश्मावती की ओर आकर्षित 
होता दै। यही वह चिनगारी है जिसे सुलगा कर रत्सेन ने प्रवौ्गलित 
व्योतिरुपी पद्मावती के दर्शन किये । पद्मावती की छृवि की झलक पाकर ही 
रत्सेन उसके प्रेम में योगी बना था। उसके प्रेम की परिषक्षता और स्थिरता 
पार्वती के सामने प्रकट होती है, जब वह कहता है: 'भलेदि रंग भद्री तोर 
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राता।:मोहि : दुसरे: सों: भाव नवांता ७२६० पद्मावती । प्रेम की. इस 


अविचलित, अनन्य अवस्था का मूल्य कितना अधिक है, हसे रत्नसेन के शब्दों 
सं ही सुनिये ३४ कह कल 5 आर 8 3 


:* (अ्रृवाहिं ताहि जीउ देह न पावा । तोहि असि भछुरी ठाडि'मनावा। ४ 
जो जीउ देशहों भोहि के आसा । न जनों कांह होइ 'केलोसा ॥ २१० पे० 


यह है स्थिर प्रेम का महत्व यह प्रेम स्वर्ग में स्थित इन्द्र के सिंहासन 
तक को डिगमिया सकता है। जायसी ने कथानक की योजना 'पद्मावतः में 
इस प्रकार की है कि कहीं-कहीं प्मावंत्ती भी साधक या भक्त का रूप धारण 
कर छेती है। रत्नसेन जब दिल्ली में बन्दी हों गये, तो पद्मावती का रुदन, 
वियोग-व्यथा का वर्णन, दिल्ली जाने और रत्सेन को छुड़ाने का अयत्न भादि 
सभी वात उसकी साधना में आने चाली कठिनाइयों को सूचित करती हैं। 
रलसेन: की प्राप्ति उसकी सिद्धि की धृच्क है, पर यह सब संयोजन जाये - 


धांदशों के उद्धाटन-प्रथल् में अपने शाप सम्पन्न हो गया है। जायसी को 
इसके “लिये प्रयत्न नहीं करना पड़ा।_ + *: की 


साधन-पथ के व्न्न; 'प्मावतः की वस्तु-योजना का पूर्वाद्ध प्रायः 
सध का सब कल्पित है. और उद्तमें साधंन-पथ में थाने वाले विप्न तथा 
उनके उपरान्त आने बाली स्थितियों का एक विश्लेपण-क्रम स्पष्ट दिखाई 
देता ६। भष्यात्म की अद्भुत झलक तो कि बराबर देता गया है। सप्त 
समुद्ववर्णन सम खारसमुद्र की रूहरों के साथ .नौकाओों का उत्थान “और 
पत्तन उस सांखारिकता का द्योत्तक है, मिस्में पढ़ा हुआ साधक -कभी अपने 
लच्य की भोर देखता है और ऊँचा उठता है, .पर - पुन; वासनाओं के थपेदे 
खाकर नीचे गिर पंड़ता है। ज्षीरसमुद्र विश्व-में अध्श्यरूप से फेली हुई 
छचमी की माया की भोर निर्देश करता है। साधक का मन : इसे देखते ही 
चंचल हो उठता है। द्रब्य और भोग की छाछूसा उसे घेर छेती है तंथा 
योगमाग से अष्ट कर देती है। साधक साधना-पथ से पराड्मुखख हो इस 
घातक वाच्जु के चंगुरू में फेस जाता है'और अपनी समस्त अजित साधन- 
सम्पत्ति से हाथ धो बंठताहै। यदि साधक इसकी चपेट मेँ आने से बच 
गया, तो क्षागे दधिसमुद्ध की दाहक खिग्धता' अपने समग्र भोहंदक को 
लेकर उसके आगे खड़ी हो जाती है। इस मोह में अपार जछंन है। इसमें 


जायसी का प्रेमपथ क्‍ ६०९ 


मकयज शीतलता और :विपाक्त दाहकता दोनों एक साथ कार्य करती.हैं। 
दृधि और उदधि समुद्रों की आग्नेय भयंकरता साधना-पथ की विरह- 
व्याकुलता, पश्चात्ताप आदि भाव॑नाओं को प्रकट करती है। सुरा-समुद्त क्णिक 
सिद्धियों की सादुकता के साथ भास्मविस्दृति और प्रेम के नशे का चयोतक 
है। किलकिछा' समुद्र की भध्य धार में पहुँच कर कोई काहू न॒सेंमारे 
भाषुन आपुन होह! वाले दृश्य का उपस्थित होना साधना पथ के विध्नों 
और विपत्तियों की पराकाष्ठा 'सूचित करता है। इसकी भयावह दिलोरें 
बड़े से बढ़े घेयधारी साधकों के भी छुक्के छुड़ा देती हैं। मखत्यु भौर जीवन, 
निराशा भौर आशा के इस प्रकूयंकर॑ सध्यविन्दु, पर झूछता हुआ प्राणी एक 
वार तो हताश हो ही जाता है, पर जो इसे पार कर गया, वह सबको निगल 
जाने वाले काल के कराल गाल में जाने से बच जाता है। साधक इन समस्त 
कष्टों को शलेखता हुआ जो जागे बढ़ता रहतो है, उसका कारण प्रिय की चह 
वॉकी झाँकी है, जिसकी एक क्षणिक झलक वह गुरु-कृपा से प्राप्त कर चुका 
है। यह झलक उसके कमलख्पी नेत्नों में अमररूपी पुतली बन कर बैठ जाती 
है और ऐसी विद्ध हो जाती है कि फिर निकाले नहीं निकझती ।? इसी छवि 
की झलक के सहारे साधक अपनी यात्रा में अग्रसर होता है और सार्गापत्त 
कष्टों की विभीषिकाओं से शंकित, चिन्तित एवं विचलछित नहीं होता। दुख 
की चरम सीमा के पश्चात्‌ वास्तविक पिद्धि के पूर्व की बह प्रशान्त अवस्था 
साधक. के समत्त उपस्थित होती है, जो मानसर समुद्र के वर्णन में 
प्रकट हुई है | 


..- ज्ञायसी ने वाम तथा दुक्षिण दो मार्गों का उल्लेख किया है, जो उपनिपद्‌ 
प्रतिपादित भेय तथा श्रेय दो रुतियों की याद दिलाते ह। जो योगी श्वंगी 





१. कमल नयन होइ भंवर वई्ठा । रहा वेधि उड़ि सकेसि न छोमी । ३१४ पदुप्मा० 
२, दहिने संख न सिंगी पूरे । वाएँ पूर्रि वादि दिन झूरे 
तेलि बैल जस बाएँ फिर । परा भोंर महँ सोंद न तिरे । 
तुरी औ नाव दादिन रथ हंका। वाए फिंरे कोहार के चाका । 
दहिने फिरे सो अस उजियारा । जस जग चांद सुरुज भो तारा । 
मुहमद बाई दिसि तजा एक सरवन-एक भांखि। 
जब ते दाहिन होह मिला बोल पपीहा पांखि ॥ ३६७ पदुमावत . 
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तथा शंख को दाहिनी जोर से न बज्ञा कर बायीं ओर से बजाते हैं, थे योग 
साधना में सफल नहीं होते । वे व्यर्थ में ही अपने जीवन के दिन पूरे कर रहे 
हैं। तेली का बेल वाम पाश्व से . चछता है, तो भेवर चक्र में ही पड़ा रहता 
है।. वह सामने होकर पार नहीं जा सकता। कुम्मकार के चक्र की चाल - 
भी वास है। वाम पथ .निकृष्ट. है, तमोमय है और अकीर्तिकर है। घोड़ा, 
नाव कौर रथ दुक्तिण की ओर-से चलते हैं और प्रशंसापात्र चनते हैं। जो 
दक्षिण मार्ग का भ्जुसरण करते हैं, वे सूर्य, चस्द्र और नघ्षत्रों-.की भाँति 
उज्ज्वछ बनते हैं। जायसी कहते हैं, जब से मैंने वाम पक्तःके श्रवण तथा 
नेत्र का परित्याग किया है अर्थात्‌ बाईं ओोर से: न मैंने सुना है न देखा है, 
तब से द्क्षिग मार्ग का आाश्नय लेकर पपीहे की भाँति में अपने प्रिय के स्मरण 
में लगा रहता हूँ। हज पे 
जो साधक वाम मार्ग को पहिचान कर उसका परित्याग कर देते हैं 
भोर दक्षिण पथ से चलते हैं, वे दी भात्मतत्व का सावात्‌ कर सकते हैं।* . 
साधनापथ में साधक का सब से बड़ा शप्मु गव॑ अथवा अहंकार है। 
गये से फूछा हुआ, जहंकार से अपने को ही सब कुछ समझने वाला व्यक्ति 
अभागा है । वह अध्यात्म यात्रा के सवा अयोग्य है। वह दिन-रात होली के 
समान दस्भ में दुग्ध होता रहता है ।* भ्रहंता उसे प्रभु से विभुख कर देती 
है। वह ईश्वर का सखा नहीं, शत्रु बन जाता है ।? प्रियतम की प्राप्ति का 
प्रमाण भहं का बलिदान दे । रत्सेन का सिंदरगढ़ पर चढ़ना, चोर की तरह 
पकड़ा जाना, फिर शूली पर चढ़ने का दृश्य--सभी बातें उसकी बलिदानी 
भावना को अभिव्यक्त करती है। सम्पूर्ण ससपंण का भाव, अहंकार का एकान्त 
तिरोभाव सुभा के उन शब्दों में प्रकद होता है, जो उसने रत़सेन के संग्बन्ध 
में पग्मावत्ती को सुनाये थे; 0 मे पे 
'तुम ओोहिके घट वह तुम्हं माहां। काल कहां पाये वह छाहां ॥ 
का २५८ पशद्मावत्त 
जिसने अपने भापको मिटा दिया, जो परकाया में प्रवेश कर. गया, - 
जिसने अपनी सत्ता को प्रभु की सत्ता में व्रिलीन कर दिया, उसे नेता का मु की सत्ता में विलीन कर दिया, उसे काल केसे कैसे 


हु 


£॥) 





२. दादिन बाव वृत्झ के होश हु तौ आापुदि पद्िचानेठ रे ॥ १२ महरीबा० 
२, भी जो रद गरव के गोरी । चढ़े दुध्वाग णरे जस हो री ॥ २२ अखरावट 
१. गरव करे जो हो हों.करई । वैरी सौश गोसाहं के अहई ॥ १९ भश्तरावट 
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प्राप कर - सकता है ? वह तो अकाल, अलख, भविनश्वर बन-गया। अहं के 
इस बलिदान के पश्चात्‌ रतसेन का पद्मावती के साथ जो विवाह:होता है, वह 
-अध्यात्मपत्त में जीव का ईश्वर के साथ एक हो जाना .है, जिसकी सिद्धि 
दोनों के मध्य अन्तर डाहने वाले अपने आपे को खोकर ही होती है।* . 


कक 


साधक को 'भपत्ी यात्रा में एक- मार्यग्रद्शोंक गुरु की आवश्यकता 
पड़ती है। अनेक साधक इस यात्रा से कुछ दूर चछकर, अपरिपक्त अवस्था 
में ही, स्वयं गुरु बनने के फेर में पढ़ जाते हैं। अपनी थात्रा का विस्मरण 
करके जो साधक कतिपय स्लिद्धियों के पाश में जकड़ कर अपने को कतार्थ 
समझने लगते दें और गुरुडम के चक्र सें पढ़ कर शिष्य बनाने लगते हैं, वे 
अपने गन्तच्य स्थक पर कदापि नहीं पहुँच सकते | जायसी लिखते हैं : 
जब लगि गुरु हों भहा, न चीन्हा । | 
कोटि अंतरपट वीचहि. दीन्हा॥ 
जब चीन्हा तब भीर न कोई! 
तन मन जिउ जीवन सब सोई ॥ 
हों हों करत घोख दइत्तराहीं । 
जब भा सिद्ध कहाँ पंरछाहीं ॥? २४५ पद्मावत 
गुरुढ्म का भाव, अपने आप को सिद्ध समझलने का भ्रम, भपने अस्तित्व 
का बदा-चढ़ा कर मुल्य आाँकना अहंकार से उत्पन्न होता है। जैसा लिख 
सुके हैं, अहंकार साधक का प्रवक परितापी शत्रु है। जब तक यह उपस्थित 
है, साधक संसार में उलसझा रहेगा घोर उसका लच्य भॉँलों से भोश्नल हो 
जञायेगा। भह्कार को शमन करना ही पड़ेसा, तभी साधक अपनी प्रथक्‌ 
प्रतीत होती हुई सत्ता को मार कर अपने प्रियतम को प्राप्त कर सकता है । 


वास्तव में भार्मा के ऊपर जितने परदे पढ़े हैं, स्थूछ-सूचम-कारण 
शरीरों के रूप में जितना भार उसके ऊपर लद्ठा है, जालस्प, द्वेप, राग, 
तृष्ण, वासनापुञ भादि के जिन थेरों में वह घिरा है, उच्त सब से उसे 
मुक्ति प्राप्त करनी है। साधनापथ में यही सब विन्त धन कर खड़े हो जाते 
है। द्वेप उसे जलछाता है, तृष्णा चथा राग उसके परों में बेड़ी ढाल देते हूं 
और उसे भध्यास्मपथ पर भागे नहीं बढ़ने देते, वासनापुञ् पीछे की भोर 


४. बीसु तें आपुदि खोछ, मुइमद पवी होश रहु ॥ १५, भखरावट 
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घसीटता है--बेचारा साधक इन” सब के : बोझ से दुबां हुआ सोर्ग में ढिग- 
सिंगाने छगंता है ।' पग-पर्ं पर उसे 'क्ापदायं खड़ी दीखती हैं | अपने बल- 
चूते पर, यात्रा की. 'सम्पूर्णता उसे अशक्य जाने पढ़ती हैं| वंह सकरुण दृष्टि 
से किसी सहायक को पुकार उठता है, जिसकी कृपा और अवंलूगब' उसे 
पार: लगा सके । जायसी ,ने: क्षपनी :रचनाओं में ऐसे तीनः सहायकों का 


झ्नू के हि न छ्ड +. # ॥ के. था, ञ् ४६ हे गु |/ 
|| मर लिया हे || हु हर का ; रे | रु १ 4 | हे हू के | 7 के ई 4 द [ पी रु प्र 
कं 


तीन सहायक किमी कर 

(१ ) गुरु-कपा ; ऊपर जिन विद्लों, का वर्णन किया थया है, वे सूर्यरूपी 
आश्मा पर छगे हुये ग्रहण के समान हैं.।. इस महण से सर्वप्रथम . मोच, दिलाने 
वाछा गुरु है। गुरु की कृपा से साधन-सम्बल-विद्दीन साधारण सत्संगी जन 
भी उचद्धकोटि के संत होते देखे गये हैं । जायसी लिखते हैं 

दा-दाया जाकह गुरु करई । सो सिख पंथ समुझ्लि पा घरई ॥ 

सात खंठ भी चारि निसेनी । भगम घढ़ाव पंथ तिरबेनी ॥ 

तो वह चढे जो गुरू चढ़ावे | पांच न. डगे अधिक बल पाचे ॥ 


जो वरु सकति भगति भा चेला । हो खेलार खेल, बहु खेला ॥? २४ अख० 
गुरु की दया से शिष्य मार्य को समझ कर आगे पर. .रखता' है। उसे 
'सतखंडा महरः पर चार. सोपारनों से होकर घढ़ना पड़ता, हैः।- यह -चढ़ाई 
बड़ी कठिन है। इसके बीच में प्रवाहित. त्रिवेणी, की धारा. तो भौर भी, अधिक 
दुस्तर है। पर, यदि गुरु की कृपा साथ है, तो :साधक हृप्त.दुर्धप॑ . चढ़ाई पर 
उढ़ता चला जाता है। ;न उसके पेर, डिग्रमिगाते .हैं और -'न उसे .निरबंलूता 
का आभास होता है.। जो साधक इस:प्रकार -गुरुकंपा की शक्ति पाकर भक्ति- 
भाव-पूथक गुरु के चरणों में अपने को समर्पित कर देता है, - वही साधना- 
रंगभूमि का सज्या खिलाड़ी है। जो अपने बरू-बूते पर चढ़ कर, गुरु की कृपा . 
के बिना, सात खण्डों .का उन्नंघन करना चाहता है, घह अपने पेर . तोड़ कर 
नीचे गिर पड़ता है। गुरु के बिना जब पथ ही दिखाई नहीं देता, तो वह 
साधक जो गुरु को मिटाता है, क्रितनी वड़ी भूल करता है ।* 


हे 





१, बिनु शुरु पंथ न पाइम, भूले सोह जो मेंठ । ह 
जोगी सिद्ध दो£. तब, जब' गोरख सो मेंट ॥ २१२: प्मावत्त !- 


जाथसी का, प्रेमपथ ६०४ 


7” जिव रस गुरु पह भीज,.:गुरुपरसाद सो पिउ मिले।.. --., 
जामि उठे :सो बीज, मुहमद सोई- सहस, छुंद ॥ ४६ भद़रावट- 


गुर सवप्रथम साधक के हृदय-छोंत्र में प्रशु-मिलन की आकाश का बीज डाल 
देता है। यह अन्‍्तर्निहित बीज/शुरु के. प्रसाद रूपी. नवरसों से भ्रींग कर 
जमता घोर भंकुरित-तथा पंज्ववित होता हुआ प्रिय-मिरून रूपी सुफल प्रदान 
करता है । 0 कक हक 


गुरु जो पढाहुउं नाव चहाईउं तीर घाट में पाहुउ रे / १९, भहरीबाईसी 
गुरु,शिक्षा देते हैं. भौरं अपनी, कृपारुपी ताव पर चढ़ा कर शिष्य को किनारे 
लगा देते हैं। गुरु की कृपा से शिष्य का कायाकह्प हो जाता है। इस नूतन 
निर्माण में वह अमरता का अनुभव करने रूयता है ।* पे 

(२ ) रसूल की दया : जाखिरी कलाम, दोद्दा सण्ड २४ में निवराइट 
हजरत मुहम्मद को उठाते हैं और कहते हैं कि वे अपने अनुयायियों के साथ 
चलकर ईश्वर के दरवार में जुहार करें । भायद्ती लिखते हैं | 


एतने वचन जबहिं मुख काठे । सुनत रस भये उठि ठाठे ॥ 

है .. जहं छम्रि जीउ मोख सब पाये । अपने अपने पिंजरे आांये ॥' 
जिंवरायल के वचनों को सुनकर रसूल खड़े हो गये भर उनकी कृपा से उनका 
नाम लेने वाले सब- जीव मुक्त हो गये. इसी भअन्थ के .दोहा खण्ड ४४ में 
जायसी पुनः लिखते हैं हम कल 

झूठे सबहि भाप, पुनि:साँचे |: सवहिं नयी के।-पाछे वांचे ॥! 

संब छठे हैं; एक रसूल ही सच्चे हैं |. इन्हीं सत्य रुप नवी अर्थात्‌ रसूल के 
पीछे. उनके सब झठे अनुयायी सी ,त्राण पा -गये,और बविद्विश्त के भोगों को 
भोगने के भधिकारी बने-।' 2 9 8 
पद्मावत', दोहा खण्ड ११ में -भी जायसी ने कयामत के दिन हजरत 
मुहस्मंद की कृपा से जीवों के मुक्त होने का वर्णने किया है। “हजरत सुहस्मद 
ईश्वर के रसूल हैं, दूत हैं। उनका नाम लेने से मनुष्य भवर्सोंगर से पार होता 
है. ऐप जायंसी का अमिमत है। वे यह भी िखते हैं कि जो प्राणी जन्म- 


१, ज|मंह गुरू करी अप्ति माया। नवे अवतार देश लई काया। १८२ पशावत 
२, सदा भर्नंद मुहम्मद सवे सुख माते भोग ॥ ६० आदि कलाम ::: 


६०६ | मंक्ति का. विकास. 


पर्यन्त हजरत मुहस्मद का नाम लेने से वश्चित रहता है, उसे नरक में स्थान 
मिलता है। नेष्णंव- सम्प्रदाय में भी इसी प्रकार की मान्यता प्रचलित है । 
श्रीमन्नगवद्गीता में श्रीकृष्ण अर्ज्ञुन से कहते हैं 


तू 


- क्षपि -चेत्सुदुराचारों भजते मामनन्यभाक।. 
:०,:' : 'आसाध्रेव स मन्तत्यः | सम्यग्ब्यवसितो.हि सः॥ 

मां हि पार्थ व्यपाश्नित्य येपि स्थुः परापयोनय; ु 

ख््रियो वेश्यास्तथा शूद्वास्तेडपि यान्ति परां गतिम्र ॥ ९, ३०, ऐ२ 
दुराचारी ध्यक्ति भी श्रीकृष्ण की सेवा में आाकर साइठ बन जाता दे तथा पाप- 
योनि वाले क्षयम ब्यक्ति भी श्रीकृष्ण के आश्रय से परमगति को प्राप्त होते हैं । 
ऐसी उक्तियाँ, सम्भवतः, भक्तिभाव की मसद्तत्ता प्रकट करने के लिये कहट्दी 
जाती हैं । 


(३) प्रभु की कृपा :.जसे, प्रिय के रोप से चन्द्रमा के समान निमंल पत्नी 
ग्रहण-मसित तथा कालिमाबूत हो जाती दे, वेसे ही प्रभु की रोपाप्ति में दुग्ध 
होकर प्राणी संसार के मरुस्थल में भूख-प्यास से व्याकुक होकर भटकता फिरता 
है। प्रभु यदि रूठ गये, तो जीव को सुख के लिये कहीं भी स्थान नहीं 
मिलता । पर, यदि मानव प्रभु की भाज्ञा में रहता है, उसके कोप से भयभीत . 
होकर पाप-पर्थ पर पेर नहीं रखता, तो घह प्रभु का प्यारा घन जाता है। प्रभु 
एक के नहीं, सब के हैं । रानी और चेरी का उनकी दृष्टि में सेद नहीं है, परन्तु 
भला वही है, जिस पर उनकी कृपा होती है* 

अश्ु ही साधक का सर्वश्रेष्ठ अवरूम्बन है-। उसके अतिरिक्त निराश्ञ व्यक्ति 
के लिये आशा का सच्चा आाधार ओर दे ही कोन? चित्तौड़ का ब्राह्मण व्यापारी, 
सिंहछ की हाट से खांछी हाथ चक कर जब पश्चाताप करने छंगा, तो वह अपनी 
छान्‍्त एवं चिन्तनीय दशा में हस प्रकार प्रभु से याचना करता है: 

7». साथ चला, सत बिचछा, भये बिच समुद पहार । 

“5०, ; +आस निरासा. हों फिरों, तूं विधि देहि झधार! ॥ ७७ पपश्मावत .. 
जब प्रार्थना सच्चे दिल से ,निकलती है, तो प्रभु भवश्य कृपा करते हैं। याचक 
ब्राह्मण पर प्रभु की. कृपा हुई ओर उसकी प्रार्थना भी सफछ हुई.।. 'पश्मावत' 








१. सांचा सोश भर सब झूठे । ठांव न-कतहुं ओन के रूठे ॥ ६, भाखिरी क०. 
२. का रानी का चेरी कोई | जाकह भया करहु भलि सोई ॥ ९१, पद्मावत : 


जायसी का प्रेमपथ ६०७ 


में इसी प्रकार पद्मावत्ती तथा रतसेन की, हृदय के अम्तरतम से निकली हुई 
प्राथनाये पूर्ण होती हैं। प्रे्ु की कृपा का 'वरदान दीन, दलित एवं प्रंणतत 
भक्त को सेव प्राप्त हुआ है। अन्त में प्रभु की कृपा ही जीव को मोछ्त का 
अमर प्रदान करने वाली पिद्ध होती है! । गुरु अथवा रसूल की दया भी प्रभु 
की कृपा के भाव में कृतकाय नहीं हो सकती। आदिरी कछाम की धन्तिम 
पंक्तियों में जञायसी ने इसी तथ्य पर अ्रकाश डाला है? । गुरु और रसूल भी 
प्रभु की कृपा से ही शिष्य 'पर व्रवित्त होते हैं ओर साधनापथ पर उसकी 
सहायता करते हैं । 


सिद्धि ; साधनों किप्ती व्यक्तिविशेष अथवा सम्परदायविशेष की सम्पत्ति 
नहीं है। साधना का पथ क्रियात्मक पराविद्या का पथहै, जिस पर विरले व्यक्ति 
दी चल पाते हैं। 'दस महं.एक जाइ कोह, करम धरम सत नेस!। ३४८, 
पत्मावत । प्राकतन जन्मों के पुण्य ही मानव को इस पथ का पथिक बनाने में 
सम्थ होते हैं भौर पथिकों में धत्यन्त विरल हैं थे व्यक्ति जो प्िद्धावस्था तक 
पहुँच पांते हैं? । प्रायः सभी संत साधनापथ की हृप्त विशेषता क्षी भोर निर्देश 
करते रहे हैं। जायसी, कबीर, सूर और तुछसी इसी पथ के पथिक थे । 


जायसी पिद्द योगी थे। उन्होंने सिद्धावस्था में जिम ज्योति का साहात्‌ 
किया, उप्तकी एक झलक वे अपने पाठकों को भी दे गये हैं । नीचे हम उनकी 
रचनाभों से कुछ ऐसे उद्धरण प्रस्तुत, कर रहे हैं, जो इस तथ्य पर प्रकाश 
डालते हैं । । है 
सत की कलक : जायसी का इृढ विश्वास है कि मानव जिस वस्तु 
की अमिलापा करता है, उसे वह पवश्य प्राप्त होती है। भावश्यकता है 
उस असिलापा के साथ भविचछ निष्ठा की। जेसे अ्रमर कमछ के सौरभ 
भीर रस के भास्वादव की भाक़ांज्ा लिये बाधाओं की वह्ठि में दग्ध 
होकर भी भागे बढता जाता है क्षौर अंत में अपने अभीए को 
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१ जी ठाकुर भस दांरन, सेवक तई निरदोप । 

माया करे मुहम्मद, तो पे होइदि मोख ॥ ६, आखिरी काम | 

जो भोर्दि चहों निवारह कोह । तव विधि करें उमत पर छोह ॥ ४१, भा० क० 
३, मनुष्यागां सहस्तेष कश्रिग्रतति सिद्ये। 

यततामपि सिद्धानां कश्रिन्मां वेति तत्तततः ॥ ७ ३ 


६०८ भक्ति का विकास - 


प्राप करता है,':- उसी: प्रकार, साधक अश्ुनप्राप्ति: की ,भभिलाषा में .उसके 
नाम का जाप, करता हुआ -सांसारिकता से उपरत किन्तुः उन्मनी :भवरसभ्रा 
की कोर निरत-होता जाता है; तो एक दिन उसे उस सत्‌ ८तस्वः;की. झलक 
प्राप्त हो ही , जाती. है । -चातक;: यदि: प्रिय: को: पुकारता: हुआ अपने सुख 
को सुंखाता और जिह्ा। को : ज्ञीण करता है; :तो , कभी : न: कभी !: स्वाति 
नजन्न की मेघवर्पा का 'एक विन्दु .उस्तके कण्ठ: में; पहुँच कर उसे: भनुपभ 
सुख एवं, शान्ति प्रदान: करता ही है। छाछसा. से) भरी हुई -सीप जब 
टकटकी छूगा कर ऊपर को देखदी है, तो उसे भी मोती उत्पन्न करने-.वाका 
सरक जल-बिन्दु प्राप्त हो ही जाता है*-। इस्री प्रकार 'पदूमावतः का 
रनसेन सच्चे साधक की भाँति पद्मावती की प्राप्ति के लिये जब कर्षों को 
पैरों तले रॉदता हुआ अपने साधनापथ पर निरन्तर श्षागे .बढता रहा तो 
हद्याहादक, .प्रशान्त परिस्थिति में पहुँच कर सिंहरू द्वीप का वह राजभवन 
उसे दृष्टिगोचर, हुआ, जो पद्मावती रूपी सिद्धि का. मिछन-स्थल है। रतसेन 
हूस दृश्य को, देखते ही. आत्मविभोर हो उठा और सुभा से ,कहने छगा : 
गुरु सुआ ! वताणो, आज सूर्य कहाँ उदय हुआ है ? दम छोग किस्र स्थान 
पर था पहुँचे हैं ? यहां तो पंचन शीतक सुगन्ध लेकर आ रहद्दा है भौर 
पेसा प्रतीत होता है जैसे हमारे जछते हुये शरीर के 'ऊपर किसी: ने /व्वन्दुन 
लगा दिया हो। हमारा शरीर इतना 'शीतक कमी .नहीं हुआथा। 
अप्ति में ज़लते हये हम कोगों के लिये यह -मठयाचल के शीतल तथा 
सुगन्धित पवन का काम कर रहा है। सूर्यकिरणों की भाभा! निकछती 
चली णाती है।, अंधकार नष्ट हो रहा है, संसार ; निर्मल ; दिखाई-दे रहा दे । 
आगे घादल सा उठता हुआ ज़रा आ रहा है -और जाकाश फो स्पश, करती 
हुई बिजली चमक रही दै। उसके ऊपर एक ऐसा प्रकाश है. जैसे ५ चन्द्धसा 
चसक रहा हो भौर उसे कछृत्तिकाओं ने भाइद्वादित.कर .-लिया हो 'घ्वारों 
दिशाक्ों . में भौर भी अनेक उज्ज्वल नक्षन्न स्थान-स्थान- पर: दीपक के 


१, जाकरि भास होश भप्ति जा कह, तेदि पुनि ताकरि आल... >> <* 
मभंवर जो डाढा कवेल कहं, कस न पाव रस. बास, ॥ ३१४ पश्म[० , 

२, पिउ पिड करत जीभ घनि सूखी बोली चातिक भांति 0 कक रद 
परी सो बूंद सीप जनु मोती दहिएं परी. सुख:सांति ॥ ३१७ पश्मावत: ।. हू 


जायसी का प्रेसपथ द८६ 


निकट ही स्व के समान दीपिसान्‌ सुमेर पर्वत दृष्टियोचर .हो रहा है 
और संसार में मुस्ते छुछ ऐसी सुगन्ध फ्रैकती हुई प्रतीत होती है, जेसे 
वलनन्‍्त ऋतु ही भा गई हो । (१५६ पद्मावत' । 

यह है उस सत की झलक जिसे आचांय वच्चभ ने सन्धिनी दाक्ति कंहा है-। 
यही चह ज्योति है, जो आत्मा को परमात्मा से मिलाने वाली है ।* जाज्ञा 
चक्र के खुलते ही योगी को इस ज्योति के दर्शन होने लगते हैं। पर यह 
ब्योति सर्वश्रेष्ठ ज्योति नहीं है। हससे भी उत्तर ओभोर उत्तम कोटि की 
ज्योतिर्यां आगे भात्री हैं। यह उ्योत्ति प्रभु के सामीप्य की एक झलक भर 
साधक को दिखा जाती है, जो साधनातेन्न में पर्याध नहीं समझी जाती । जब 
तक अपना अभीष्ट प्रिय प्रभु प्राप्त न हो जाय, तब तक साधक को चेन कहाँ ? 

आत्मद्शेन : साधकों के अनुभव में त्राटंक की साधना जिस विद्य॑ज्ज्योति 
के दर्शन कराती है, वह अन्तिम, शाश्वत एवं निध्य सिद्धि नहीं है। साधक यदि 
इसके भागे न चढ़ा, तो नीचे प्रिर सकता है। यद्द पुराणों का स्वर्ग है, जहाँ 
जीव अपने सुकृत के भोगों को भोग कर धुनः मंत्यलोक में लौट जाता है। 
इससे ऊपर आत्मसाक्षात्कार की बह अचक अचस्थिति है, जहाँ मर्त्यकोक की 
निखिल शुभाशुभ आकाँच्षार्य टक्कवर मारकर स्वयं अपना शिर फोड़ लेती हैं, 
पर उसका वार तक वाँका नहीं कर पाठीं । आात्मज्ञानी को छोकिकता सम्प्ृक्त 
नहीं कर पाती । वह इस स्वरूपावस्थान में पहुँच कर फिर यहाँ छीट कर 
नहीं आता ।* यह वह अमृत जड़ी है, जो स्वयं तो मरण से दूर रहती ही है 
अपने संपर्क में आनेवाले को भी अमर वना देती है। इसे आप्त करने के लिए 
हिमालयरूपी आज्ञाचक्र को भतिक्लान्त करना पड़ता है ।* 


काछ में निहित भप्नि जेले प्रज्वयलित हो उठती है, तालाव में जैसे कमल 
विकसित हो जाता है, उछ्ची अक्तार साधक के हृदय के अन्दर आत्मज्योति 
जगमयगाने लगती है। इस ज्योति के जाग्रत होने पर न पाप रहता है, न पुण्य, 

गु[6(्लंप्रए5 एशॉ९ए९पे द। सन्त परत 65 छा उंग्रदांडए_शा5उश्8 ०0०7 
0४४ 85 2 058 भोग ई07 8 छुपा'४ 500 9० ९7३०९ ६९ अंडर 00 ९ 597९९ 
507, शिफ्क्रीश'ए २ 0एशग77065 ०६ ॥9]8070 ९ऐॉणा8--9, 29] 
. ३. जो गा तहां मुछानेउ सोई | गे जुग बीत न बहुरा कोई ॥ ९५, पश्मावत्र 
३. नांधि हिवंचल जो तहं जाई। अमृत मूरि पाइ सौ खाई ॥ १६, अखरावट : 
७3७; छपघ भ० बि० 





६१० भक्ति का विकास 


न:मत्यकोक रहता है, न स्वर्ग ।* आत्मप्रकांश के भागे मोती, माणिक्य, हीरा, 
रत्न आदि का पकाश तो जहाँ-तहाँ, विद्युत, घन्द्र भोर सूर्य का प्रकाश भी 
निष्प्रम हो जाता है । जिस मन को साधना में स्थिर. किया था, घह् इस प्रकाश 
से प्रदीक्त हो उठता है.। समस्त रूर्पों, सौन्दर्यों का भी वह्दी खोत है ।* घद्याण्ड 
के ,नव खण्ड उसी प्रकाश की परद्दाहीं को ग्रहण: करने चाले सूर्यादि से 
प्रकाशित होते हैं। उसके रूप के समान यहाँ किसी का भी रुप नहीं है ।) 
भाष्मेसाचात्‌ की सिद्धि समस्त मनोकामनाओओं की पूर्ति है । यही समस्त दुःखों 
का थन्‍्त दे | जखिल भाद्यार्शों और अभिलापार्भों की भन्तिम गति भी यहीं 
तक है ।* प्रकृति के उदात्त तत्व, पवन, पानी, घन्द्र, सूर्य तथा उनसे उत्पन्न 
राज्नि एवं दिवस किसी की भी वहाँ पहुँच नहीं हो सकती ।* आत्मसाक्षात्‌ 
योग के दाब्दों में द्वर/ा का अपने रूप में अवस्थान है। अपने को जानकर दी 


साधक परमात्मा को ज्ञान पाता है ।* भात्मज्ञान भौर परमात्मक्ान में गुण 
का नहीं, केवल मात्रा का अन्तर हें । 


' ३, कादी थँंसत उठे जस आगी। दरसन देखि उठे तस जागी। 
_ जम सरवर महं पंकज देखा। हिय के भांखि दरत सव छेखा॥ 
जाझु कया दरपन के देखु भाप मई आप 
आपुए भापु जाई मिल जहं नहिं पुत्ति न पाप ॥ ३८, अखरावट 
देखत गा कबिलासरादि दिस्टि पाप सव भागु॥ २८८, पत्मावत .. 
तहाँ न मीचु सनीदु दुख रद्द न देह मां राग॥ ६०, आखिरी कलाम 
२. एक चमकार होइ उजियारा । छपै वौजु तेदहि के चमकारा । 
चांद सुरुज छपिए्दें बहु जोती । रतन पदारथ मानिक मोती । 
सो मन दिपे जो कीन्दर थिराई । छए सो रंग धात पर भाई | 
भोहु रूप निरमल होइ जाईं। और रूप भोदि रूप समाई ॥५१, आ० क० 
३. भोदि जोति परछाईी, नवो खण्ड उजियार | 
जैदि के जोति सरूप, चांद सुझज तारा भए। 
तैद्दि कर रूप जनूप, मुहमद वरनि न जाइ किछु ॥ ४५ भखरावट। 
४. अद्‌ सद्र गएठ जनम दुख धोई । ज्ञो चादिय हृठि पावा सोईं। 
मन के जेति आस सब पूजी । रहे न कोौठ भौ आस गति दूजी ॥ ५२, आ० क० 
५, जहां न राति न दिवस है, जदां न पौन न पोनि ॥ ६८ पद्मावत्त । 
६, जेश पावा तेह भाषुदि चीन्दे ॥२१५, पश्चावत। | 


जायसी का ग्रेमपथ ६११ 


पद्मवत! के कपानक के अस्तरयत्त जायसी ने इस भाध्मज्योति का 
वर्णन उस स्थल पर भी किया है, जहां अठाउद्दीन चित्तौड़गढ़ में पश्चावती का 
प्रतिविम्ब दृषण के अन्दर देखता है। कुछ सूफी ईश्वर और उसके प्रतिविस्ध 
में धत्तर नहीं मानते । इसी आधार पर जायसी लिखते हैं : 


'होतहि दरस परस भा छोना । धरती सरये सएठ सब सोना” । १६९, पद्मावत्त, 


इस लावण्यसय दशन ने पारस का काम किया। जैसे, छोहा पारस पत्थर 
को छूते ही सोना वन जाता है, उसी प्रकार इस दर्शन के स्पर्श ने सब 
कुछ स्वर्णज्योति में परिवर्तित कर दिया। इस अवस्था में धरित्री कसे रह 
सकती थी ? थावा से लेकर एथ्वी पयन्‍त एक अद्भुतब्पोति जाप्रत हो गई, 
ख्रण जेप्ती चमचमाहद दृष्टिगोचर होने रूगी। वेद के तपापूत्त ऋषि ने 
प्राथना की थी :--भगन्म व्योतिरत्तममर' प्रभु हमें उत्तम ज्योति आाप्त 
हो। यही उत्तम' ज्योति, मिसके आगे अंधकार की तो विसात ही क्या, 
साधारण ज्योतियाँ भी नहीं ठहर सकतीं, साधक को प्राप्त हो गई। उसके 
चारों भोर प्रकाश ही प्रकाश ओतप्रोत हो गया। साधक्र जहां से निकला 
था, उसी में समा गया। प्रेमी और प्रिय दोनों मिल कर एक हो गये और 
मुक्तिहपी मुक्तामाणिक्य के साथ ज्योति ब्योति में लीन हो गई ।* 


स्वगे का वणन : पीछे सत की झलक में स्वर्ण के समाव दीपिमान्‌ 
जिस सुमेरु पर्वत का नाप्न जाया हैं, वह भ्रकृृति का सर्वोत्तम अंश है, 
सूपमतम तत्व है, सव से ऊँचा .कूट है। इस ज्योतिर्य सत्र के कूट पर 
स्थित है उप्त कूदस्थ का जाभावान्‌ भवन, ज्योतिर्मय धाम, जिसे जायसी 
ने हठयोगियों की पद्धति में देवाधिदेव महादेव का मण्डप कहा है। 
राजा रत्नसेन सुमेरु पवेत पर चढ़कर हृप्त सर्वाग स्वण-निर्मित ऊँचे सण्डप को 
देखता है। इसमें समस्त अमृत फल परिपू्णझप से छगे हये हैं। संजीवनी 
जड़ी भी यहाँ विधमान है। मण्डप के चारों भोर द्वार हैं, जिनमें किवाड 
लगे हुये हैं ।. घारों द्वारों पर देवता बेंठे हैं। मण्डप के भीतर चार सम्से छगे 
हैं। इन उम्भों का जो स्पश् कर लेता है, उसके समरत पाप भाग जाते हैं। 
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३, हूढ़ि उठे लेश मानिक मोती | जाई समाए जोति महं जोती ॥ २६, अख० 
निरमछ प्ोति वरति नहिं जाई । निरस्ति सुन्‍्न मं समन समाई | २९ भखराबर 


६१२ द भक्ति.का विकास 


मण्डप में शंख भौर घंटे बज -रहे हैं. तथा.-भनेक प्रकार के जाप जोर होम 
चल रहे हैं। १६४, .पत्मा० 


स्वर्ग का यह वर्णन पूर्णर्प से पौराणिक है, जिसमें छोकिकता के -लन्दर 
पारछौकिकता का समावेश रहता है ॥ जायसी ने शिवालयों में:यज्ञ, जप आदि 
का भनुष्ठान देखा होगा, शहर भौर घण्टे भारती के समय बजते ही हैं, स्तम्भ 
आदि भी मन्दिर-निर्माण के लिये आवश्यक हैं, इन्हीं सब वातों को उन्हेंनि 
पौराणिक शेली में प्रस्तुत कर दिया है। अस्त फल ओर सक्षीवनी जड़ी स्वग 
में होनी ही चाहिये, जिनके उपयोग से स्वर्गस्थ प्राणी सरण का भनुभव न कर 
सके। स्वर्ग वैसे भी अमरों का निवास माना गया है। भत्येक द्वार पंर देवता 
द्वारपाल के रूप में बंठे हैं, जो कुरान-प्रतिपादित बिहिश्त के फरिस्तों की याद 
दिलाते हैं। चेष्णवों ने इसी प्रकार के भवर्नों.का वर्णन राधा भोर कृष्ण के 
सम्बन्ध में किया है। इस विषय में पद्मपुराण, पाताल खण्ड, अध्याय ७४ से 
७७ थऔर ब्रह्मघेचर्तपुराण, श्रीकृष्ण जन्म खण्ड, अध्याय ४,५ छौर ९२ देखने 
योग्य हैं । 

. आखिरी कछाम के अन्त में जायसी ने हज़रत मुहम्मद को दुलहा और 
उनकी उमत ( अजुयायियों ) को बरातियों का रुप देकर विहिश्त भेजा है। 
कुरान की विहिश्त हूरों तथा भोग-विछास के विपुर उपकरणों से भरी पढ़ी 
है। इस बिलास का एक चित्र जाखिरी कछाम में देखने को मिलता है। 
हजरव सुहस्मद की बरात को भाते हुये देख कर विद्िश्त के दरवाजों पर बाजे 
बजने छयते हैं और भीतर से गीतों की मीठी झनकार सुनाई देती है। भप्स- 
रायें बन-ठन कर विहिश्त के मार्ग में रसूछ की प्रतीक्षा कर रही हैं । रसूल के 
पहुँचते ह्टी आठ व्योढ़ियों के द्वार खुछ गये । समस्त वराती सवारों ने भन्दर 
प्रवेश किया। हूरों ने मिछकर रसूछ के ऊपर न्योछावर की । सबके झु्खों से 
रखीले फूल झड़ने छगे । अगर, कुमकुम, कस्तूरी, कपूर भादि से विहिश्त का 
मन्दिर सुवासित द्वो उठा। स्थान-स्थान पर जआमोद-प्रमोद और कीड़ा होने 
लगी । हजरत सुद्ृस्मद ने सब हूरों को सुहाग प्रदान किया । सब सुख और 
विलास में मम्न हो गये । ५६, भाखिरी कलाम । 

इस बिह्िश्त में हजरत मुहम्मद के भनुयायियों को एक एुक--सन्दिर, 
निप्तमें- सात हार ये, निवास -करने के लिये मिला। द्वारों में अगर और घन्दुन 
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के किवाड़ छगे हुये थे । एन मन्दिरों में हरित वर्ण के कई खण्ड थे। निर्मल 
कुकुम का ग्रिकावा लगा कर स्वर्ण और चाँदी द्वारा इन मन्दिरों का निर्माण 
देव ने स्वयं अंपने हाथों से किया था। इन में हीरा, रत्न भादि ज्योतिप्मान्‌ 
नंग जड़े हुये थे । दूध की नदियाँ वह रही थीं। सोती भौर साणिक्य पृथ्वी पर 
पढ़े हुये थे। विहिश्त में न गरमी थी, न जादा था, न गुनगुन अर्थात्‌ कम 
उण्णता ही थी। न वहाँ दिन था न रात्रि) नींद, भूख, दुख आदि बहाँ कुछ 
भी नहीं था। केवल सुख की भतिशय विलासिता में सब डूबे हये दिखाई 
देते थे। ५७, जाखिरी कलाम । 


: हजरत मुहम्मद को वर के रुप में पाकर हूरों के हृदय में भाहाद की 
सीमा नहीं रही। उनके साथ 'नित पिरीति नित नव नव नेहू । चित्त उठि 
चौगुन जुरे सनेहू ! ६०, भासिरी काम, यह नव-तव सह वैष्णवों के उद्वछ 
रस 'सूरदास प्रभु राधा माधव त्रज विहार नित नई नई”। ४९१० सूरसागर 
( ना० प्र० स० ) का स्मरण दिला देता है। महरी बाईसी, पदु खण्ड १२ में 
जायसी ने जिस अद्ञरसजा और क्षट्ञों के लिये उपमानों का वर्णन किया है, 
वह सूरसागर में वर्णित राधा के शद्गार से समता रखता है। 


ऊपर जिस विहिश्त का वर्णन किया गया है, वह झुत्यु, निद्रा, हुख, रोग 
भादि से शून्य भर क्षानन्द का धास भानी गईं है। स्वर्ग के इस वर्णन 
में लौकिक सुख की अतिरज्लित अवस्था का चित्र मात्र है। पर सत की झलक 
और आत्मदर्शन के विषय में जायसी का जो जमिमत हम इसके पूर्व प्रकट कर 
जुके हैं, वह सिद्ध योगियों के अनुभव से मे खाता है जौर उन्हें उच्च कोटि का 
साधक पिद्द करता है। इस सिद्वावस्था में जायसी ने अहं की समाप्ति के साथ 
जीवासमा के अस्तित्व को भी समाप्त कर दिया है? जो उनके भह्देतवाद के भनु- 
कुछ ही है। कुरान भी रूहों के जनादि अस्तित्व को रवीकार नहीं करती. 
जायठी पर इस्लामी एकेशरवाद और भारतोय भह्टेतवाद दोनों का प्रभाव 
पढ़ा है । 
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१. प्रिय कर खेल मर॒न धनियां कर बोले कछु न वसाई रे। १३, महरी बा० 
जैद्े बति बिगरि न वारिधिता वारिधि की, 
बूंदता विलेहे बूंद विवस विचारी की | उद्धवशत॒क० 
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सिद्ध पुरुष : जायसी ने सिद्ध पुरुषों के नाम लिये हैं और. 'पञ्मांवत' के 
कथानक के भ्न्त्गंत उनके रूप्षण भी दिये हैं। दोहा खण्ड २० में उन्होंने 
अपनी गुरुपरम्परा में सेव्यद मुहम्मद का उच्चेज़ किया है और उन्हें सिद्ध 
पुरुषों के साथ विचरण करने घाला लिखा है। दोहा खण्ड २४० में सिद्ध 
पुरुषों की विशेषताओं का वर्णन करते हुए वे लिखते हैं 


पसिद्ध निर्मय होकर रात्रि में भ्रमण करते हैं। उनकी दृष्टि जिधर उठ 
जाती है, उधर ही चल देते हैं। उन्हें भाणों का कुछ भी भय नहीं रहता । 
खड़ देखकर वे ओवा झुका देते हैं। सिद्ध वहाँ पहुँचते हैं, जहाँ प्रा्णों का 
वध होता है। सिद्दों के अतिरिक्त अन्‍य ऐसा कौन दे, जिसने झत्यु के पड्ें 
को धारण किया दो! सिद्धों का शरीर पारे के समान अमर होता है, जिसे 
घल से नहीं, छुल से ही मारा जा सकता है। पिद्धों की दृष्टि आकाश में गधे 
के समान छऊूगी रहती है ।! ्ि 


दोद्दा खण्ड २१२ में जायसी ने पिद्धों के सम्बन्ध में कुछु ऐसी बातें लिखी 
हैं, जो परम्परा स्ले लोक में प्रचलित रही हैं और काब्यमन्थों में भी जिन्हें 
स्थान मिला है। सिद्दों के शरीर पर मक्खी का न बेठना, उनकी आँखों का 
छनिमेष रहना भर्थाव्‌ पलक न लगना, सिद्धों के साथ छाया, भूख तथा 
माया-ममता का अभाव, सिद्धों का प्रकद एवं गुप्त सभी दृश्यों को देख लेना. 
आादि ऐसी ही बातें हैं । इनमें से कुछ बातें तो बुद्धिनाम्य हैं, परन्तु अधिकांश 
कद्पना-प्रसुत जान पड़ती हैं । 


नव अध्याय 
सरदास और भगवद्धक्ति 


व्यक्तित्व : हमारे साहित्य में ऐसे अनेक अन्य हैं, जिनके रचयिता का 
जीवन तो जहाँ तहाँ, नाम भी विदित नहीं हैं। कुछ भाचार्यों, सन्‍्तों और 
कवियों के नाम ज्ञात हैं, पर उनके परिवार का पता नहीं । वे कहाँ के निवासी 
थे, किन-किन के सम्पक में जाये और किस-किस प्रदेश की उन्होंने यात्रा की- 
ये सभी तथ्य अधिकांशतः अन्धकार से आच्छादित हैं। मद्दात्मा सूरदास के 
सम्बन्ध में भी यही कहा जा सकता है। उन्होंने अपने सम्बन्ध में जो कुछ 
लिखा है, वह साहित्यलहरी के दो पदों तक सीमित है। अन्य विद्वानों ने 
उनकी जीचनी पर जो ऊहापोद्ट किया है, चह बहुत कुछ करपना पर आधारित 
है भर उसे एकान्त तथ्य के रूप में अहंण नहीं किया जा सकता । 


वाह्यसाक्ष्य : भविष्यपुराण, भ्रतिसर्ग पव॑, चतुर्थ खण्ड, अध्याय २२ में 
विर्वमझलछ, मदनमोहन भौर सूरदास नाम के तीन सूरदासों का उद्धेख है 
जिनमें विद्वमड्गल दाहकिणात्य बाहद्मण, नायिकामेद में निएुण, बेश्या-पारग और 
अकघर के सखा कहे गये हैं, मद॒वमोहन को पोर्दात्य घाह्मण, नतंक तथा 
रदःफरीड़ा-विशारद छिखा गया है और सूरदास को क्ृष्णछीका का गायक, 
हरिप्रिय, कवि तथा चन्द्रभद्द के वंश में उत्पन्न माना गया है। भविष्यपुराण 
सूरदास को रामानन्द्सतस्थ कहता है भौर भाचार्य चन्चम बथा उनके पुष्टि 
सम्प्रदाय का कहीं भी नाम नहीं लेता । 


जिन तीन सूरदासों का भविष्यपुराण ने उल्लेख किया है, उनसे इतिहास- 
परुपरा परिचित है। विद्वमद्गल के सम्बन्ध में यह किंवदन्ती प्रचलित है. 
है कि उन्होंने एक वेश्या के प्रेम में .अपनी जाँखें फोड़ ली थीं। इस प्रकार 
वे अपने द्वी हाथों सूरदास वन गये थे । मदनमोहन भन्धे -नहीं थे, पर उनके 
नाम के साथ सूरदास शब्द छगा हुआ है। वे पोर्वात्य सूरध्वन ब्राह्मण थे । 
इसीलिये सम्भवतः अकवरी द्रवार में वे सूर नाम से प्रख्यात हो गये। 
सूरध्वज से सूर भौर सूर से सूरदास हो जाना प्रसक्न-प्राप्त है, उसमें खींचातानी 
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करने की आवश्यकता नहीं है। तीपरे सूरदास घन्द्रभद्ठ के बंद में उत्पन्न हैं । 
वे कवि हैं. तथा भगवान्‌ के प्यारे भक्त हैं। उन्होंने कृष्णणीछा पर कविता 


की है। अकबरी दरबार से उनका फोई सम्बन्ध नहीं है। सूरसागर इन्हीं 
महात्मा सूरदास की रचना है । 


प्रसिद्ध भक्त नाभादासजी ने अपने- अन्ध भक्तमाऊ में ऊपर वर्णित 
तीन सूरदा्ों पर. तीन छुप्पय लिखे हैं, जिनके अनुसार विद्वर्ंगल का 
सम्बन्ध चिन्तामणि नाम की वेश्या से था। कृष्णकर्णाझत इन्हीं की 
रचना. है, ऐसा भक्तमाल से श्रकट होता है। मदनमोहन सूरदास की इस 
न्‍्थ में अभूत प्रशंसा की गई है। भक्तम्राल की दीका में श्री प्रियादास ने 
इनका चरित्र विस्तार से लिखा है। श्री रूपकलाजी ने भक्तमाल के भक्तिसुधा- 
स्वाद नामक तिलक में इन्हें शूरध्वज ब्राह्मण माना है। सूरतागर के रचयिता . 
मद्दात्मा सूरदास पर भक्तमाल में केवल एक छुप्पय लिखा गया है जिससे 
उनकी छोकिक जीवनगाथा पर कुछ भी प्रकाश नहीं पढ़ता । छुप्पय के 
भाधार पर सूरदास . अंधे थे । उन्हें दिव्यदष्टि आाप्त थी। उनकी रचना में. 
उक्तिचमस्कार, अजुप्रास, वर्णमैत्नी, अर्थगास्सीयय॑ तथा प्रेमाभक्ति का समावेश 
है। भगवान्‌ के जन्म, कर्म, गुण और रूप से सम्बन्धित उनकी रचना 
को जो पढ़ता है या सुनता है, उसकी घुद्धि निर्मल हो जाती है। सूरदास 
की कविता मनोमुग्धकारिणी है। तानसेव सूरदास के समकालीन हैं। 
उन्होंने भी सूर-काव्य की प्रभविष्णुता स्वीकार की थी। उनका निम्नांकित 
दोहा इस विपय में व्यन्त असिद्ध है 

किंधों सूर को सर लूग्यो, किधों सूर की पीर । 
किधों सूर को पद लग्यो, तन सन घुनत सरीर ॥ 

भारतेन्दु दरिश्वन्द्र ने अपने ग्रन्थ उत्तराद्द भक्तमाल में सूरदास पर 
एक दुप्पंय लिखा है। भारतेन्दु स्वयं पुष्टिमार्ग के अनुयायी थे। भत्तः उन्होंने 
इस छुप्पय में वही बातें लिखी हैं जो पुष्टिमार्गीय वार्तासाहिस्य में प्रचलित 
थीं। सुर के वंश आादि पर इस छुप्पय से कोई प्रकाश नहीं पढ़ता | 

हरि८शी सम्प्रदाय में दीछषित श्री ध्रुवेदासंजी ने स्वरचित भक्तनामावली 
में जो श्री राधाकृष्णदास द्वारा सम्पादित होकर १९०१ ई० में इण्डियन प्रेस, 
इलाहाबाद से प्रकाशित हुईं थी, . एक सूरज भक्त का वेणन दोहा संज्या ८२ 
में किया है ' 


सूरदास ओर भगवऊूक्ति दृं्७ 
सेयो नीकी भांति सो, श्री संकेत स्थान। 
रही बढ़ाई छांडि के, सूरत हिल क्ल्यान ॥ 
दोहा संख्या ९५ में सूरदास ओर परमानन्द॒दास दोनों का एक साथ 
उल्लेख है और दोनों को म्रजरीति का गायक माना है जिनकी ह्ृतियों में 
वर्णित गोषियों की प्रीत्षि को सुनकर सजन को विधि मी वबिस्मृत हो 
जाती है। दोहा संख्या ६४ में मदनमोहन सूरदास और १०२ में विह्य- 
मंगल का चर्णन है। इन दोहों में हघर-उधर प्रचलित किंवदुन्तियों का ही 
उल्लेख है । 
पुष्टिमार्गीय वार्तासाहित्य से भी सूरदास के वंश पर कोई प्रकाश नहीं 
पड़ता | हरिरायक्ृंत भावास्य विद्वुति में सूर के पिता का नाम नहीं है। यह 
अवश्य लिखा है कि सूर के चार भाई थे ओर सूर उन सब में छोटे थे। 
हरिराय के अनुसार मथुरा में जकवर भौर सूरदासजी की सेंट हुई थी। राम- 
रसिकावली में महाराज रघुराजसिंह ने भेंट का स्थान दिल्ली माना है । हरिराय 
जी ने सूर के सूरदास, सूर, सूरजदास, सूरश्याम नामों की व्याख्या को है भौर 
सवा लाख पढों के निर्माण का समर्थन किया है । 
आईने क्कबरी और मुंतखिब-्उल-तवारीख में सूरदाप्त का नाम बाबा 
रामदास के साथ अकबर की सभा के कछावन्त ग़ायकों में आया ह्वै। 
अन्तःसात्य : साहित्यलहरी के पद संख्या ११८ में सूर ने पौराणिक 
शैली में अपने वंश का परिचय दिया है और अपने जीवन की प्रमुख घटनाओं 
का उद्छेख किया है । इस पद के अनुसार सूरदास का जन्म चब्द्रभद्ट के वंश 
में हुआ था । इनके सात भाई थे । सूरदास सब में छोटे ये। छः भाई बादशाह 
के साथ युद्ध करते मारे गये । सूरजदास विरक्त होकर घर से मिकछ पड़े भौर 
अन्य होने के कारण एक कूप में जा गिरे। सातवें दिन स्वयं यदुपति कृष्ण ने 
उस कूप से इनका उद्धार किया भोर दिव्य दृष्टि देकर वरदान माँगने के लिये- 
कहा । सूरदास ने भगवान्‌ से शब्रु-विवाद तथा प्रमु-भक्ति की याचना की । 
भगवान, दाहिणात्य बाह्मण के द्वारा इन्हें शन्लु-विवाश का वरदान देकर तथा 
इनके सूरजदास, सूर और सूरश्याम नाम रख कर रात्रि के पिछुछे याम के 
समाप्त होने पर अस्तर्धान हो गये । सूर ब्रजवास करने छगे । गोस्वामी विद्वल- 
नाथ ने इन्हें भश्छ्ाप में सम्मिलित किया। रा 
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पद्‌ में उच्चिखित इन सभी बातों का ससर्थन हरिराय जी के सूरदास वार्ता 
प्रसज़् से होता है। धनन्‍्तर इतना ही है कि उन्होंने सात आताओं के स्थान 
पर केवल चार आताओं की वात लिखी है। पिता का नाम दोनों स्थानों पर 
नहीं है। दाहिणात्य आह्यण जिन्होंने प्रभु-दशन करा के सूरदास को कृतार्य 
किया, तेंछ्ठ घराह्मण रूचमण भट्ट के पुत्र यशस्वी एवं प्रतापी आाचाय वच्चभ 
भद्द थे। इन्हीं के प्रसाद से सूर के काम-क्रोधादि शब्जुओं का विनाश हुआ 
और अनपायिनी भगवद्धक्ति सिद्ध हुई । 


विद्वानों ने इस पद की प्रामाणिकता में सन्देह किया है, पर पद की 
सभी बातों का समर्थन अन्य सूत्रों से हो रहा है। भविष्यपुराण चन्द्र भट्ट के 
चंशज होने की वात लिखता ही है । कवि म्रियासिह्द ने भक्तविनोद में फृपपतन, 
भगवान्‌ द्वारा उद्धार तथा दिव्य चछुप्रदाव का उछ्लेख किया है। सूर के 
पुष्टिमार्गी होने की बात प्रख्यात ही है । उनके जो नाम साहित्यल॒हरी के पद 
में जाये हैं, वे ही नाम व्यास्यासहित दृरिराय के सूरदास-वार्ता-प्रसड्ः 
११ में हैं। पद्‌ की प्रामाणिकता के पक्ष में अनेक सिद्ध सत्र हैं, विपक्त में एक 
भी नहीं। रहा सारस्वत और भट्ट का विरोध, वह भी निरथ्थक है। भरष्टों 
के दो भेद भारत भर में पाये जाते हैं--एक ब्राह्मण, द्वितीय सूतमागधादि । 
उत्तराखंड में भद्टउपाधिधारी ब्राह्मण ब्रह्ममट्ट कहलाते हैं । सुत-मागधदवंशीय भट्ट 
इनसे प्थक्‌ हैं। चंद्वरदायी की उपाधि भट्ट है, परन्तुद्दे वह सारस्वत ब्राह्मण -। 
काश्मीरी भट्ट तथा कतिपय महाराष्ट्रीय भट्ट अपने को आज़ तक सारस्वत कहते 
हैं। फिर विरोध केसा ? विद्वानों ने पद में आये हुए कतिपय शब्दों के दो-दो 
अथ किये हैं, पर प्रसंग को देख कर पएुक ही अथ करना चाहिये। यों दो 
थर्थो वाली शेछी साहिस्यलहरी के दृकूटों से भी सम्बन्ध रखती है। पर * 
जेसे धन्य पदों में अभिप्रेत अर्थ एक ही है, बेले ही इस पद में भी 
समन्ननां चाहिये । । 


साहित्यलहरी के पदु संख्या १०९ में उसके निर्माण-संवत्‌ का उल्लेख 
है जो हमारी सम्मति में १६२७ होना चाहिये। सूरसासवली में हरि दर्शन 
की स्वीकृति ओर एक लक्त पद॒वन्दों में हरिलीछा के गायन फा उल्लेख है। 
इन सब वार्तो का विस्तृत विवेचन हमने सूरसोरभ में किया है। 
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दोक-विश्वत जीवनगाथा : महात्मा सूरदास स्वभावतः निवृत्तिपथ- 
गामी थे। उनका जन्म जिस परिवार से हुजा, वह ,मूलतः शव था। 
सूरदास की भात्मा प्राक्तन जन्मों से ही प्राकृत पाशों को दिन्नभिन्न करने का 
प्रयत्न करती भा रही थी । पर ये पाश जो सूर को आवबद्ध किये हुए थे, 
अत्यन्त प्रवछ थे। सूर की भ्ात्मा तड़प रही थी--ब्याकुछ थी। सरसागर 
के भनेक प्ों में सूर की इस व्याकुछता का वर्णन है । 
तियति ने जो पारिवारिक परिस्थितियाँ सूर के सम्रत्त . उपस्वित क्री, 
वे सी सूर की निदृत्ति को पुष्ट करने वाठी सिद्ध हुईं। -पिछुले संस्कार 
इढ़ होते गये घोर आताओं के निधन के उपरान्त बह घटिक्ा भी छा 
गई जब सूर ने 'सब तज हरि भज” की उक्ति को क्षपना लिया।-६ हे 
वित्त, यद्ञ सब का सोह छोड़ कर संन्यासी हो गये। भविष्यपुराण कम 
रामानन्दमत में दीक्षित हुआ लिखता है। संभवतः वे किसी वैणाव गहामा 
द्वारा ही संन्यास में सर्वप्रथम दीक्षित हुए।' संन्यास लेकर थे आगरा 
और मधुरा के बीच यमुना नदी के गौधाट पर आश्रम बना कर रहने छो। । 
कुछ शिष्य,भी उनके साथ हो गये। इन दिनों सूर सामान्य भक्तकता 2 
शैली में दास्यभक्ति से सम्बन्धित पद बना कर गाया करते ये। भागकर, 
भक्ति की ओर उन्मुख उनका भावुक हृदय श्रशु-म्रेम से परिष्ठावित 5७ 
संगीत-छहरियों से वायुमण्डल को निनादित करने छगा। थ्र सजी 
फैलती हुई दिग्दिगन्त में व्याप्त हो उ्ीं। 'सूर की ह्पाति गायढ ४५७ 
रूप में चारों जोर फेल गई । न 
इसी समय महाप्रु वद्भाचाय दृ्तिण में दिग्विजय करई ख़्कक 
3000 6 2 अर, कक मत संस उप दक 
१, यद संख्या १७१ में सूर अपनी इस दीक्षा का उल्लेख मगोाफ 7 7०: 
इस प्रकार करते हैं : कक ख कम 
हुमें नंदबंदन मोर ढिये। 
जम के फंद काटि मुकराये अभय अजाद किये ॥ 
माठतिलक स्तवननि तुलसीदल मेंटे अंक विये। 
मृंब्यी मूंड कंठ वनमारा सुद्राचकर  दिये॥ 
सब कोउ कइठत शुलाम स्वाम की सुनत सिरात हिइ।.... 
सूरदास को भौर बढ़ी सुख जूठनि खाइ जिये॥.. ० 
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पर्वत पर एक छोटे से संद्रि में श्रीनाथ की प्रतिमा की प्रतिष्ठा कर दी। 
संचत्‌ 4५७६ में उनके अनन्य शिष्य श्री: पूर्णमछ खतन्नी ने इसी स्थान:पर 
एक सुन्दर मन्दिर वनवा दिया। मन्दिर में एक श्रेष्ठ कीतेनकरार की आव- 
श्यकता थी। ऐसा अनुभव करके जआचांय वच्चंभ उसंड्ी खोज में निकले। 
सूरदास का स्वर अच्छा था। उनकी गायनंप्रणाली प्रभावोत्पादक थी वे 
इसके लिये प्रख्यात हो चुके ये। सूर की यह ख्याति ही संभवतः आधचाय 
वच्चभ 'को उनके पास खींच ले गईं। पर उस लीलामय की लीला कौन 
समझ सका है ? वह अपनी माया को प्रेरित कर जपने उद्देश्य की जथवा 
जीवों के उद्घार की सिद्धि करता ही रह्दता दै। जाचार्य वन्चभ का सूरदास 
के पास पहुँचना ऐसा ही कुछ था । ' हक 

सेवर्कों ने सूरदास को आचाय वल्लम के आगमन का संदेश सुनाया । 
सूरदास ने कहा कि जब भाचाय जी भोजन करके विराजमान हों, तब हम 
उनका दुशन करेंगे। मह्ाप्रभु भोजन के उपरान्त गद्दी पर बेढे। सूरदास 
भी चरण-सेवा से पहुँचे। आचार ने कहा--कुछ भगवदूयश्ञ चर्णनं करो? । 
सूर गाने छगे-हों हरि सब पत्तितन को नायकः तथा 'प्रभु में सब पतितन 
को टीको? । महाप्रभु पद्दों को सुनकर बोले-सूर है के ऐसोौ घिघियात क्ाहे 
को हैः? कछु भगवत्तलीछा वर्णन करि!। सूरदास ने कहा-'महाराज मैं कंछ 
भगवतलीला समुझ्नत नहीं हूँ? । तब भाचाय जी ने कहा-'जाणौ, श्री जभुना में . 
स्नान करि के आभो? । सूरदास यमुना सें स्नान करके आचार्यज्जी की.सेवा में 
उपस्थित हुए ।महाप्रश्ु ने उन्हें नाम सुनाया, समर्पण करवाया और दुशम स्कंध 
की अलुक्तमणिका सुनाई। पश्चात्‌ पुरुषोत्तमसहसखनाम भी. सुनाया ।- इससे 
सूरदास के सब दोष दूर हो गये । उनके हृदय सें सम्पूर्ण भागवत की लीला 
रफुरित हो उठी । उन्हें इरिलीला के दर्शन हो गये। सूर ने इसके उपरान्त 
अपने सब शिष्यों को जाचाय जी से दीक्षा दिखवाई | तीन दिन तक रह कर 
भाचार्य जी सूरदास को साथ लेकर मज की झोर चले गये। 

श्रीनाथ मंदिर में पहुँचकर भाचाय जी ने सूरदास को कीर्तन का प्रवन्ध- 
कर्ता बता दिया ऐसा प्रतीत होता है कि आचार्थ वच्चम से मिलने के 
उपरान्त सूर की सारी व्याकुछता नष्ट द्वोा.गई: और उल्लास. तथा कहूँत्व की 
एक अदुभुत छुटा उनके पदों में प्रदर्शित होने छग़ी । सूरदास ने महाप्रभु के 
भागे जब नन्द महोत्सव किया और 'प्रज भयौ महर के पूत जंव यह वात्त 
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सुवी! शीपक पद गाया, तो आचाय॑ जी प्रसन्न होकर कहने लग्रे--'सूरदास 
तो मानो निकट ही हुते! । सूर ने थ्रीकृष्णलीछा के सहस्तों पद बनाये । 


'पारावली में सूरदास ने स्वयं लिखा हैः कर्म, योग, ज्ञान, उपासना 
सभी भ्रम थे । भाचार्य वह्चभ ने मुसे लीछा का रहस्य बता कर निर्भ्ान्त 
कर दिया। ११०२। कर्मकाण्ठ मीमांसा का मार्ग है, योग शेव सम्प्रदाय से 
_विशेषतः सम्बन्ध रखता है, ज्ञान वेदान्त तथा शांकर भद्देत का पथ है 
उपासना ध्यान के अन्दर आती है। सूरदास भाचाय वल्लभ की कृपा से इन 
सब के. स्थाव पर दरिलीला जेते अन्तिम तत्व की प्रतिष्ठा करते हैं। 
हरिलीछा गायन के सूर-निर्मित पद सवाराख वत्ताये जाते हैं, पर उपलब्ध 
पदों की संख्या सात हजार से ऊपर नहीं पहुँचती । 


सूरदास का रुगभग समस्त जीवन मज में ही व्यतीत हुआ। बज से 
उनको भोह भी था। ब्जवासियों में उन्हें प्ात्विक ज्योति की झलक 
दिखाई देती.थी। व्जधरा के घूलिकर्णों में, वायुमंडल में भक्ति की पुनीत 
_पयस्विनी कहीं क्षव भी प्रवाहित हो रही है। श्रीनाथ मन्दिर के ही निकट 
अन्द्ृसरोवर के ऊपर भाचार्य विद्वल्याथ की यढ़ी थीं। चहीं सूर की 
कुटी थी । अन्तिम समय में सूर वहीं. आ गये ओर “भरोसौ दृढ़ हन चरमम 
केरी? तथा 'खंजन नेन रूप रस माते' पदों को याते हुये आचाय विद्वलनाथ 
की विद्यमानता में उन्होंने ऐ डिक लीला संवरण की । 


सर पर पढ़े हुए प्रभाव 


( $ ) हठयोग ओर शेव साधना : भाचाय॑ वच्चभ से व्रद्मसस्वन्ध होने 
के पूर्च सूरदास शेवसाधना के अजुक्ृूछ आसन, भाणायाम भादि का अवश्य 
अभ्याप्त करते रहे होंगे। उनके कई पदों में इनकी ओर संकेत हैं। मोक्ष 
प्रदायिनी वाराणप्ती तथा बलिदान के उल्लेख सी उनकी रचना में. विद्यमान 
हैं। तिग्तांकित पद शेवसाधना का दिग्द्शन कराता है ; 


क्षपनी भक्ति देहु भगवान्‌ । ; 

कोटि छालूच जी दिखावहु, नाहिन.रुचि भान ॥ 
जरत ज्वाला प्रिरत गिरि तें, सुकर काटव सीस-।. 
देखि साहस सकुच मानत, राखि सकृत न ईस ।... .- 
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कामना करि कोटि कबहूँ, फरत कर पसुधात । 
सिंह सावक जात गृह तज्ि, इन्द्र अधिक ठरात ॥ 
| :..._- “>सूरसागर, ना० प्र० सभा० १०६ 
- इस पद में पशुर्मों को कार्ट कर यज्ञ में चढ़ाना, बलिदान करना, 
पंचारिनि तपना, भपने हाथ से शिर काट कर महादेव के घरणों में समर्पित 
' करना, पर्वत से गिरना, और इन कार्यों से इन्द्र को झांकित करना आदि 
बातें शीवसलाधना और हृठयोग के अनुकूल हैं। इसी प्रकार की कृच्छ तपस्या 
का उहलेख पदु संख्या ३९८० में भी है। पद संख्या ३४० में सूर ने वारा 
ण्ती को सुक्ति क्षेत्र लिखा है जहाँ शिव रामनाम की दीज्ा दिया करते हैं। 
एस पद से भी सूर फा शेव सम्प्रदाय की ओर आकर्षण प्िद्ध होता है। 
पद संज्या ७८८ भौर ७८९ में हरि-हर, श्याम भौर शिव दोनों का एक साथ 
वर्णन है । 


(२ ) निर्गेण भक्ति : ऐसे पद मिनमें जाति-पॉति, वेद भादि की निन्‍्दा, 
छान-पेराग्य की सापेक्तता, सत्यपुरुष को वाहर न देखकर अन्दर देख़ना, 
मूर्तिपूनाविरोधी सर्तों के नामों का श्रद्धापूचवक उद्लेस भआादि वर्णित है, 
वे निगुण मक्ति से प्रभावित हैं। यथा-- 


सत्यपुरुष घट द्वी भें वठे पिमानी को स्यागे ॥२४४॥) 


३] 8 9 
जी छी सत स्वरूप नहिं सूझत । 
तौ लो मगमद नासि बिसारे फिरत सकक घन वृझत ॥ ६६८ ॥ 
2 ३ >> 
 अपुनपौ भापुन ही सें पायो । | 
शब्दहिं शब्द भयो उनियारी, सतगुरु सेद बतायो ॥ ४०७ ॥ 
&) का छः 
अपुनपी कापुन ही बिसरयो । 
जैसे श्वान कांच मंदिर में भ्रमि अमि भूंकि मच्यौ ॥ ३६५९ ॥ 
इन पर्दों सें सत्य पुरुष, घट, सत स्वरूप, सद्गुरु ादि ऐसे छाब्दों का 
प्रयोग हुआ है ज्ञो कबीर भादि निगुंणी सन्‍्तों को प्रिय हैं। 
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हि 
- (३) वेष्णव भक्ति : पुष्टिमार्गीय भक्ति से व्यतिरिक्त वेष्णवसक्ति 
भावना को अभिव्यक्त करने चाले पढ़ों की संख्या भी न्यून नहीं हैं। आचार्य 
रामानुज, मध्य, निग्बाक जोर रासानन्द की वेष्णव भक्ति उन दिनों उत्तराखण्ड 
में ध्याप्त हो रही थी। मानवों के सानस-मयूर घनश्याम की उच उमहती हुई, 
साखभावरुपिणी सघन धटाओों को देखकर मत्त हो नवल् नृत्य करने लगे 
ये। सूर जेसे विरागी सन्त का उसकी ओर आकर्षित हो जाना स्वाभाविक 
था। सूरतागर के प्रथम तथा द्वितीय रकन्धों से ज्ञो पद राम तथा कृष्ण की 
भक्ति से सम्बन्ध रखते हैं, वे उन्हीं दिनों लिखे गये ये। आचार वच्चम से 
मिलने के उपरान्त तो हरिलीछा का गायन प्रारम्भ हुआ | सरखागर का प्रणयंन 
इसी छीला-गान का परिणाम है। इसी भाधार पर हमने सूर-काब्य के दो भेद 
किये हैं । दास्य सक्ति अथवा वेष्णव विनय के पद, जिनमें सूरदास का भाते, 
व्याकुछ हृदय प्रभुचरणों सें पढ़ा हुभा कातर ऋन्‍दुन कर रहा है अथवा 
हठयोग भौर निर्गुण भक्ति से प्रभावित पद जाचाय वल्न्त से सेठ होने के पूर्व 
लिखे गये । हरिछीछा के पदु इस भेंट के उपरान्त लिखे गये। सहस्नों की 
संख्या में बने हुये इन पदों को देखकर ही भाचाय वल्चम सूरदास जी को 
सागर और गोरवामी विद्वल्ताथ उन्‍हें पुष्टिमाग का जहाज कहने छगे थे । 
सूरसागर को इरिछलीकामान का ही प्रधान काव्य कहना चाहिये । सूरसारावली 
भौर साहित्यलह्दरी भी हरिीछा से ही पम्पन्धित हैं। प्रथम द्ोडी के बृहव्‌ 
गान के रूप में लिखी गई है भीर दूसरी शलड्भार तथा नायिका भेद को ढिये 
हृष्कूट काव्य है, जिसमें राधाकृष्ण की लीलाओं का वर्णन है। 


पौराणिकता : सूच्म को स्थूछ, धब्याकृत एवं क्षनिरुक को च्याकहृत तथा 
निरुक्त रूप में कहने की प्रणाली पौराणिक है। पुराण साहित्य सूचम जगत 
के तर्खों को कथानकों के द्वारा समझाने का प्रयरन करता है। ऊपरी भावरण 
को देखने से कह्ामी कभी-कभी अप्हक्‍तत भी प्रतीत द्ोती है, पर रूपक था 
धम्योक्ति के शावरण को हटाकर देखिये, तो कहानी के गर्भ में छिपे आध्यात्मिक 
संकेत स्पष्ट होने ूगते हैं। कतिपय कहानियाँ छान, कर्म या भक्ति फी महत्ता 
प्रकट करने के लिये भी गए्ी गई हैं। इस रूप में वे पुरानी होते हुए भी नवीन 
हैं। पुराण का क्षर्य भी यही दे । पुरा-प्राचीन-जिस पद्धति में नव-वया-बवता 
रहता है, वह पुराण है | ज्ञाग के सूदम सूत्र समझ में कम थाते हैं, पर पुराण 
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की शेली में कह्दे गये वही सन्न शीघ्र हृदयंगमःहो जाते हैं। प्राचीन को नवीन 
रूप देना, आधुनिक ढड से कहना, - विगत को प्रत्यक्ष कराना, असीम को - 
ससीम अथवा महः को अणु या पार्थिव रूप देना पुराणसाहित्य का उद्देश्य 
है। पुराणों में जो कहानियाँ भक्तिमा्ग की प्रतिष्ठा और धचार के :लिये लिखी 
गईं थीं, उनका प्रयोग निर्गण भक्ति के साधकों ने भी किया था और सगुण 
भक्ति के प्रतिपादकों ने भी । सर में यह पौराणिकता कबीर के ही. समान दै। 
कधीर भौर सूर ही क्यों, प्रायः सभी भक्त कवि इन भक्तिपरक पौराणिक 
कथाक्षों सें विश्वास करते रहे हैं । भजामिछ, गणिका, भग्वरीश भादि की कथायें 
इसी प्रकार की है। सूर की आरग्भिक रघनाओं सें' हन कथाओं का बाहुल्‍य 
है। नीचे लिखी पंक्तियाँ पौराणिकता का प्रभाव भदशित करती हैं 


जहां जहां सुमिरे हरि जिहिं विधि, तह जेसे उठि धाये हो। 
दीन वंधु हरि भक्त कृपानिधि, वेद पुराननि गाये हो ॥ ७ है 
रसना एक अनेक स्थामगुन, कह ऊगि करों बखानों 

सरदास प्रभु की महिसा अति, साखी वेद-पुरानों ॥ ११ ॥ 
जाति पांति कुछ कानि न भानत, पेद्‌ पुराननि साखे॥ १७॥ 
नृग, कपि, विप्र, गीघ, गनिका, गज़, कंस, केसि खल तारे। 
अघ, वक, छृपभ, बकी, पेजुक हति भव जलनिधि सें उबारे ॥ 
संखचूड, मुष्टिक, प्रढनध जरु तृनावते संहारे। 

गज चानूर हते दुव नास्यो, व्याल सथ्यौं भय हारे ॥ २७ ॥ 
हिरनकसिषु परहार-थक्यौ, प्रहाद न नेक ढरे। 

अजहूं छग्रि उत्तानपाद सुत, अविचल राज करे ॥ 

राखी राज द्ुपदृतनया की, कुरुपति घीर हरे। 

दुरजोधन को सान भंग्र करि घसन प्रवाह भरे ॥३४॥ 
द्विजकुक पतित भजामिल विपयी, गमिका हाथ बिकायौ। 

सुत हित नाम लियो नारायन सो बेकुण्ठ पठायौ ॥१०४॥ _ 

जब ग़ज़ चरन आह गहि राज्यों, तब ही नाथ पुकान्‍्यौ 

तजि के गरुद चले अति भातुर नक्र चक्र करि सान्यौ ॥ 

निप्ति निसि दवी.रिपि लिये सहस दस दुर्वासा पग धाप्यौ 
-त्तकाछ॒हिं सब अगठ भये हरि राजा-जीव उवाज्यौ ॥१०९॥ - . . . 
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भीर परे भीपम प्रन रास्यो, भजन कौ रथ हांकौ॥। 
श्र 
रथ त॑ उत्तरि चक्र कर लीन्हो, भक्त बछुछ प्रन ताकी ॥११४॥ 


व्याध भरु गीध, गनिका, अजामिछ हिज चरन गीतम तिया परसि पायौ॥ 
सूर प्रभु चरन चित्र चेतन करत ब्रह्म सिव सेस सुक सनक ध्यायों ॥११५९॥ 


गनिका किये कौन प्रत संजम सुकहित नाम पढ़ावे। 
दुखित जानि के सुत कुबेर के, हिन्द रूगरि भाषु बंधावे ॥4२२॥ 


भारत भक्त की भार्ति के शमनार्थ ऊपर उद्धत कहानियों में कितना जाश्ा- 
सन भरा पड़ा है, इसके कहने की आवश्यकता नहीं है। सूर अनेक बार पने 
अथवा भक्तों के समत् सगवान्‌ के दुयालु हृदय को उपस्थित करते हैं। मिसने 
शृध्र, ध्याघ, गणिका भौर भजामिल जैसे अधर्मों का उद्धार किया, वह क्या मेरा 
न्नाण नहीं करेगा ? में क्या छेश-कण्टकों में ही पढ़ा जीवन काहूँगा? मेरा 
भीवन-रथ क्या सबके पीछे ही पड़ा रहेगा ? क्‍या इसे सबके थागे होने का 
कभी सौमाग्य प्राप्त नहीं होगा ? नहीं, करुणा-वरुणालुय के रहसे ऐसा कैसे हो 
सकता है ? में पापी ही सही, पर आज़ तो उस पाप-निवारक के चरणों में पढ़ा 
हैँ । उप्तकी अमोघ शक्ति के समत्त पाप क्या, पाप का बीज तक क्षार हो 
सकता है। सूर इसी प्रकार की भावनाओं में निम्न एक पर एक उदाहरण देते 
जाते हैं। पुराणों के ये उदाहरण पाप से प्रथक होने की उद्दाम भाकाँज्ा रखने 
वाढे और सुगति-प्राप्ति के लिये छाढायित् प्राणियों के लिये वढ़ा बल रखते हैं । 


पौराणिकों ने प्र के नाम-रूप की जो कद्पनाये कीं, ये सी इसी ध्येय को 
पुष्ट करती हैं। इन नाम-रुपादि में एक विशेषता थी । कबीर जैसे निरगुण भक्त 
ने भी इन्हीं नाम-रूपादि को स्वीकार किया था, पर ऐतिहासिकता को हटा 
कर । सगुण भक्तों ने इस ऐतिहासिकता पर भी कल्पना का पुट चढ़ा कर उसे 
ऐसा मनोरम रूप प्रदान किया कि वह इतिहास में, यथाथ में भादशश का काम 
करने छगी । नाम ऐतिहासिक व्यक्ति का है, पर यौगिक निवंचन से प्रभु-परक 
अर्थ भी देता है। रुप पार्थिव है, पर साथ ही दिव्य भी । घाम छौकिक जैसा 
ढग रहा है, पर है धलौकिक। छीलायें भी मानवोचित होते हुए छोकोत्तर हृं। 
गुण-राशि तो महान्‌ है ही। सब मिल कर मानव के कह्याण का पथ प्रशरत 
कर रहे हैं, उसे दिव्यता की ओर चलने का संकेत दे रहे 


७६, ८० भ० बि० 
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नाम ४ 
सूरदास ने कबीर की भोंति उन दिनों प्रचछित श्रभु के सभी 
नामों को स्वीकार किया है। हम नामों में कुछ वंप्णय-मक्ति-भावना से 
सम्पन्धित हैं, कुछ स्वरूप, धाम तथा स्वभाव के भाधार पर हैं और कुछ शव- 
वारी राम भौर न्रीकृष्ण के पर्थायवाघरी हैं। यथा 5 


( १ ) वेष्णच-भक्ति-भावना से सम्बन्धित : 
हरि: दरि सौ ठाकुर भौर न जन को ॥ ९॥ 
जाकों हरि छड्डीकार कियो ॥३७॥ 
यह नाम सूर को यहा प्रिय है। १, ७, ८१, ८२, ८४, ८७५ आदि धर्गेक 
पदों में सूर ने यद्द नाम छिया है । 
चामुदेव : घासुदेव की बी घढ़ाई ॥ ३ ॥ 
यह नाम कपेश्ाकृत कम भाया है । 
प्रभु : प्रभु की देखी एक सुभाउ॥ ८ ॥ 
५ ५ ५ 
प्रभ हों बढ़ी बेर की ढढ़ो ॥ १३६७ ॥ 
यह वाम भी पद संख्या ३, 8०८, १०९, १६१०, १२१९, १३०, १३८ 
आदि में कई बार भाया है | 
भगवान्‌ ; कब के राखि छेहु भगवान ॥ ९७ ॥ 
५ ५ ५ 


सूरदास भगवन्त भजन पिन्तु फिरि फिरि जठर जरे ॥ ३५ ॥ 
ठाकुर : सूरदास की ठाकुर ठाढ़ी छिप्रे छकुटिया छोटी ॥ ७८१ ॥ 
साथ ; नाथ क्षनाथनि ही के संगी ॥ २१ ॥ 
८ १ ५ 
व फे नाथ सोहिं उधारि ॥ ९९ ॥ 
स्वामी : सूरदास ऐसे स्वामी पंगें देहि घू पीठि जमागे ॥ ८ ॥ 
पद संण्या ६ में सुरस्वामी नाम काया दे । 
प्रियतम : प्रीतम जानि लेहु मन भाहीं॥ ७९ ॥ 
गोस्वासी : मेरी सन. मतिहीन गुसाई ॥९०३॥ 
4 ४, ' )९ 
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मो सी पतित न भौर गुसाहँ ॥१४७॥ 
पुरुषोत्तम : मेंदी पीर परम पुरुषोत्तम छुख मेव्यौ दुंहूँघां कौ ॥३१३॥ 
यज्ञपुरुष : यश्ञपुरुप तब दरसन दियौ ॥ ४०९ ॥ 
ईश्वर : छु ते विसारयी सहज ही हरि, ईश्वर, भगवान ॥ श२५॥ 
जगदीश : जैसी जगदीस जिय घरी छामे॥ ५ ॥ 
भुरारी ; सरदास पर कृपा करो व दरसन देहु झुरारी ॥ १०९ ॥ 
भुकुन्द : सूरदास प्रभु सब सुखलागर दीनानाथ, मुकुन्द, मुरारी ॥ २२॥ 
श्रीपति तथा स्वासी : 
परवस भयो पसू ज्यों रझुवस, भज्यौ न श्रीपति रानौ ॥ ४७ ॥ 
सरदास प्रभु अधम उधारन, सुनिये श्रीपति स्वामी ॥ १४८ ॥ 
श्रीनाथ : भव तो नाथ न मेरी कोई बिन श्रीनाथ मुकुंद मुरारी ॥ २४८॥ 
कम्लापति : थे जगदीस ईश कमलछापति ॥ ६०४ ॥ 
रमापति : छुद्र पतित तुम तारि रमापति, जब न करो जिय बारे ॥१३१॥ 
विश्वम्मर तथा साहब : 
पोषन भरन विसंसर साहव जो कछपें सो कांदौ ॥ ३२ ॥ 
माघव : माधी नेकु हृठको गाहु॥ ५६ ॥ तथा ७, ५३, १००, ३०२, ३१७ 
आदि में भी । । | 
इन नामों में साथ, स्वामी, गुसाह, साहव भादि ऐसे नाम हैं जिन पर 
नाथसम्पदाय या निर्गुण सम्प्रदाय का अभाव पढ़ा है। वेष्णवों में हन लामें 
का प्रचार इन्हीं सम्प्रदायों की देन है। 
(२) राम से सम्बन्धित : 
राम : राम भक्तवत्सल निज बानों ॥ १ ॥ 
कहा कमी जाके राम घनी ॥ ३९ ॥ 
यह शब्द भी ५७, ५९, ७१, ९०, ९२, २९६, २९७, ३१०, २११ भादि कई 
पदों में भाया है। भाचाय व्नभ से मिछने के पूर्व सर का चद्द प्यारा नाम 
प्रतीत दोता है। भविष्यपुराण जो सूर को रामानन्दुमतस्थ कहता है भौर 
प्िप्रमें राम नाम की विशेष महत्ता है, संभवतः सत्य हो । राम के साथ श्याम, 
गोपार भादि नाम भी घढते थे । आचाये चह्मम से मिलने के पश्चात्‌ तो सूर 
घालगोपाल के ही घनिष्ट प्रेमी बने । ह 
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रघुकुल तथा राघव शब्दों का प्रयोग भी पद्‌ संख्या ११ में हुआ है। 
नवम रकंध में रघुनीर (१८), रघुनाथ (२३), रघुराह (३५), राघव (४४), 
रघुपति (९२), रघुनन्दन (९९), रघुबर (६७) तथा राम शब्दों का प्रचुर 
प्रयोग पाया जाता है । 


(३) कृष्ण से सम्बन्धित : 


यदुनाथ : जग जानत जदुनाथ, जिते जन निजभुजसम-सुख पायी ॥ १५॥ 

यहुराज : का न कियो जनद्वित जदुराई ॥ ६ ॥ 

केशव : तुम कृपालु करुवानिधि, केशव, अघम उधारन नांउ॥ १२८ ॥ 

कृष्ण : सूरदास मत यह कृष्ण भजि भव जलनिधि उत्तरत ॥ ५५१ 

श्याम : सूर श्याम बिनु न्तकाछ में कोड न आवत नेरे ॥ <५॥ 

घनश्याम : अन्त के दिन को है घनस्थाम ॥ ७६ ॥ 

गोविन्द : गोचिंद प्रीति सबनि की सानत॥ १३॥ तथा पद ३१, ६२ 
८० आदि में । - 

गोपाल : नीके गाइ भोपालहि मन रे ॥६६॥ तथा ७४, ८७,९८ णादि में। 

गिरिधर : ठक्राइति मिरिधर की सांची ॥ १८ ॥ तथा १०८१ आदि में | 

नंदकुमार : सब तजि भजिये नंदकुमार ॥ ६८ ॥ 

बनवारी : जे जन सरन भजे चनवारी ॥ २२॥ तथा १६० आदि । 

बनसाली ; वनसाली भगवान उधारो ॥ १७२ ॥ 

संददुलारे ! कोमछ फर गोवर्धन घारी जब हुते नंद घुलारे ॥ २५ ॥ 

नंदलात़ : रृढ़ विस्वास भजी नंद छाछ॒ृहि ॥ ७४ -॥ १५४ भादि में भी । 

यदुनंदन : तब जदुनंदन लाये ॥ २९ ॥ 

नंदनंदन : सूर नंद नंदुन जेहि बिसष्यो ॥ ७८ ॥ 

मोहन : मोहन के सुख ऊपर चारी ॥ ३० ॥ पद संख्या ३६, ३७ में 

मनमोहन शब्द का भयोग हुआ है। 
बलवीर ; हर चलचीर बिना को पीर ॥ रेई ॥ 


गोपीन्ताथ : गोपीनाथ सूरंके प्रभु के विरद न छाग्यौ ठॉँकी ॥ ११३ ॥ 
तथा ४४२ सें । 


दामोदर : कृपानिधान दानि दासोदर सदा संचारन काज॥ १०५॥ 
रुक्मिणीरसण : कर जोरि सुर विनती करे सुनहु न हो रुकुमिनिरवन ॥१८०॥ 


सूरदास ओर भगवद्धक्ति ६२६ 


ये नास दृशम स्कंघ में भी जाये हैं। इनसें से श्याम तथा घधन्रश्याम 
नाम राम के लिये भी आया करते हैं। सूर ने राम भौर कृष्ण से सम्बन्धित 
नामों सें एकता भी स्थापित की है। पद संझ्या.३३ और २३३ में राघव 
ओर कृष्ण तथा राम भौर ग्रोपाछ नाम एक साथ भाये हैं। विनयपत्रिका 
पदु संख्या ५७ में तुछघी ने भी कृष्ण कौर राम का. नाम एक साथ लिया है । 
सुर पद संख्या ३४६ में .लिखते हैँ कि ग्रोविन्द्‌ या रामनाम की समता 
अश्वमेध यज्ञ, चान्द्रायण भादि घत और करोड़ों तीथ भी नहीं कर सकते, 
परन्तु पद संख्या १७१ में वे अपने को श्याम का ही गुरठाम कहते हैं। 
पद संख्या १५९९ में 'जें गोविन्द माधव मुकुंद हरि! से प्रारम्भ करके राम 
तथा कृष्ण से सरबन्धित अनेक वार्मों का वर्णन सूर ने किया है। 


(४) स्वरूप से सम्बन्धित: 
अविगत : भविगत-गति कछु कहत न भावे ॥ २ ॥ 
शाह्लपाणि : वेली के तप लों नित भरमत, भजत न सारंगपानि ॥ १०२ ॥ 
तथा १३७५-६०४ आदि। ह 
शाइपति : सारंगपति प्रगटे सारंग ले जानि दीव पर भीर ॥ ३३ ॥ 
शाइघर : देखि रे वह सारंगधर आयौ ॥ ५६६ ॥ 
देवमणि : तुमही देउ बताह देवमनि नाम छेठ थों ताकौ ॥ ११३ ॥ 
चतुभुज : जन्म परीक्षित की जब भयी । कह्नो चतुझ्ंज कहं अब गयो ॥२८९॥ 
नरकेहरी : भक्त बछुक वपु घरि नर केहरि दूनुज दक्यो उर दरि 
सुसाई॥ इक॥.....ररररः़ 
(५ ) स्वभाव से सम्बन्धित : द 
दीनानाथ + जाकी दीनानाथ निवाजे ॥ ३६ ॥ 
जापर दीनानाथ ढरे ॥ ३६५ ॥ 
दयानिधि : दयानिधि तेरी गति रूस न परे ॥ १०७ ॥ 
दीनदयाल : सोह कछु कोज दीन दुयाल ॥ १२७ ॥ 


(६ ) धाम से सम्बन्धित : 
बेकुण्ठनाथ : बेकुण्डनाथ सकल सुखदाता सूरदापत सुखधाम ॥ ९२॥ 
तन्नि सेवा घेकुंडनाथ की नीच नर॒वि के संग रहे ॥ ५३ ॥ 
निधि : जाए समाइ सूर वा निधि में, चहुरि जगत नहिं नाचे ॥4१॥मे५४॥ 
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वृन्दावनचन्द्र : सूरदास पर कृपा करो प्रभु श्री घन्दाघन चन्द ॥ १६३ ॥ क्‍ 
गोकुलपति : हित करि मिले लेहु गोकुरुपति अपने गोधन साह ॥ ५१ ॥ क्‍ 
ब्रजराज : छीजे पार उतारि सर को महाराज वजराज ॥ १०८ ॥ 
त्रजनाथ : मेरी कौन गति घजनाथ ॥ १२६ ॥ । 
रूप : सूर अपने प्रभु को इन्द्रियातीत, मन भौर वाणी से परे, रुपरहित 
तथा निराकार मानते हुये भी उसे स्वरुपयान्‌, सुन्दर तथा साकाररूप में 
उपस्थित करते हैं। प्रभु के साकार रूप का वर्णन उन्होंने अनेक पदों में किया 
है। नख से शिखा तक हरि के अनुपम सौन्दर्य का वर्णन करते हुए सर 
थकते नहीं । रूप के उस परमनिधि के दुश्शनार्थ सूर के थन्द नेश्न गोपियों 
के नेन्नों के रूप में परम छालूची बने हुए हैं। प्रभु के विराट तथा ज्योति: 
स्वरूप का वर्णन वेद भी करते हूं। सर ने भी कपने श्रभु को इन रूपों में 
देखा है । वेष्णव-भास्था के थनुसार थे उसके चतुभुंजस्वरूप का भी प्रति- 
पादुन करते हैं। यथा : 
निराकार : लोचन स्रवन न रसना नासा । 
विनु पद पानि करें परगासा ॥ ६२१ ॥ ा 
अगोचर : मनसा घाचा कर्म भगोचर सो मूरति नहिं नेन घरी ॥ ११५ ॥ 
सन बानी को अगम अगोचर सो जानें जो पाये ॥ २॥ 
निगुण सग़ुण : जाकी माया छस्ै न कोई । निर्गुन सम॒ुन घरे बपु सोई ॥६२१॥ 
चरन कमल नित रमा पलोसे। चाहति नेकु नेन भरि जोचे ॥ 
भगम अगोचर लीलाधारी। सो राधा बस कुंज विद्वारी ॥६२१॥ 
गुन विन्ु गुनी, सुरूप रूप बिज्नु, नाम बिना श्री स्याम 
हरी ॥ ११५ ॥ 


ज्योतिःस्वरूप : जज्ञ समय पघिसुपाल सुजोधा भ्रमायाप्त ले जोति 
समोयी ॥ ५४ ॥ 


नव मनि मुकुट प्रभा उदिता अति, चित्त चकित अनुमान 
न पाचति | 


अति भ्रकाश निशि विमछ, तिमिर हर कर मछि मलि निज 
पतिहिं जगावति ॥ ६२५ ॥ 
ज्योतिरुप जगन्नाथ जगतगु 


रु जगत्तपिता जगदीस ॥११०५॥ 
रक्षो भट घट व्यापि सोई 


जोति रूप भनूप ॥ ३७० ॥:: 
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पतुभुज : बहुरी धरे हृदय महं ध्यान । रूप चतुसुंज स्थाम सुजान ॥३९४ ॥ 
चतुभुंज रूप धरि आय दरसन दियो ॥ ४३७ ॥ 
घारि भुत् भिहिं छारि भायुध ॥ ६२३ ॥ 


नख-शिख साकार रूप : 
फसल नेन ससि बदन मनोहर देखे हो पति भत्ति विचित्र गति । 
स्पाम सुभग तन, पीत बस चूति सोद बनमाछा भज्भुत जति ॥६२५॥ 
करि मन नंदनंदन ध्यान। 
सेव चरन सरोज सीतछ, तम्ि विषय रस पान ॥ 
जानु जंघ गब्रिम्ंग सुन्दर कलित कंचन दुंढ। 
काहुनी कि परीत पट थाति कमल केसर खंड ॥ 
सर्नों मधुर सरारू छोना, किंकनी कल रात्र। 
नामि हद रोमावछी भक्ति बे सहज सुभाव ॥ 
कंठ मुक्तामाहड, मछयम, उर बनी बनसाछ्त | 
सुरसरी के तीर मानों छत्ता स्थाम् तसाठ॥| 
वाहु पानि सरोज पद्चव, धरे मदु सुख बेशु | 
अ्धर दूसन कपोल नाता परम सुन्दर सेन ॥ 
कुटिल भ्र॒ पर तिरुक रेखा सीस सिखिन सिखंड ॥ ३७० ॥ 
सरतागर में नसशिख्र्णन के कई सुन्दर पद्‌ हैं। पद संख्या ६९, ७३९, 
८०२, ११४३ तथा २३७३ देखने योग्य है। ' 
विराद रूप ; 
घरन स॒प्त पताक जाके, सीस है आकास । 
सूर चंद्र नछत्र पावक, सर्व तासु प्रकास॥ ३७० 
गुण: 
(१) स्वाभाविक 
अन्तयामी : पे रघुनाथ चतुर कहियत है, धन्तरजामी सोई ॥ ५४३ 
कमल नेन, करनामय, सकल अंतरजामी ॥ १२४ 
अविनासी : भादि सनातन, हरि अविनासी। सदा निरन्तर घट घट बासी ।8 २१ 


पुरातन.: पुरुष पुरावन सा निर्वानी ॥ ६२१ 
अनादि; सामंद : तुम भवादि, अवियत, अनंतगुत-पुरत एस्सानन्‍्द ॥ १६३ 
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सवेज्ञ, सबसमर्थ : घुम सर्वज्ष, सभे विधि समरथ, भसरन सरन मझुरारि ।११५ 
सुखरासि : भविनासी सुखरासि ॥ १११ 
गंभीर, उदार : अति गंभीर उदार उद्धि हरि, जान सिरोसति राह ॥ ८ 
कलानिधान, गुणसागर : कलानिधान सकल गुनपतागर ॥ ७ ॥ 
अजर-अमर : जरा मरन तें रहित असाया ॥ ६२१ ॥ । 
पूर्ण : पूरन मह्म अखंढित संडित ॥ ४४८४ ॥ क्‍ 
अनंत : पूरन मह्म पुरान बखाने । चतुरानन सिच अंत न जाने ॥ ६२१ ॥ 
( २ ) जगतसम्बन्धी : 
कर्ता-भर्ता-हर्ता : कारन करनहार करतार । करता हृर्ता भापुद्दि सोह ॥१६१ 
लोक रचे, राख भरु सारे । सो ग्यालनि संग लीला धार ॥ ६२१ ॥ 
कोटि अहण्ड करत छविन भीतर, हरत विलंव न छावे ॥ ७४४ ॥ 
दाता भुक्ता हरता करता, विश्वंभर जग जानि ॥ ११०७५ ॥ 
तुम ही कर्ता तुम ही हर्ता, तुम ते जौर न कोह ॥ ४९१७ ॥ 
त्रिभुवनपतिराइ : मेरी नौका ज्नि चढ़ त्रिभुवनपतिराई ॥ ४८६ ॥ 
अमर उधारन असुर संहारन भन्तरजामी न्रिश्ुबनराई ॥६३५ 
जग के माता-पिता : सांची विरुदावक्ति तुम जग के पितु साता ॥ १२३ ॥ 
जगतपिता जगदीश जगतगुरु : 
जगतपिता जगदीस जगतगुरु निमभक्तनि की सहत ढिठाई ॥ ३ ॥ 


(३ ) भक्तसम्बन्धी : 

अकारण हितकारी : विज्ञु बदुछे उपकार करत है स्वारध विना करत मित्राई॥३ 
संत्त -भक्तमीत हितकारी स्थाम बिदुर के भाये। 
सूरदास करुनानिधान प्रभु झुग जुग भक्त चढाएु॥ १३ ॥ । 


द्यालु : जाकी कृपा पंगु गिरि ऊंचे जंधे कौ सब कछु दरसाई॥ १ ॥ 
दीनबन्घु : दीनबंधु दरि भक्त कृपानिधि घेदू पुराननि गाए ॥ ७ ॥ 
भक्तवत्सल : सूरदास भ्ठु सक्त बछुल तुम पाचन नाम कहाएु॥ ७ ॥ 
राम भक्तवत्सरू निज्ञ वार्नों ॥ ११ ॥ 
भक्त घछ्चुक प्रभु पत्ित उधारन रहे सकल भरि पूरि ॥ ११०५ ! 
करुतासय : भक्त विरद कातर कएनामय ढोछत पाछे छागे ॥ < (0 
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जब जब दीननि क्रठिन परी 
जानत हो करनामय जन को तब तथ सुगम करी ॥ १६ ॥ 
शील की शशि : तिनका सी अपने जन को गुन भानत मेर समान । 
सकुधि गनत भपराध सम्रुदृहिं बूंद तुल्य भगवान्‌ ॥ < ॥ 
सर स्थाम सर्वज्ञ कृपानिधि करुना रूदुरू हियो ॥ १२१ ॥ 
दाता : भूख भए भोजन जु उदर की, तृषा तोय, पद तन की ॥ ९॥ 
अभयदानदाता : दीन की दयालु सुन्यी भभवदाच दाता ॥ १२३ ॥ 
अशरण-शरण : स्यथाम सुंदर मदन मोहन वानि असरनत सरन ॥ १०२ ॥ 


उदार तथा भक्तप्रेसी : 

लग्यो फिरत सुरभी ज्यों सुत संग उचित गमन गृह बन कौ ॥ ९ ॥ 
आतं-दुख-दाहक : दीनानाथ हमारे ठाकुर सांचे प्रीति निबाहक । 

सरदास सठ तातें हरि भजि जारत के दुखदाहक ॥१९॥ 

पतितपावन : सर पतितपावन पद-अम्युज़ सो क्यों परिदरि जाउं ॥१२८॥ 
प्रीति के वशीभूत : प्रीति के बस्य ये हैं मुरारी ॥ २६३६ ॥ 
प्रवीन : चित दे सुनो स्थाम प्रवीन ॥ ४७२० ॥ 
सुजान : सुनहु स्थाम सुजान तिय गजगामिनी की पीर ॥ ४७२७ ॥ 
चतुर : परम उदार चतुर चिंतामनि कोटि कुबेर निधन को ॥ ९॥ 
नागर : सूरदास तुम दो अति नागर बात तिहारी ज्ञानी ॥ ८९७ ॥ 


( ४) छूप-सम्बन्धी : 
गरुडगामी : सकक भधहरन हरि गरुढ गामी ॥ २१४ ॥ 


कमलनेन ससिबदन 
कमल नेन, ससिवदुन मनोहर देखे हो पति भ्रति विचित्र गति ॥ ६२५॥ 


घास ; 
सरसार में निम्नाद्धित धार्मों के नाम पाये जाते हैं 
बेकुण्ठ : वकी कपट करि मारन थाई सो हरि जू बेकुण्ठ पठाई ॥ ३ ॥ 
पद संख्या १०, 4९, .३०४, ४०४, ४०५, ४२४, ४९५, ६२७ आदि में भी 
यह नाम आया है।- पद संख्या ३९५ में बेकुण्ठ को देव-निवास भी कहा 
गया है । यथा + । 
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यो कहि पुनि बेकुंठ तिधारे । विधि हरि महादेव सुर सारे ॥ ३९९ ॥ 
गोस्वामी छुलसीदास का मत भी यही है । 


क्षीरसागर : घीर समुद्र मध्य तें यो हरि दीरघ बंधन उचारा ॥ ६२२ ॥ 
स्वर्ग : छुम मोसे अपराधी साधव केतिक स्वर्ग पठाए ॥ ७ ॥ 

' सुरपुर : सूर विमान घढ़े सुरधुर सो आनन्द भभय निसान बजायों ॥५८५॥ 
हरिपुर : याहि समुझ्लि जो रहे छो छाह । सूर चसे सो हरिषुर जाइ ॥३९४॥ 
गोकुल : रघुकुल राघव, कृष्ण सदा ही गोकुछ कीनहों थानों ॥ ११॥ 
वृन्दावन : छांडी नाहिं स्थाम स्थामा की घुन्दावन रमधानि ॥ ८७ ॥ 

पद्‌ संख्या ७३, ९४७, १९७, १३१० णादि में भी छन्दावन घाम का वर्णन हे । 


अभयपद : रंक खुदामा किय्रो अजाची दियो क्रमय पद ठांठ ॥.१६४ ॥ 
पद संझ्या १०४७, १८८, १९३ आदि में सी इसका उछ्लेख है । 
मुक्ति : मोको मुक्ति विचारत हो प्रभु पचिद्दो पहर घरी ॥ १३६० ॥ 
सुखधास : केसी कंस कुबलया मुष्टिक सब सुखधास घसिधारे ॥१५८,१७ सें९ भी 
सरोवर : चलि सख्ति तिहिं सरोधर जाहिं। 
जिहिं सरोवर फमलू कमला रवि विना धिकसाहिं ॥ ३३८ ॥ 


चरणसरोबर : घकई री चलि घरन सरोवर जहां न प्रेम वियोग ॥ ३३७ ॥ 
श्यामयकमलपद : *टंगी री सज्ञि स्याम कमछपद्‌ जहाँ न निसि को ज्रास् ॥ 
जहं विधु भानु समान एकरस सो बारिज सुखरास ॥३३९ । 
बन : सुधा चकि ता वन की रस पीजे ॥ ६४० ॥ 


पद संग्या ४७१५ सें-- 
झान भ्षजान नाम जो लेह । हरि चेकुंठ घास तेहि देह ॥ 


भय हूं करि कोउ लेह्ट जो नाम । हरि जू देहिं तादि निज् घाम ॥| 
तथपि हरि तेहिं निज पद देह । 


तथा ; 
सूर विष्णु पद पांव सोहद । 
लिख कर सर ने चेकुंठ को निज धाम, निञ्र पद तथा विष्णुपद्‌ भी कष्ट 


दिया दै। पद संख्या ४०३ में नारद ध्रुष को मथुरा में चतु्सुज स्वरूप के ध्यान 
करने का आदेश देते हैं । यथा; 
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मथुरा जाह जु सुमिर्त करो । हरि को ध्याव हृदय में धरो । 

द्वादूस भत्तर मंत्र सुनायी । और चतुभुंज रूप बतायो ॥ 

मथुरा जाइ सोइ उन कियो । तब नारायन द्रसन दियो ॥ 
पद संख्या हे७१५ सें सधुरा की प्रशंसा है। वह चक्रसुदशन के 
ऊपर रखी है, अखिल भुवत की शोसा है, सुर, मुनि तथा तीथों द्वारा 
सेवित है, अगतियों की यति, हरिदर्शन की राजधानी तथा निमिष भर के 
लिये भी अपने अन्द्र रहने वालों को भावागमन से मुक्ति दिलाने वाली दे । 
पदु संख्या ३७३ सें 'कम्रकछोचन' में चित्त को स्थिर कर देने का वर्णन है। 


यथा : 
ऐसे सूर कम्रक छोचन तें चित वहिं अनत छुलाचे ॥ 
पद संख्या ३५० में लिखा है कि जो भक्त केवल भगवद भजन में प्रतीति 
रखते हैँ और मिनका हरिचरण-कम्छों में ढ़ अनुराग है, उन्हें नाक ( स्वर्ग ) 
का सुख और निरय (नरक) का दुःख व्याप्त नहीं होता। पद्‌ संख्या ३५६ 
में नाम्न को ही अस्त फल कह दिया है। पद संख्या ३४० में वाराणसी को 
मुक्ति चेत्र का नाम दिया है। 


हरिलीला गायन सें सूर ने इन्द्रावन को जो महत्त प्रदान किया है, 
वह गोकुछ को भी नहीं, यद्यपि पुष्टिमार्गीय भक्तों के लिये गोकुछ ही सर्व॑- 
श्रेष्ठ धाम रद्या है। इस सम्बन्ध में हसने 'भारतीय साधना और सूर-साहित्य 
: प्रबन्ध के पृष्ठ ४७५३-४७२ पर विस्तारपूर्दक लिखा है । 

धामों के चर्णन में खूर ने चेष्णवपद्धति का ही अनुसरण किया है, 
पर लीछा-गायक होने के कारण उसने भीकृषण्ण के चरणों तथा नेत्नों के ध्यान 
को भी किसी धाम से न्यूनतर नहीं समझा है । 
_> लीला : स्थिति और गति, अन्न और प्राण दोनों के पीछे घेतना है। 
घेतना के भी पीछे महाचेतना है। यहीं पर सत्ता, क्रिया तथा सन का परम 
विश्राम है। गति प्रगति बन कर प्रत्यागति सें परिणत होती हे और अपने 
केन्द्र में समा जाती है। क्रिया प्रक्रिया वन कर प्रतिक्रिया का रूप घारण 
करती है भोर शान्त हो जाती है । गति अपनी परम गति में, क्रिया अपनी 
परम क्रिया में पहुँच कर अवसान आप्त करती है। परमग्रत्ति एक प्रकार से 
गठि-की पराकाष्ठा है जिसमें गति धृष्टियोचर नहीं होती। चेतता की लहरों 
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का भी यही रूप है। वैयक्तिक चेतनाओं का. सप्लुदाय सह्दाचिति है। जहां 
चेतना की धारायें एकत्र हैं, एकत्व में घनीभूत हैं। यहाँ सत्ता तो है, 
पर नाम-रूप से विहीन होने के कारण धनिर्वचनीय है ।. इसी. देतु ऋषियों 
ने इसे सत्‌ और भसत्‌ दोनों से ही विरक्षण कह्दा'है। घचनीयता ' किसी 
सत्ता में तब जाती है, जब चह कोश, राशि या विश्राम-स्थिति से. निकक कर 
इकाई या व्यक्तित्त का रूप धारण करती है। परमप्रशान्त, घनीभृत, 
केन्द्रित अवस्था में जब काम के कारण विक्ञोभ होता है, तभी इकाइयों का, 
व्यक्तित्वों का जन्म होता है। तभी गति के तार पर तार परिलछक्षित होने 
लगते हैं । यह सहाचिति का मार्नों स्वप्नावस्था से जागरण है, . निमीलन 
का उन्‍्मीलन है। यही अछूय का सर्ग में परिणमन है। सर्ग-पर्जन या रचना 
के पश्चात्‌ स्थिति है और स्थिति के पश्चात्‌ पुनः प्रलथ. है | सर्य की 
श्मियाँ पृथ्वी पर पढ़ती हैं, ठहरती हैं जोर फिर छोट कर सयथ में 
समाविष्ट हो जाती हैं। यह सृष्टि भी उत्पन्न होती है, ठहरती है और घन्त में 
विलीन हो जाती है। इसकी मध्य स्थिति सें जीव विविध प्रकार की क्रियायें 
करते हैं, अह और नक्षत्र भन्तरिक्ष में एक नियत गति के साथ अपने भक्त या 
अन्य के भक्त के चतुर्दिक्‌ परिश्रमण करते हैं और अन्त में चुप हो जाते हैं । 
जंगम और तस्थुप की ये क्रियायें और गतियाँ इसी प्रकार विश्रान्त और 
विछुब्ध होती रहती हैं । उत्पत्ति, स्थिति भौर प्रठलय इस सृष्टि के शाश्रत सोंधी 
हैं। महाचेतना मानों इन्हीं के रूप सें भपना खेल खेल रही है, छीला कर 
रही है । 
भाचार्य चल्लभ की कृपा से सुर को इस छीछा का साज्षात्‌ दृर्शन हुआ था। 
शान्ति भोर अंकुकाहट की निविड़ निश्ञा में सर के समज्त छीला का साक्षात्‌ 
सार्नों सूय का प्रकाश था। इस प्रकाश से सर का आध्यात्मिक जगत्‌ 
जगमगा उठा | पार्थिव चच्षुओं के बंद होने पंर भी सर के दिव्य चत्चु खुल 
यये ॥ स्वयं प्रकाश बन कर तभी से वे हरिछीला-गायन में निमग्न हो गये । 


जो मद्दाचिति है, परम गति है, केन्द्र है, वही सर का हरि है, श्रीकृष्ण 
है। सब को अपनी ओोर हरने वाला, आहरण करने वाला, भाकर्पित करने 
चाछा ही तो हरि है, कृष्ण है। चह्दी सब में समाया या बसा होने से- वासुदेव 
है। बिन्दु जेसे सभी रेखाजों में समाविष्ट है, केन्द्र जैसे परिधि तक- अपना 
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विस्तार किये हुए है, वेसे ही हरि, श्रीकृष्ण, वासुदेव सब में भोतप्रोत हैं 
ओर वे सब में हैं, इसीलिये सब को, परिधि को, विस्तार को अपनी भोर खींच 
भी रहे हैं। यही खींचना भर फैलाना, भाकुंचन भौर प्रसारण, भाविर्भाव और 
तिरोसाव, उदय और अस्त, संयोग और वियोग भगवज्लीला के उभयपत्त 
हैं।' यह उसयता बीज के अंकुरित होते ही, उसके फूटते हुए दो दर्लों, 
में अभिव्यक्त होने छयती है। महाचेतवा का वह हिरण्यगर्भ भी, मह॒दंड 
भी द्विधा होता है, ऐसा भारतीय ऋषि कहते रहे हैं। 
५.“ हिंदुलता के दो विद्यालरपप जड़ और जंगम हैं। फिर ये भी रचय॑ 
नाना ट्विद्कों में विभक्त हुए हैं। श्रीकृष्ण शब्द में श्री और कृष्ण इन्हीं 
ह्विद्खों के माम हैं। राधा और क्लष्ण भी यही हैं। प्रकृति और पुरुष 
इन्हीं के अपर नाम हैं। कृष्ण जैसे राधा के साथ, पुरुष जैसे प्रकृति के 
साथ खेलता है, बेसे ही भगवान्‌ मानों अपनी लीला के द्वारा खेल रहा है। 
खेल भी लीछा है और खेलने का साधन भी लीला है। शतपथकार महर्षि 
याज्षवदक्ष्य ने इस द्विदुकता के खेल को बड़ी सूचम दृष्टि से देखा था? । 

सूर का सागर प्रमुख रूप से इसी छीढा का गान है। सूर का मन इसी 
में विशेषर्पष से रमा है। सुरसागर यद्यपि बाह्य कलेचर में भागवत्त का 
अनुवाद-सा छूगता है, पर जपने अन्तस्तलू में वह सूर के भन्तस्तलू को 
हिपाये है । भागवतकार व्यास को भी साज्षात्‌ हुआ था, पर जो साक्षात्‌ 
सूर को हुआ, उसे हम व्यास का साज्षात्‌ नहीं कह सकते। दोनों ने भपमने 
अपने साज्ञात्‌ को अपनी-भपनी भावभूमि में प्रतिष्ठित करके अपनी-अपनी 
कलातूलिका्ों से चित्रित किया है और चित्रों में अपने अपने रंग भरे हैं । 

लीछा का प्रथम रूप तो रचना ही दे। भागवत रचना को परमपुरुष 
का भाद्यर अवतार कहती है। पाश्वरात्र साहित्य के आधार पर हम अचतारों 
के कई रूप पीछे लिख चुके हैं। महात्मा सुरदास ने सूरपारावछी 
में रचना से प्रारस्स करके कनेक अवतारी छीछाओं को एक बृहत्‌ होली के 
गान-रूप में लिखा है। सूरसारावछी सूरसाग़र के छीछायान का एक नई 
तैली में संच्षिप० रुप है। सूरखागर में यह छीलायान विधालरुप में है। 
कुछ लीछायें दो-दो तीन-तीम वार भी लिखी गई हैं । 
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अवतारी छीछार्ों में राम-गाथा सूरसागर के नवम स्कंध में वर्णित 
हुई है, पर छीला की जो गंभीर भौर व्यापक शक्षवस्थिति दृशम स्कन्ध में 
वर्णित कृष्णलीला के भन्तर्गत है, वह वहाँ इष्टिग्रोचर नहीं होती । पद संख्या 
३९५ में सूर छिखते हैं कि गोपाल के छीछागान में जो सुख है, वह करोऱों 
तीथों में स्वान फरने से भी प्राप्त नहीं हो सकता । पद संझया २४, २५, ३४, 
३६७५, १७६ ओर २२४ में भी वे इसी विश्वास को प्रकट करते हैं । सर की 
यह भी मान्यता है कि जहाँ दरिछीला की चर्चा होती है, वहां गंगा, यमुना, 
सिनन्‍्धु, सरस्वती भौर गोदावरी अविलम्व घछी जाती हैं और समस्त तीर्थ 
वहाँ आकर निवास करने लगते हैं ( २९४ )। भगवान्‌ की छीछा का विस्तार 
बस्तुतः भक्तों का उद्धार करने के लिये दै। जो भक्त नहीं है, वह मारा 
जाता है, जैसे रावण । जो भक्त है, चह राज्य तथा अटल पदु का अधिकारी 
बनता है, जैसे विभीषण और ध्रुव । सुदामा जेसे भक्त का दारिव्रय दूर होता है 
कौर दुर्योधन, दुःशासन जैसे दस्युओं के चेभव पर पानी फिर जाता है। 
(१७६) | बढ़े से धढ़ा सम्नाट, विपुल-वैभव से समृद्ध, प्रथ से प्रयछ शक्ति- 
शाली, यशस्वी मानव भी यदि अत्याचारी है, पापी है, मानवता का श्र 
है, तो लीलामय भगवान्‌ उसे अवश्य नीचा दिखाते है । वह ऊध्चे गति का 
अधिकारी नहीं वन सकता । प्रभु की यह कर्म-मर्यादा है। इसका पालन 
होना ही चादिये। सूर ने नृशंस रावण के सस्वन्ध में इसीलिये लिखा दे : 


नय ग्रह्द परे रहे पादी तर कृपहिं काल उसारो । 

सो रावन रघुनाथ छिनक में कियो गीघ कौ चारो ॥ ६०३ ॥ 
नवग्रद्द जिश्नकी पारी के नीचे पड़े रहते थे, काछ का उसारा या छुप्पर 
( निवासस्थान ) जिसके कूप में था, ऐसे भौतिक समृद्धि के धनी रावण को 
राम ने छ्ण भर में गृध्र का भोजन बना दिया। नीच की दुर्गति होनी 
चाहिये, उसे नरक मिलना चाहिये, तभी मानवता का शुद्ध विक्रास हो 
सकता हैं, सभी सदगुर्णो का समादरणीय होना संभव है, मानव का हृदय 
इसी उपलब्धि में सुखी, संतुष्ट और तृप्त द्वोता है। यदि रावण जैसे रादसों 
फो तुछुसी की भोंति सुरपुर मेजा जाय ( रामचरितसानस लंकाकाण्ड १२९), 
उन्हें निजर धाम दिया जाय, तो सदगु्णों फी राशि, मानवता फी निधि 
कहाँ श्राण पायेगी ! सत्‌ की फेसे रक्षा होगी? भगवद्जीछा यदि भक्त के 
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उद्धार के लिये है, सत्‌ के संत्राण का यदि को ई कर्थ है, भवतार यदि 
अधर्मी और दुप्कृती का विनाश तथा साधु-सजनों का परिपाठन करता है, तो 
कल्याणकारी की सद्गति' और दुराचारी की दुर्गति होनी ही चाहिये | तभी 
कर्ममर्यादा की रक्षा होगी, भन्यथा. नहीं । सूर पद संझ्या ५५९ सें छिख़ते हैं : 

: छिन इक में भगुपति प्रताप चल करपि हृदय धरि लीनों ॥ 

छीछा करत कनक मग साप्यो, चध्यों घालि भभिमानी । 
' सोह दसरथकुल घंद्‌ अमित वर भाए सारंगपानी ॥ 
राम यदि दशरथकुछ के चंद्र हैं, प्रतिद्ध सूर्यबंश को उज्ज्वल करने 

वाले हैं, उनके हाथों में घनुप और अपरिमित बढ है, तो उन्हें वालि जेसे 
अभिमानी का गये खर्च करना हो चाहिये, कपटो, मायावी, दूसरों को धोखा 
देने चाठे ऋनकसग जेसे रूप को घारण करने वाले, विप भरे कनकघट के 
समान मारीच का वध उनके हाथों होना ही चाहिए। परशुराम भत्याचारी 
नहीं थे, वे मदमत्त ज्ञत्रियों को सन्‍्माग पर लगाने वाले थे, अतः सूर ने उनके 
प्रताप और वल को राम के हृदय में स्थापित करा दिया है।- बैसे परशुराम 
को भी अवतार साना जाता है, पर तुलसी ने उनकी भी छीछालेदर की है। 


रावण पर यदि विद्वेष-सम्बन्धी भक्ति का जारोप किया जाता है, तो इस 
भक्ति का कहीं तो कोई शुभ छक्षण, पश्चात्ताप भादि के ही रूप में, इष्टिगत्त 
होना चाहिये, जो कहीं पर भी नहीं है। जो व्यक्ति लोक-विरोधी कार्य करता 
है, ऋषियों की हत्या करके उनकी हड्डियों से दण्डकारण्य को पा5 देता है, उसे 
यदि शुभगत्ति प्राप्त होती है, तो सत्‌, शुभ, - भद्र और कल्याण का तो दम 
घुटने ढगेगा और साधुता सीधमान होकर करुण कन्दन करने छुग्रेगी ! फिर 
न सत्य रहेगा भोर न सत्य के अधिष्ठाता भगवान्‌ । भौर भगवान्‌ ही नहीं, 
तो भक्ति किसकी और केसी ) 
यदि यद्द कहा जाय कि रावण, . कंस ादि भगवान्‌ के हार्थों मरे, भत्तः 
उन्हें निर्वाण पद प्राप्त होना चाहिये, तो क्या रृत्यु भगवान्‌ के भतिरिक्त किसी 
अन्य के भी हाथों में है ? साक्ात्‌ प्र्टा ऋषि तो रत्यु तंथा अमृत दोनों को 
उसी के हाथ में रखा बताते हैं। जब सब उसी के हाथ में हैं, तो सब उत्ती के 
हाथों मरते हैं। अन्य यहाँ है ही कौन सारनेचाछा उस एक के भतिरिक्त भन्‍्य 
सब मरने के ही लिये भाते हैं । आते हैं, भत्तः जाते भी हैं। उन्हें जाना ही 
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है। आकर क्‍या यहाँ कोई स्थिर भी रहा है? भन्त्रिम एकान्त सत्य तो 
घही एक है । 

सूंर ने पद्‌ संख्या २४४ में सत्‌ पुरुष की परिभाषा करते हुए छिखा है कि 
उसे निरमिमान होना चाहिये, दन्‍्य उसके स्वभाव में ग्रहीत हो। जहाँ जपि- 
मान है, चहाँ सत्‌ नहीं, अस्त नहीं, विष रहता है। सत्‌ पुरुषों पर, भगव- 
स्क्तों पर जहाँ संकट पड़ता है, वहाँ भंगवान्‌ उनकी रक्षा के लिये तुरन्त पहुँच 
जाते हैं। वे भक्तों के साथ छगे-छगे फिरते हैं, एक प्रकार से भक्तों के हाथ 
बिक जाते हैं। पद संख्या १९३ के अनुसार भगवान्‌ भक्तों को अंभय पद 
प्रदान करने घाले हैं। भगवान्‌ की छीछा का, उनके चरितास्ृत का यही पुनीत 
उद्देश्य है । वह लीला ही क्या जो भक्त को उत्‌-ऊपर की ओभोर, घार-घारण न 
कर सके, उसे महत्‌, धवदात, उद्ात्त, ऊध्चे गति उपलब्ध न करा सके 
रावण जैसे दस्युकर्मा, पापीयसी पवृत्तिवार्लों को भक्त कहना भक्तिकाण्ड का 
निरादर करना है । । 

र ने रामगाथा में ही नहीं, कृष्णयाथा में भी इस लच॒ंय को आँख से 
ओशझल नहीं होने दिया है। पद संख्या ६६८ में उन्होंने पूतना को भवश्य 
जननी की गति भ्रदान की है भौर उसे निज धाम भेजा है,. क्योंकि चह माठृ- 
भाव से ही चालकृप्ण के पास आई थी। पर पद संख्या ६७७ में का्ासुर, 
६८० में शकटासुर, ६९४ में तृणावंत भादि भसुरों का वध श्रीक्ृषष्ण करते हैं, 
उन्हें परमगति नहीं देते । यही घात वकासुर, भधासुर, पेनुक, प्रलूग्ब, वृषभ, 
केशी, ध्योम भादि धसुरों के सम्बन्ध में कही जा सकती है । कंसासुर को भन्य 
पदों में तो नहीं, पर पद संख्या ३६९६ में सूर ने भी सुरों की गति दी है 
और उसे निर्वाण-पद भेजा है। यह चिन्स्य है । 


क्या निर्वाण, निजधास था सुरपुर को अथवाद नहीं माना. जा सकता. 
क्‍या यह आवश्यक है कि भक्तिपक्ष का उत्कर्प दिखाने के लिये इन शब्दों का 
मूल अर्थ ही लगाया जाय ? हमारी समश्न में यदि तुझसी के रावण और खूर 
के कंस के सम्बन्ध में निर्याण का भर्थ उनके पाप में प्रश्नत्ति करने वाले वर्तमान 
शरीर से छूट जाने का जोर इस दशारीर द्वारा पाप न करने का. छगाया जाय, 
तो गुत्थी सुर्छ सकती है। जिस शरीर से ये असुर पाप में प्रवृत्त होते थे, 
उपसे उन्हें मुक्ति मिल गई। अब भागे जो शरीर, शुभाशुभ कर्मों के भाधार 
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पर, उन्हें प्राप्त होगा, संभव है, उसमें वे पाप-प्रवृत्ति से हट कर घलें। रूत्यु 
बढ़ी भयावह है। यदि निधन या वध-जन्य बलेक् इन असुरों को पाप की 
ओर से मोड़ कर पुण्य की थोर प्रदत्त कर सकता है, तो यह भोड़ सुरघुर, 
निजधाम था निर्चाण की भोर ही छे जाने वाछा है। इस अर्थ में हरिलीला 
की सार्थकता सिद्ध हो जाती है । 

भाचार्य॑ वह्नभ की इृष्टि में लीछा केवल लीला के लिए है । उसका धन्य कोई 
उद्देश्य नहीं है। संभव है, शुद्धाह्देत इष्टिकोण से यही सत्य हो, पर जब तक 
जीवों में कोटि-मेद है ओर उन्हें निम्नस्तरों से निकक कर प्रवाही, भर्यादा, 
शुद्ध पुष्टि भादि कोटियों में पहुँचना है, तब तक हरिलीछा का प्रमुख उद्देश्य 
जीव का उद्धार था उन्नयन मानना ही पड़ेगा । भगवान्‌ का कोई कार्य भपने 
लिये नहीं है। वह तो विशुद्धरूप से तपस्वरूप है। घह जो कुछ उत्पन्न 
करता है, जीव को भोग के लिये दे देता है। भम्दत था मोक्त का भोग भी 
जीव के ही लिये है। प्रभ्नु भस्गत स्वरुप हैं, जीव को इस अरुत अवस्था की 
प्राप्ति प्रभु की कृपा से संभव होती है। इस प्रकार से भी वे तपःरूप ही हैं । 
प्रभु का त्पःरूप ही उनके सत्य, अविनाशी या भम्दत रूप का धोतक है । 

सर छीला को छीलाकेबल्याथ नहीं मानते। पद संख्या १७६ में उन्होंने 
स्पष्ट लिखा है ः--सत्यभक्तहिं तारिबे की लीछा विस्तारी?। प्रभु ने लीला का 
विस्तार वस्तुतः भक्त को भवसागर से पार छग्राने के लिये किया है। 


प्रभु का विरद, उनका घाना, 'पतितयावन! है। उसके अवतार का भी 
यही अयोजन है । 'पत्ितपावनः में 'अमिमानी का पतन! भी सम्मिलित है. 
सूर के अनेक पदों में छीछा के इन दोनों पत्षों का वर्णन मिलता दे। जगत 
और जगत के भन्द्र संसार, रचना थोर रचना के भन्दर सेरे-तेरेनन का भाष, 
सत्य और उसके ऊपर चढ़ा हुआ हिरेण्य का असत्‌ आवरण--सवका विशेद्‌ 
आास्यान सूर-सागर के अन्दर है। 


भक्ति भजन है, पर किसका भजन १ सुत, कछन्न, परिवार का ? गृह, 
धन, भाण्ठ का ? सामाजिक अपिद्वि का ? नहीं, ये तो सब झूठे हैं। इनके 
साथ सम्पक स्थापित करना, इनके पीछे दौड़ना, उपलब्धि के पश्चात्‌ इनका 
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उपयोग करना--घब विप्रयोगात्त चाछे हैं। इनमें से एके भी सतत साथ नहीं 
रहता । सतत साथ न भी दें, पर गाढ़े समय पर ही कार्म भावें ऐसा भी 
दिखाई नहीं देता । अभी ,भ्भी याढ़ी कमाई से, धोर- परिश्रम करके ,एक 
विविन्न चित्रमय, कश्नकलश-कंगूरों चाछा सुन्दर भवन बनाया है, 'पर 'बनते 
ही ऊझृत्यु की वेला आ गई। में पक पर भी इसमें न. सुख से सो सका, 
न बेठ सका ।. सब छोग मिल कर सुझ्ते घर से,निकाल. रहे हैं। घर मेंने 
'घनाया, पर में, ही इसमें न रह सका। चढ़े चाव “से, विविध सुर्खो की... 


कहपना करके मेंने एक रमणी के साथ विवाह: किया था। रमणी ने सी मेरे .. 


साथ जरऊ जाने, सती होने का प्रण किया था, पर मैं:चल दिया और वह 
सुख मोड़ कर घर के वर्तत सम्हालती हुईं, कुछ देर रो-घोकर अपनी . दुनिक 
घर्या में संख्म है। पुत्रों, स्वजनों, वांधवों, मित्रों भादि को. निमंत्रण .दे-देकर 
समाज में खूब वाहवाही छूटी, पर झूस्यु के फंदों से छुदाने के छिये . इनमें, से 
एक भी भागे न भाया । भौर तो और, जिस माँ की कोख से मेंने जन्म लिया . 
था, जिसने स्वयं गीले में, पर मुझे सूखे में सुलाकर नाना कष्ट झेलते हुए मेरा 
लाछन-पारूम किया था, व्रह भी मेरी जन्तिम बेला में कुछ न. कर सकी-। न्‍ 

। सूर पद संख्या ३७२ भौर ३७३ में इसी हेतु लिखते हैं कि हमें ऐसे ध्यक्ति 
पीछे दौदनां चाहिये, उसका भजन करना चाहिये, उसकी सेचथा में रुगना 

' चाहिए जो सदैव हमारे साथ रहता है, गाढ़े समंय पर काम शाता है। सब . 
( कोई छोड़ दे, धोखा दे, पर जो कभी न छोड़े, कभी विश्वासघात न करे-- 
। ऐसा व्यक्तित्व, ऐसा अस्तित्व एक ही है।- इसी 'को हरि, भगवान्‌, ऋण, 
| राम भादि नाम दिये जाते हैं । 


सन को सब ओर से हटा कर भगवान्‌ में छगा देना ही भक्ति है। मन 
यदि छपना हित पुत्र, पत्नी आदि में देखता है, शशन-वसत की चिन्ता 
करता है, तो वह भगवज्नक्ति के योग्य नहीं है। सूर ने पद संख्या, ३६३ में 
पशु का उदाहरण देकर लिखा है कि पशु जिसके द्वार पर चँधा है, उसे उत्त 
पशु के पोषण की घिन्‍्ता होनी चाहिए। इसी प्रकार यदि हमने अपने मन 
रूपी पशु को प्रभु के द्वार .पर घाँध दिया है, त्तो इसके हित की चिन्तों प्रभु 
को होगी ।. इस उदाहरण में शरणागति का भाव छिपा है। जिसने अपने 
को प्रभु के भागे समर्पित कर दिया, उसे फिर अपनी चिन्ता से क्या काम ! । 


गन्ना ७ पोज पभलल्‍थ# सरय ऋष्णवकितअआा अअआ 
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एक जन्‍्य. हैतु देते हुए सूर लिखते हैं कि जब जीव माता के गर्भ में होता है, 
तब उसका भंरण-पोषण केसे होता है | वहाँ रस का पहुँचाने वाढा कौन है! 
कौन रुधिर को छीर में परिणंत्र करता रहता है ) यदि कहो, माता के उंदर 
में यह प्राकृतिक क्रिया होती रहती है, दो प्रश्न यह है कि जब बच्चा गर्श में 
है,;ःया उसके बाहर जाता है, उसी समय यह प्राकृतिक क्रिया क्यों होती है, 
वाद में क्यों नहीं होती १. शिशु भूखा है, तो तुरन्त ही माँ के स्तन लवित 
होने :छगते हैं, उसके वयस्क हो जाने पर ऐसा वर्यों नहीं होता) सूर 
अद्नन-वसन की चिन्ता के सम्बन्ध में लिखते हैं कि भक्ति में निरन्तर 'निरत 
प्राणी के लिये यह चिन्ता भी अनावश्यक है। बन में फूल हैं, झ्रनों में 
जल है, हाथ पात्र का कार्य करते-हैं, वर्क वसन के लिये विद्यमान हें, 
पृथ्वी की चिस्वृत शेया. प्रस्तुत है, गिरि-कन्द्रायें बने-वनाये घर हैं, फिर चिन्ता 
किस बात की ९ यह समस्त सामग्री देकर जिसने जीव को निश्विन्‍्त कर दिया 
है,. उसका स्मरण, भौर भजन छोड़ कर ज्ञीव क्यों ब्यर्थ में भन्‍यों के पीछे 
भागता है ! भक्ति.करती है, भजना है, किसी के पीछे भागना है, तो इसी 
हरि के पीछे भागना चाहिये, इसी की भक्ति करनी चाहिये। अन्य की भक्ति 
करने में विनाश है, कामनाओं की अपूर्णता है,. एक प्रकार की कायरता भोर 
क्ृतप्तता है। प्रशु-भक्ति में भविनश्वरता है, कामनाों की परिपूर्णता है 

चीरयबत्ता जोर कृतश्॒ता है । । 


प्रभु जेसे समर्थ, सर्वस्वदोता को पाकर सानव अपना सन ध्षन्‍्यन्न केसे 
छगा सकता है ! उसके पास जो कुछ है, प्रभु का है। पद संख्या ३५२ में 
सूंर ने पतिग्रेता ख्री का उदाहरण दिया है जो पति को ही स्वस्थ सान कर 
और उसे ही अपना सब कुछ देकर शोभा पाती है। यदि उसने अस्य पुरुष 
का नाम -भी ले लिया तो उसका पतित्रत नष्ट हो. जायगा। इसी प्रकार 
भक्ति-भावना में भक्त भगवान्‌ को ही अपना सब कुछ समझता है भौर उसके 
दिये हुए पर अपना स्वासित्व स्थापित नहीं करता । हरि के स्थान पर. यदि 
वह अन्य देवों की उपासना करता है, तो मार्नों वह अपने सक्तत्रत. को छजित 
करता है प्रभु को छोड़ कर अन्यों की उपासना करना वेसा ही है, जेसे 
बृच् के मूल को छोड़ कर शाखाओं को सींचना अथवा गंगाजक को छोड़ कर 
उसके तट पर पानी पीने के लिये कुँभा खोदना। यह मूठता नहीं तो भोर॑क्या है? 
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/# भगवान्‌ का अनन्य - भक्त भगवान्‌ के भत्तिरिक्त कन्य किसी को नहीं 
चाहता । भछुली को चाहे दूध में डाल दीजिये, पर उसे दूध में सुख नहीं 
मिलेगा | उसका स्वस्व तो जल है। जछ के बिना उसे सुख कहाँ? पद 
संज्या ३७३ में सूर लिखते हैं कि जैसे सरिता समुद्र में मिछ कर बहना छोड़ 
देती है, बेसे ही भक्त भगवान्र्‌ में मन गा कर फिर शम्यत्न कहीं नहीं जाता । 
उप्तकी एकमात्र आकांछा यही रहती है कि चह जिस युग में जिस, जन्म में 
जहाँ-जहाँ जाता है, पहाँ-वहाँ उसे भगवान्‌ के चरणों में दृढ़ भजुराग बना रहे । 
उसका भंग-अंग्र प्रभु-मय हो । आँखे देखें तो प्रभु के रूप को, श्रवण सुने तो 
भगधान्‌ के यज्ञ को, चुद्धि में श्रद्धा हो तो हरि के लिये। दिनरात वह भरभु 
का ही.स्मरण करे, उन्हीं का ध्यान करे भौर.उन्हीं का कीर्तिगान गावे । :* “ 


पद संख्या २०८ में सर ने भक्ति-विरंहित कर्म, धर्म, तीर्थ भादि सबको 
व्यर्थ कहा है। २६३ पद के क्शुसार भगवद्भंजंन ही कर्मजाल को 
काटनेवाला है। सिद्ध-साधक-मुनि भछे ही पने साधन करके, जठाजूट धारण 
करके, प्रयत्ष करके थक्र जाबें, पर यंद् पाश तब तक नहीं कटेगा, 'जब तक वे 
अपनी जहंता को मश्ु के भांगे समर्पित नहीं कर देते । मानव अपने पुरुषाथ 
पर व्यथ ही गये करता है। उसके मंत्र, यंत्र, उद्यम और बरू में कुछ भी बढ 
नहीं है। चल है तो भगवद्चक्ति में । समस्त बलों के चल, पराक्रम के केतु, 
शक्ति के ल्ोत भगवान्‌ हैं। उन्हीं की भक्ति करने से वछ का संचार होता है 
और यही बल समस्त यारक पाशों को दि्न-मिन्न करता है। भगवद्भक्ति का 
वछ यदि पास नहीं है, तो यम, के दूत सदेव द्वार पर खढ़े दिखाई देँगे 
( पद ३४६ )। पद संख्या: ६७ तथा - २९५ सें सूर ने भाव-भक्ति की 
प्रशंसा की है ।.. पी शी 
भक्त का महत्त्व : पद संख्या २७३ में भगवान्‌ भजुंन से कहते हैं कि 
दम भक्तों के हैं और भक्त हमरे हैं। यह मेरा बरत है, प्रण है, जो कभी नहीं 
दछता-। भक्तों के कार्य सिद्ध करने के लिये में पैदुछ दौड़ के जाता हूँ । 
जहाँ-जहाँ उन पर संकट पढ़ते हैं, पहाँ में उन्हें.उन संकर्टों से मुक्त करता हूँ। 
जो मेरे भक्त का वेरी है, वह मेरा ही घेरी है। अक्तों की पराजय में में भपनी 
'पराजय अतुभव करता. हूँ और उनकी विजय में अपनी विज्ञय मानता हूँ । ये 
-अ्रगवान॒के बचनहैं । ऋग्वेद .<-९२-३२ में भक्त इसी स्वर में कहता है कि प्रभु ! 
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तुम हमारे हो भोर हम तुम्हारे हैं । तुम्हारे संसर्ग से तुम्हारे साथ का अश्ुुभव 
करके हम बड़े से बढ़े प्रतिस्पर्धियों का भी साम्मु|्य कर सकते हैं, उन्हें रण में 
पछाड़ सकते हैं। तुम्हारा चल पाकर ही हम बक्षवान्‌ बनते हैं। आचार्य 
शंकर की पटपदी में दस सम्बन्ध के विपरीत कहा यया हैं कि तरंग तो 
समुद्र की है, पर समुद्र तरंग का नहीं है। 


पद संख्या २६८ में सर लिखते हैं कि भक्तवत्सल भगवान्‌ भपने भक्त के 
लिये सत्‌ संकल्प भोर वेद की आशा को भी दूर रख देते हैं। वे न विधि- 
निपेधमयी मर्यादा की चिन्ता करते हैं ओर नश्षपने नियम या व्यवस्था की भोर 
ध्यान देते हैं। भक्त उनके लिये प्रमुख है, सर्वादा-नियमादि गौण हैं । 


पद्‌ संख्या ३४ के अनुसार भगवान्‌ के भक्त सब के ऊपर अधिकार रखते 
हैं। वे ब्रह्म भौर महादेव जैसे देवों को भी याचक समझ कर शरण लेने योग्य 
नहीं मानते, क्योंकि ये कुछ दंगे भी, तो उसी प्रभ्नु से लेकर देंगे, स्वयं 
इनकी सेवा से कुछ भी कार्य नहीं वचन सकता। पद संख्या ४० में हरि के 
जन की ठकुराइत का वर्णन है। उसके राज्य और शासन को देखकर बड़े-बढ़े 
महाराज, राजपिं और राजमुनि सी छजित हो जाते हैं। निर्भभ शरीर ही 
उसका राजगढ़ है, उत्साह-मम्तता ही छोक या प्रजा है। उसके राज्य में 
काम-क्रोधादि जेसे चोर भी साहुकार वन गये हैं। वह हृढ़ विश्वास के 
पसिंहासन पर राजा बना बेठा है। हरियज्ञ का विमर छुत्र उसके शिर के ऊपर 
सुशोभित है। वह संगवप्पादारबिन्दु के प्रेमरस का पान करके अनुराग-मत्त 
वना रहता है। ज्ञाव उसका मंत्री, धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष द्वारपाल, 
बुद्धि-विषेक ड्यौड़ीवान्‌ और वेराग्य छुद्दीदार है। भाठों मद्ाप्िद्धियाँ हाथ जोड़े 
ढर के मारे उसके द्वार पर खड़ी रहती हैं। 


पद संख्या ३५ से ३९ तक भगवान्‌ के हृपापान्न भक्तों को ही कुलीन, 
सुन्दर भर सुदर्शन माना गया है। ऐसे भक्त भवसागर में कभी नहीं हूबते । 
उनकी निर्भय दुन्दुसि बजती है । संसार भर सले ही चेरी हो जाय पर उनका 
बाल भी बॉका नहीं हो सकता, शिर से एक केश तक नहीं गिर सकता | हरि. 
अपने भक्तों के मार्ग में आगे वाले विश्तों को विध्वस्त कर देते हैं भौर उन्हें 
अभय प्रताप देते हैं। मिस भक्त ने राम को ही अपना धन समझ्त लिया, 
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वह कामनाओों का स्वामी वन गया, उसके समस्त मनोरथ पूर्ण हो गये । वह 
सुख-निधान है और कआ्ानन्द्घन है । 

पद संज्या २४४ में सर लिखते दें कि जो भ्रक्त रास को गाता हैं, भगवान्‌ 
की भाराधना करता है, वही श्रेय का धाम है। श्पच भी हरिपदसेवा से 
पविन्न घन जाता है, पर ब्राह्मण यदि भक्ति से शून्य है तो भगवान्‌ को कभी 
अच्छा नहीं छगता। घष् भले ही वाद-विवाद में निपुण हो, यज्ञ भौर घत की 
साधना फरता हो, पर भजन न करने से उसका जीवन अंम मात्र है। 
भगवद्नजन अनायास भक्त के हाथ में चारों फल रख देता है । 


पद संख्या २४५ में भगवर्धजन की प्रामाणिकता सिद्ध की गई है। 
भगवान ने जिसे बढ़ा चना दिया, उसे कौन नीचा कर सकता है ? भौर कोन 
उसकी समता में खड़ा हो सकता है ? भक्ति से नीच भी ऊँची पदवी प्राप्त कर 
लेता है भौर असंभव भी संभव दो जाता है। क्‍ 

- “पद संख्या २९० के अनुसार दरि ौर हरिमक्तों में भेद नहीं है। दोनों 

एक हैं। लोकिक जात-पाँत का पख्ेढ़ा श्रीपति के दरबार सें नहीं चछता। 
भसगवद्धक्ति सभी प्राणियों को एक स्तर पर ले णाती दे। जब भक्त का 
भगवान के साथ ऐक्य है, तो भक्तों का भाषस में ऐक्य क्‍यों न होगा ? 


सर ने जहाँ भक्तों की प्रशंसा की है, वहाँ भक्ति-शून्य, दरिविमुर्खों की 
निन्‍दा भी की है। ऐसे व्यक्ति भगवान्‌ के नामरूपी अम्गतफल को छोड़. कर 
माया के विषफर्ों का सेवन करते हैं। ये सूद मलूयगरिरि चंदन की निनन्‍दा 
करके शरीर में राख मलते हैं। ये हंसों के मानसरोवर को छोड़ कर कार्कों के 
ताछाबों में स्वान करते हैं । इनके परों के नीचे ही अप्नि जरू रही है, पर ये 
झूर्ख घर को छोड़ कर घूरा चुझ्नाने जा रहे हैं। चौरासी छाख थोनिययों में 
भटकते हुए ऐसे प्राणी नाना स्वांग भरते रहते हैं । ( ३०६ ) 

भगवान्‌ का सजन यदि नहीं किया तो समस्त जीवन छूकर और शूकर 
के ही तुदप है। जेसे घर के मूपक विज्ञी का खाद्य बनते हैं, चेसे ही ये विषयों 
के भोज्य हैं । जो दशा बगुला भौर बगुली की है, ग्रंप और गृध्रिणी की है, वही . 
दक्शा इन भक्ति-विरद्धितों की है। वे जैसे गृह-सुत-दारा वाले हैं, बेसे ही ये. 
भी। दोनों में भेद ही क्या हे ? ऊँट, ये भौर भेंसों से भक्तिविम्नुल॒ व्यक्ति 
किस प्रकार अच्छे कहे जा सकते हैं ? ( श७७ ) , 


कण भाप ८“ 
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भजन के विना ग्रेत के समान जीना है। सुख पर कहु चचन भौर पराई 
निन्‍्दा, सरसंग से वंचित, पापप्रवृत्ति से धनार्जन, शानी-गुरुओं से दूर रहना, 
सबको दुख देना--यही इनके का्यकलाप हैं । ऐसे व्यक्ति स्वय॑ हूबते हैं और 
इनके पाप की कम्ताई खाकर सारा परिवार भी हूथता है । 


भक्त के लक्षण : भक्त सदेव हरि-रस का पिपातु होता है । सांसारिक 


सामग्री के चले जाने पर चंह शोक नहीं करता भर मिलने पर आनंद 


नहीं मनाता । वह कोमरू वचन बोलता है, देन्‍्य भौर नम्नता उसके रघ्भाव 
की विशेषता है, प्रभु की कृपा से वह सेव भानन्दित रहता है और 
चाद-विवाद, हर्ष, जातुरता जेसे हुन्हों को सहन करता है। ऐसे भक्त के 
पास क्षष्टपिद्वधियाँ तथा नव-निधियाँ कामना करते ही पहुँच जाती हें । (३६१) 


पद्‌ संध्या ३५४ में भी शीत-उप्ण, सुख-दुस, हानिललाभ जैसे दइन्दों 
को सहने वाले भक्त का वर्णन है। मगि और काँच में पमरव-हुद्धि रखने का 
भी उल्लेख है। ऐसा भक्त भानंदनिधि में निम्न हो जाता है। उसे फिर 
लौट कर संसार में नाचना नहीं पढ़ता। पद संख्या १६३ में सूर ने भक्तों 
में शिव, मह्या भर इन्द्र को तो स्थान दिया दे पर विष्णु को बचा दिया है। 


भगवान्‌ का स्वमाव : अभुु के स्वभाव में गंभीरता है। “वे उदारता 
के उदधि हैं और ज्ञानियों में शिरोमणि हैं। अपने भक्त के तृण सम्तान गुण को 
वे सुमेर के समान मानते हैं भौर शीछ के कारंग उसके अपराधों के संमुद्द 


को गणना दूंदु के बराबर करते हैं। ज़ब भक्त प्रभु के सस्मुख जाता है, 


तो उसे उनका मुंखमण्डल 'कंमछ, के समान प्रसन्न दिखाई देता है। भक्त 
यदि प्रभु से विम्रुख हो जाता है, तो भी उनकी कृपा पके भर के लिये भी 
उसके ऊपर से नहीं दृटती । जैसे ही वह प्रश्भ॒ की भोर उन्मुख होता है, 
उन्हें वैसा, ही प्रसन्नवदन पाता है। प्रभु करुणासय हैं |. वे भक्तविरह से. 
कांतर होकर उसके पीछे-पीछे छगे फिरते हैं। (4) | 

: भक्त प्रभु को जहाँ-जाँ मिस विधि से भी स्मरण -करता है, वहाँ-वहाँ 
उसी प्रकार से, उप्ती रूप में, प्रभु उसके पास पहुँच. जाते हैं ।. (५) भगवान्‌ 
भक्त के लिये क्या-क्या नहीं करते ! उनके अतिरिक्त भर है ही कौन जो इस 
प्रकार भक्त के कार्य छिद्ध फरेया ! “उनकी महिमा मद्दाद है। थे छजीले 
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स्वभाववश भक्त की एष्टता को भी सहन करते हैं और बिना. बदले के उपकार ; 
तथा स्वार्थरहित्र मित्रता करते हैं। उनकी कृपा से बधिर सें श्रवणशर्ति 
भा जाती है, गूंगा चोलने छगता है भौर रंक शिर पर छन्न ,घारण करके ' 
चलता है। ( १, ३, ६ ) भक्त को जिस प्रकार से भी सुख मिले, . भगवान्‌ 
वैघा ही करते हैं, (९) भौर विपत्ति पढ़ने पर तो स्मरण करते ही उसके 
समज्त प्रकद हो जाते हैं । रा 


साधन $ 


नाममहिमा : सर ने पद संझ्या २३१ में भगवान्‌ के रामनाम को 
(तिजसारः कहा है । २३२ में वे रामनाम को भक्त के लिये बंदी भारी भोद, 
क्षाद या सहारा मानते हँ। कठ उपनिषद्‌ ने भी प्रद्भ के ७» नास को 
सबसे बढ़ा भवलम्न माना है। जो भक्त प्रभु के नाम की कोट में खा हो 
गया, दरिशरण में पहुँच गया, प्रभु उसे दरवार से बाहर नहीं निकाछते, 
उसे स्वीकार कर लेते हैं भौर उसकी रक्षा के लिए अपनी कृपा का किछा 
वना देते हैं। जैसे छोहा स्पर्शमणि का स्पश पाते ही सोना धन जाता है, 
वैसे ही भक्त नाम का सहारा पाकर तर जाता है। 


पद्‌ संख्या २९७ में सर लिखते हैं कि यदि मानव रासनाम रूपी धन 
को धारण कर ले, तो उसके चतंमान और भावी दोनों जीवन सुधर सकते हईं, 
यम का न्ञास मिट जाता है, यह भक्तों की श्रेणी. में पहुँच जाता है, मूलधन 
गाँठ से नहीं जाता भौर साधु की संगति जैसा नफा (छाभ) हाथ छगता है। 


वैकुण्ठ की पेठ (बाजार) में उसका फेंटा पकड़ कर ऋण मांगने, वाला कोई 
भी दिखाई नहीं देता । 


पद्‌ संख्या ३०६ में सूर ने नाम की समता में शतयज्ञों को- भी स्थान 
नहीं दिया है। यज्ञ कर्मकाण्ड का अंग हैं। उनसे स्वर्गप्राप्तिहो सकती है, 
ऐश्वय मिल सकता है, भगवस्पाप्ति नहीं। पद संदया३४८ में हरिनाम के समाग्र 
अन्य कुछ भी नहीं है, ऐसी मान्यता, प्रकट की गई है । हरिस्मरण में राजा 
और रंक का अथवा शात्रु और मित्र का ध्यान नहीं रहता। हरिस्मरण के 
बिना मुक्ति नहीं होती । सूर सौ बातों की एक बात दिनरात  हरिस्मरण करते 
रहने को ही मानते हैं। पद संख्या ९० में रामनाम के दोनों. अक्षरों की 
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महिसा का चर्णन है। रा भौर सम धर्मर्पी अंकुर के दो दल हैं, मुक्तिरुपी 
वधू के कानों के ताटंक हैं, मुनियों के मनरूपी हंस के दो पंख हैं। जन्म और 
मरण को काटने के लिये कची हैं, अन्धकार-भज्ञान के विनाद् के लिये रवि भौर 
शशि हैं और दुख दूर कर दोनों छोकों में सुख देने बाले हैं। 


भागवत-प्रवण : पद संख्या ६५, १५५ तथा २९१ में सूर ने भागवत्त- 
श्रवण को भी भक्ति का एक अनिवाय साधन माना है भौर लिखा दे कि 
संसार भले ही डूब ज्ञाय और वह दूबता दी है, पर भक्त युगयुग के छिये, 
तर जाता है। पद्‌ संख्या १११ में निर्मल वेद-पाठ को भी साधन के अंतर्गत्त 
रखा है। पद्‌ संख्या १५५ में हरिस्मरण, शुरुसेवा, पेरों में घुंधरू वॉधकर 
नाचते हुए दरिकीतेन करना तथा भगवद्भक्तों की सेवा करना भी साधन 
माने गये हैं । 


कामनाओं का परित्याग : 

जौलों सन कामना न छूटे । 

तौ कहा जोग जश बत कीने विन्ु कन सुपकों छूटे ॥ 

कहा पुरान जु पढ़े भठारह ऊर्ध्व॑ धूम के घूटे । 

जग सोभा की सकल बढ़ाई इनते कछू न खूटे ॥ 
यदि कामनायें साथ छगी हैं, तो तल थोग काम देगा, न यज्ञ और नन्नत। 
ये सब साधन कामनाओं के छगे रहने पर कण-विद्वीन तुष को कूंटने के समान 
हैं। चाहे जाप भठारहौ पुराण पढ़ डालिये और चाहे ज्ञार्पांसन पर पर के बछ 
खड़े होकर यश्ष-धूम्र के घूंट पीते रहिये, इनमें से एक भी आपको सहायता न 
कर सकेया, यदि भापने कासवार्भो का परित्याग नहीं किया है । 

कथनी करनी में एकता : क्‍ 
करनी और कहै कछु औरे, मन दुसहूं दिसि टूटे ॥ 

शन दसों दिशाओं में माग रहा है। करनी कुछ और दै. तथा कयनी कु और 
है, मन, कर्म और चचन में एकता नहीं है, तो भगवज्नक्ति सिद्ध नहीं हो 
सकती । | 


विषय-त्याग : ह हे ेल्‍ 
काम, क्रोध, मंद, छोभ सब्ु हैं जो इतननि सौ करे। 
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काम-क्रोधादि: में भी तीन ही शत्रु प्रमुख हैं--काम, क्रोध भीर लोभ ।. ग्रींता 
ने इन्हें मरक के द्वार कद्दा है। ये आत्म-विनाश की सीढ़ियाँ है। जो इन विषयों 
में कामकातरता से फँस जाता है, उसे सिद्धि “प्राप्त नहीं होती। सुख. णौर 
शान्ति उससे कोर्सों दूर भाग जाते हैं । । 


लिंक के जी कर ती 

सूरदास त्तबहीं तम नासे छान अग्रिनि झर फूडे॥ ३६२ ॥- 

सुर मिटे 'अज्ञान भूरछा शान सुस्ेपज खाये ॥ ३७५.॥ ' 
ज्षानाप्ति के प्रज्वलित होने पर ही अन्धकार,दूर होता है। अन्धकार की 
भयावहेता मानवदष्टि को विफल कर देती है। जिसे कुछ दिखाई नहीं 
देगा, वह आगे पेर नहीं रख सकता। वह अपने चतुर्दिक प्रदत वस्तुजाछ 
के साथ अनुकूछता या अननुकूछता सम्पादित करने में भसमर्थ रहेगा। 


शक 
ता 


जब वातावरण से सम्बन्ध ही विच्छिन्न हे, तो जीवन की साथकता ही . ' 


असिंद्ध है। इसलिये साधक ज्ञान-्प्रकाश पाने के लिए छुटपटाता रहता 
है। उसे अन्धकार में चेन नहीं मिलता। भूर्छा के रोगी की भाँति वह 
तमसाचछन्न बुद्धि किए हतचेतन है । उसे कुशल बेध के द्वार्थों से रोग-दामन- 
कारिणी भोपधि प्राप्त करनी चाहिये। गुरु के हार्थों ज्ञान की भेषज खाने पर 
ही भज्ञान या तम की यह मूर्डा दूर होती है । ला 


कम-पावन्रता 

कपरी, कृपन, कुचील कुद्रसन दिन उठि विपषयवास्तना धानत । 

कदुली कंटक, साधु असाघुहिं, केहरि के संग घेछु बंधाने।...#.... 

यह विपरीत जानि तुम जन की, अन्तर दे बिच रहे छुकाने ॥२१थो। 
जिस मान की क्रिया पविन्न नहीं है, जो छुलछुण्म का प्रयोग करता रहता है, 
कपटी दे, कृपण है, कंजूसी के कारण सुपान्न को दान नहीं दे पाता,' धन के 
रहते भी कुचील, बुरे व धारण करता हे और इस भ्रकार कुरूप बनता है, 
कदंली भौर कऋण्टक, साधु तथा - भन्लाघु छौर केहरी तथा - पेनहु को साथ-साथ 
वाँधता है, इस पटरी पर भी पेर रखता है तंथा दूसरी पर सी, सस्पुरु्षों की 
हाँ में हाँ मिलाता है और दुष्ट पुरुषों की भी उकुरसुहाती करता है, ऐसे पुरुष 
से भगवान्‌ भी अन्तर देकर छिपे रहते हैं। अतः कर्म की पविन्नता, .भक्ति- 
प्राप्ति के लिये चांछुनीय है । का 
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'" झोगन्यज्न-जप-तप : पद्‌ संख्या १११ में यो थे, बच्चन, जप, तप को भी 
साधनों में स्थान दियां है। पद संख्या ३६४ में भी योग का वर्णन हैं तथा 
पद संख्या १२० में, जप, तप, स्मरण भौर सजन का। पद संख्या १२९ में 
नियम, घर, म्रत, जप, तप, संयम तथा सत्संग का उल्लेख है । सूर की दृष्टि 
में ये सभी भक्ति की प्लिद्धि के लिये साधन हैं। 


. सत्संग: पंदु संख्या ३६० सें सूर लिखते हैं कि जिस दिन कोई संत्र घर 
में अतिधि बन कर भा जाता है, उप्त दिन उस संत के दर्शन से करोड़ों तीथों 
में जवान करने का फछ उपलव्ध हो जाता है। संत्त भगवान्‌ के चरणों में अप्ि- 

' नव स्नेह उत्पन्न करने वाले हैं । वे मन-वचन-कर्म से भगवान्‌ का स्मरण करते 
हैं भौर कराते हैं, इसके भतिरिक्त वे और कुछ नहीं जावते.॥ वे मिध्यावाद 
और उपाधियों से एथक्‌ रहते हैं, भगवान्‌ के विमझ यश का गान करते हैं, 
कर्म के कठोर बंधनों को काट डालते हैं भर प्रभु का स्मरण कराते हैं। ऐसे 
साधु पुरुषों की संगति सव-दुख को दूर से ही नष्ट कर देती है । 


हरिविमु्खों का त्याग--पद्‌ संख्या ३३२ में सर ऐसे पुरुषों के संसर्ग 
का परित्याग करने के लिये मन को समझाते हैं, जो भगवान्‌ से विमुख हैं, 
क्योंकि ऐसे पुरुषों का साथ करने से दुमति उत्पन्न होगी और भगवदभजन 
में भड़ पढ़ेया। जो संसर्ग हुस प्रकार का द्विविध प्रहार करे, उसके त्याग 
में ही कल्याण है। भक्ति ही तो सूर के जीवन का सर्ब॑र्व है। जिसमें अपना 
संव॑स्व समाप्त हो भौर दुर्मति उत्पन्न होकर दुरचस्था की भोर ले जाय, 
शेसा कार्य क्या झ्राद्य हो सकता है ! यदि यह कहा जाय कि भक्त हरि-विमुर्खो 
के पास जाकर उन्हें सुधार सकेगा, तो सूर कहते हैं कि जैसे भुजंग को चाहे 
जितना दूध पिलाइये, पर वह विप का परित्याग नहीं-कर सकता, कौए को 
कपूर खिलाइये, पर वह मल सें चोंच डालेगा ही, कुत्ते को गंगा में नहराइये 
पर उसकी पूँछ टेढ़ी ही रहेगी, गधे पर चंदन का लेप कीजिये, बंदर को भूषण 
पहनाइये, पस्थर में चाहे जितने बाण सारिये, पर जैसे इनमें से एक मी 
अपना स्वभाव नहीँ छोड़ सकता, इसी प्रकार हरि से विमुखत व्यक्ति धर्म के 
प्रतिकूल ही भाचरण करेंगे । ये काछी कमरी हैँ, जिस पर दूसरा रंग चढ़ ही 
नहीं सकंता | धतः उनसे धथक्‌ रहता ही श्रेयस्कर दे । | 


६५२ भक्ति का त्रिकास 


वेराग्य : पद संख्या ३०२ और ३६७ में सूर ने चेराग्य का वर्णन.किया 
है। मल॒ुष्य इस शरीर को पाकर घन-यौवन से मदमत्त बना हुआ कैसा गये 
करता है ! अपने को बढ़ा समझ कर किसी से सीधे बात भी नहीं-करता । न 
ध्यान में मन छगाता है और न पूजा. करता है। अपने से किसी को , बड़ा 
मानने में अपनी हेडी समझता है। चंचला छघमी को पाकर टेढ़ा-टेढ़ा चलता 
है । जब वृद्धावस्था जाती है, तब सब इतराना शान्त हो जाता है। भुख से 
छार गिर रही है | वचन स्पष्ट नहीं निकते । कमर झुक जाने से सीधा खड़ा 
नहीं हुआ जाता | यह दुच्या यदि यौवन में ही याद भा गई होती. तो कितना 
अच्छा था। पर खेर, भब भी कुछ नहीं बिगढ़ा। देर-भबेर ही सही, शरीर का 
अभिमान गया, तो अपने से किसी को धड़ा समझने की चुद्धि तो जागृत हुई । 


संसार निश्चितरुप से भस्थिर है। यहाँ जो आया है, वह जायगा। फिर 
भहर्निशि विपयासक्त धने रहने से क्‍या छाम ) एक दिन तो प्राग-पद्षी इस 
शरीर से उड़ ही जायगा ओर यह द्ारीर जरूकर राख हो जायगा। साँच-झूठ - 
को प्रयोग करके, रुखा-सूखा खा करके जो माया इकट्ठी की है, चह यहां भूमि 
में गड़ी रह जायगी । अतः मानव को इन सब की अपेक्षा ऐसा कार्य करना 
चाहिये, जो मरने के वाद भी उसका साथ दे। ऐसे कार्यों सें सगवदूमजन 
से बढ़कर भन्य फोई भी कार्य नहीं है । 


आत्मज्ञान : पद संख्या ३६८ भौर ३६९ में भाष्मज्ञान का वर्णव मिलता 
है। आत्मज्ञान स्वय॑ एक बड़ी भारी सिद्धि है। इसके बिना परमात्म-ज्ञाव 
नहीं होता । सभी सनन्‍्तों ने इस भनुभूति का वर्णन किया है। वेद तो स्पष्ट 
कहता है--आत्मना आस्मानममिसंविवेश । मानव आत्मा के द्वारा ही उस 
परम तस्च में प्रवेश करता है । सूरदास ज्ञी ने भी यही लिखा है कि जब तक 
सतस्वरूप नहीं सूझ पड़ता, तव तक अन्दर का भात्मज्ञान नहीं होता । हम 
अपने को स्वयं ही विस्म्घत किये हुए हैं, नहीं तो अपने से भधिक निकट अपने 
पास जौर क्या है ? शरीर, प्राण, मन और बुद्धि एक एक की अपेक्षा दूर से 
निकद भाते जाते हैं, पर स्वयं जास्मतस्व के लिये तो में दूर की बात कह हो 
नहीं सकता | क्या अपने मुख का मछ छाया को धोने से दूर हो सकता है ! 
जो वस्तु अन्दर है, वह क्या बाहर हैंढ़ने से मिल सकती है ? मानव संघिनी 
सरशक्ति को पकड़ कर ही अपने अन्दर जास्मदर्शन कर सकेगा। और जैसे. 
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सूर्य अपने नेन्नों के रहते ही दिखाई दे सकता है, इसी प्रकार प्रभु का प्रकाश 
अपने दर्शन के धादु ही दिखाई देगा । 


भंगवत्कपा : 
ज्ञाकी कृपा पह्ु ग्रिरि लंघे अंघ्रे कौ सब कछु दरसाई ॥ १ ॥ 
और देव सब रंक भिखारी त्यागे बहुत भनेरे। 
सूरदास प्रभु तुम्हरी कृपा ते पाये सुख जु घनेरे॥ १७० ॥ 
' भक्तवछ्ुलु अभु नाम तिदारो । 
जलूसंकट में राखि लियो गज, ग्वालनि हित गोवर्धन धारो ॥ १७२ ॥ 
- तेऊ चाहत कृपा तुम्द्वारी | 
जिनके बस सनिमिष अनेक गन अनुचर कषाज्ञाकारो ॥ १६३ ॥ 
भगवान्‌ की कृपा की वर्षा प्रतिपछ हो रही है। उनका श्रमोघ दान 
सबको सुलभ है। पर उसे म्राप्त करने के लिये अपने धन्दर योग्यता होनी 
चाहिये । विद्यत्‌ सर्वत्र ध्याप्त है, पर उसे ग्रहण कर प्रकट करने के विशेष 
स्टेशन हैं, इसी प्रकार प्रभु के कृपा-कोष के कुछ कण पाने के लिये धर्मप्रवण 
भक्त-हृद्य चाहिये । 
गुरुकूपा : 
गुरु परसाद होत यह दरसन सरसठ धरस प्रवीन | सूरसारावछी १००२ 
गुर की कृपा सई जब पूरन तव रसना कहि गान्यो ॥ १७९४ ॥ 
हरि लीनो अवतार कहत सारद नहिं पावे । 
सदुगुरु छृपा प्रसाद कछुक तातें कहि जावे ॥ ६१३० ॥ 
नारद भक्तिसून्र संख्या ३८ में जिसे महत्कृपा कहा गया है, वह महान पुरुषों 
की कृपा गुरुकृपा ही है। पर यह कृपा भी भगवस्कृपा से ही भराप्त होती है । 
प्रभु की कृपाइष्टि का छवलेश भी सक्त को प्राप्त हो गया, तो गुरु-कृपा भी 
सहज हो जाती है भौर सिद्धि सी सुठभ वन जाती है। 
अपने अपराधों की अनुभूति : भक्त भगवान्‌ के सम्मुख जाने के लिये 
अपने को पवित्र करता है। पविन्न के पास पवित्न बंन कर ही ज्ञाया जाता है। 
पवितन्नता-सम्पादन के लिये पापों से एधक होना शावश्यक है। पापों से पार्थक्य 
भी तभी संभव दै, जब भक्त को अपने पार्पो का ज्ञान हो । सूरसागर के कई 
पर्ों में यह पापाइुभूति वर्णित हुई है। खूर छिखते हैं--“साधव ! सुझसे बढ़ 
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कर शीर फौन पापी होगा? में घातक हैं, छुरटिए, झुगललोर, पपटी, छर, 
एडदायी, एपट, भत्ते, धन का दास, विपय-यासनाशों झा चिसान भौर सेवन 
परने बाड़, भपयासयय-पेय-धपेय पा पिना विचार किये उपशोग करने घाछां, 
फामी, छऐोभी, यहु-भापी, सननन्‍्यचग-कर्म से सभी के छिपे पदोर, असटटभीय 
आर पिकार्ों से भरा पड़ा हैं ॥ १४० ॥ 


एरि ! सं पतितों या अषभिफ्ति हैँं। पराई मिन्‍दा करने में झुष्ते सुख 
मिलता है। सृष्णा मेरा देश है, सनोरय मेरा योद्धा दे, एग्द्रियोँ मेश शदग हैँ, 
फाम झुमध्रणा देने याछा सस्ती है, छोधच प्रतीड़ार है। तइकारस्पी हाथी पर 
घदा हुआ, छोभ रूपी एम शिर पर धारण फिप्रे साधा शप्तस्संगति की सेना छिपे 
भें दिग्यिशञय करता फिरता हूँ। सेरा प्रापरुपी गद अध्यनया सुष्द है ॥ १४४ ॥ 


भम्मु में पैसा पतित हू. कि पाए करते-फरते उसके जो संरफ्तार यन गये हैं, 
ये भुछ्ते पाप की ओर ही प्रपृत्त फरते रहसे है। में शगगुणों से एट महीं पावा। 
(१४७) परमार्य से विरत और विषयों में मिरस में भाय-भक्ति से योसों दर हू । 
नाना मनोरधों के पीछे पढ़ा एुआ में दिन-रात्त दुयी रदता हैं। रतयु शिर पर 
सग्मी दे, पर में ऐसा नीच है, हुतगा भीचे गिर गया [, कि उसयी भोरे दृष्टि 
भी नहीं छे था पाता। मेरा स्नेह भी ऐसे प्यक्तियों से | जो संत से पिमुसत 
६ ॥ १४९ ॥ के थ 


एसी प्रफार के कई पदों में सूर ने धपने पाएँ का परदा सोछ फर रख 
दिया हे । पाप-मशृत्ति फी यही पदचान, भपराधें फी पट्टी शनुभूति साधक को 
पुण्य फ्री घोर छे जाती ६ूं। उसके दोप दूर दो जाते एै। मद भनुभूति उप्तके 
सन से पश्ाताप-पावक फो. प्रग्यछित्त कर देती है, जिसमें पह फर परितापी 
पाप भस्म दो जाते 


प्रपत्तिमागं : अपसिमार्ग शरणागति का शांग है। भछ इसमें प्रभु के 
आगे सर्यात्मना अपने श्ापकों समर्पित कर देता है। यह ऐसे पथ पर घने 
का संकप करता है जो उसे प्रभु छी धारण सें पहुँचा सके णौर ऐसे पंथ से 
पिरत्त द्वोता है जो शरणागत्ति के प्रतिकूठ है।' मार्ग में घाधायें सो शाती ही 
। कोई भी पथ निष्फण्टफ नहीं है। भक्त प्रभु को शपना गोहा था पाठक 
समज़ फर ही इस पथ पर चढता है। यह छपने प्रभु का, इसी रूप में वरण 
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प्रीति के चश्य पेएँ भुरारी । 
प्रीति के घश्य नथ्वर भेष धारयोी, प्रीतियश गिरिराज घारी ॥ 
सूरसागर ( ना० प्र० स० २६३६ ) 
प्रीति वश देवकी गर्भ लीन्हों वास, प्रीति के देतु चम भेष कीन्हों । 
प्रीति के ऐतु कियो यशुभति पयपान, प्रीति के हैपघु शभवतार छीन्‍्हों ॥ 
सुरसागर ( ना० प्र० स॒० २६३५ ) 
सूर ने प्रेम की परिभाषा विश्नणिखित शरदों में की है. 
प्रेम प्रेम ते होह प्रेम ते पारदिं पेये। 
प्रेम बंध्यी संपार प्रेम परमारथ छट्टिये ॥ 
एफ निश्चय भेम को जीवन मुक्ति रसाछ । 
सांचौ निश्रय प्रेम कौ जेहि रे मिर्ले गोपाठ ॥ ४७१४ ॥ - 


इन पंक्तियाँ में सूर ने प्रेम को प्रेम से ही उत्पत्त पोने वाला कहा है। 
प्रेम से ही मानव भवसागर से पार दो सकता है। प्रेम से दी परसाथ प्राप्त 
छोता है। प्रेम के मधुर पाश्ष में ही सारा संसार यँंघा हुआ है। प्रेस का एक 
निश्य ही संरस जीपन-मुक्ति ऐ वर्योक्ति उसी से भगवान्‌ प्राप्त होते हैँ । 
भरावान्‌ स्वयं पेस की छोर से वेंधे हुए, भक्त के पास सिंचे चले भाते हैं । नीचे 
टिखे पद्‌ में सूर कहते हैं कि सत्य प्रेस विरहामुभव के बिना प्रकट नहीं होता: 
ऊधो विरहद प्रेम करे । 
ज्यों पिचु पुट पट गहतत न रंग की रंग ने रखे परे ॥ 
उर्यो घर देह चीज अंकुर गरि तौ सत फरमनि फरे। 
ज्यों घट भनल दृहुत तन अपनों घुनि पय अमी भरे ॥ 
ज्यों रण सूर सहत पार सन्मुख तो रवि रघहिं ररे । 
सूर गोपाल भेम पथ बलि करे क्यों दुख सुखन डरे ॥ ४६०४ . 
कबीर लिखते हैं : 
विरद्ा घुरहा जिनि कही, विरह्या है सुछितान । 
जिस घटि विरष्ट न संचरे, सो घट सदा मसान ॥२१॥ विरह कौ जंग 


कघीर हंसणा दूरि करि, करि रोवण सौ द्ित्त । 
विन रोयां क्यूं पाहये, प्रेम पियारा मित्त ॥२७॥ विरह कौ कंग 
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जब तक दख पर पुट नहीं दिया ज्ञाता, तब तक उस पर कोई रंग नहीं 

चढ़ खकता । जब तक बीज मिट्टी में गछ नहीं जाता, तव तक न भंकुर 
निकलता है और न फल ही छग सकते हैं। जब तक घढ़ा भप्ति में जड़ कर 
पक नहीं जाता, तब तक उसमें पानी नहीं भरा जा सकता। इसी प्रकार 
जब त्तक कोई व्यक्ति विरहनच्यधा का अनुभव नहीं कर लेता, रो नहीं लेता, 
तब तक उसके धन्दर सच्ना प्रेम प्रकट नहीं हो सकता। सभी सन्त भगवान्‌ 
के वियोग को तीघर रूप से अपने हृदय में अनुभव करते रहे हैं। तभी तो दे 
प्रभु के सचे प्रेमी बन सके । 


_,“पिरम विरह--प्भी भक्त प्रभु के विरह की अनुभूति से व्याकुछ रहे हैं । 
यही व्याकुलता उन्हें उसके पास ले गई है। सूर की वियोग-व्याकुलता, 
विरद-ब्यथा अपार थी, भगाघ थी--यह तथ्य उनके अनेक पर्दो में भभिव्यक्षित 
हो रहा है। विरह में आचार्यों ने एकादश अवस्थाओं का परिंगणन किया 
है जो लौकिक पर में ही संभव हो सकती हैं। जध्यात्मपत्त में स्मरण, 
गुणकथन, अभिलापा, ध्याकुछता जेसी कुछ थोड़ी-सी अवस्थायें ही भा सकती 
हैं। इनसे सम्बन्ध रखनेवाले पदु नीचे उद्छत किये जाते हैं : 


“स्सरण--हरि हरि हरि हरि सुमिरन करो | हरिचरनारविंद उर धरो ॥ ३४४ 
रे मन सुमिरि हरि हरि हरि। क्‍ 
शतयज्ष नाहीं राम सम परतीति करि करि करि ॥ ३०६ 


“गुणकथन--तुम क्यादि अविगत अनन्तगुन पूरत परमानद। 
सूरदास पर कृपा करो प्रशु श्री घन्दावनचंद ॥ १६३ 


“अभिल्ापा--चकहँ री चलि चरन सरोवर जहाँ न प्रेम वियोग। 
जहँ भ्रम निसा होति नहिं कवहूँ सो सागर सुख जोग ॥ ३३७ 
घलि सखि तिहि सरोवर जाहिं। 
जिहि सरोवर कमर कसला रवि विना विकसाहिं ॥ ३३८ 
अपनी भक्ति देहु भगवान्‌ । 
कोटि कांच जी दिखावहु - नाहिनें रुचि भान॥ १०६ 
__/उद्ेग (व्याकुलता)--मेरी तौ गति पति तुम, भन्तहिं छुख पाऊ । 
हों कद्ाइ्ट तिहारी, अब कौन को कहाऊँ ॥ १६६ 
अब के राखि लेहु भगवान्‌! 
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एम छताथ येठे ह्रम शरिया, पारधि साधे बान )। १७ 
एुदय की फेयर ने छरनि घटी । 
पिनु गोपाछ दिया या सभ पी पैसे जाति करी ॥ 


( विवशता ) धपनी दि जिततटी पित स्ंघति इन्द्रिय ग्राम गरटी। 
हूं तित ए उठि घछता फ्रपट छग्ि पंप्ि भयन पटी ॥ 
व्याधि-- दिन दिन ऐन छीन भह काया, हुणय जंगाए छही। 
घिन्‍्ता गई खरे भूरा भुठानी, गौंदु फिरत उचरही ता १८ 
फान्तासक्ति धौर पास्सए्पासप्ि के परमविरह-सम्पन्धी उदाहरण हरि 
छीछा चाछे पर्दों में तो याहुएय से हैं, पर सर एी पूर्व रघनालं में उप 
नही ऐोते । फास्याप्तक्ति फा फेवक एक उदाहरण द्वितीय रास््ध के पॉबर्े पद 


में है जो एस प्रकार हैः ४ पु 
गोविन्द सी पत्ति पाए प्ठा मम छत छझगाये॥ 


गोपाठ भजन बितु सुपर गए जो चईँ दिति धाये ॥ 

प्रति की ग्रत शो धरे प्रिया सो धोमा पाये । 

जान पुरेष फो नाम छेत तिव पति छग्ायें ॥ ६३५२ 

फचीर की साप्तियों भौर पदों में कान्तासक्ति के कई उदाहरण हैं। 

पारप्तत्यासक्ति का उदाहरण देद ने 'दास न साधरः' फट कर उपस्थित डिपा 
दे। सूर ने उसके विपरीव फ्रम से छिणा है : 'छप्पौ फिरत सुरभी फ्यों सुठ . 
संग उचित गमन गृद यम को । थेद में भातामें छनेक भक्त ४६, प्रभु वस्स 
है। सूर में प्रभु गौ है, भक्त यढ़पे है। इन उक्तिपों में एक पथग धौर बहु- 
पचन के प्रयोग भी ध्यान देने योग्य हैं । 


साधनपेत्र में सर का स्थान और सिद्धि : 
सर्न्तो फी घाणी उनके शन्तस्वद्ध फी प्रकाप्षिका होती है। 'कपनी भौर 
फरनी! की एकता भी यसतुतः अन्तसतद से हो उज़््त होती है। जो सम्त 
विकास की जिस्त भूमिका में पहुँचे होते हैं, उनके सुस्त से उसी भूमिका का 


उच्द(रण द्ोता है। इस फसौटी पर यदि एम सूरदास फो पाणी फ्री परोढ़ा.. 
फरें, तो सर एसें साधन-सम्पत्ति के घहुत डेँचे स्तर पर उ है दिखाई देते हैं । 
यह श्तर यह शम्तिम सोपान है जो साधक को भगयद्धक्ति फो प्राप्ति करा देता 
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है। सूरदास ने जेत्ता हम लिख चुढे हैं, सरसंग की मद्दिमा, कथनी और करनी 
की एकता, विपयों के परित्याग, नियम-धर्म-बत-जप-तप-संयम्त के पालन, शान 
के संपादन, सत्‌ के प्रत्य्त भौर भागवतादि के भ्रचण तथा गुरुअरसाद हारा 
भक्तिभाववा को हृदय में दृढ़ करने का उद्छेख कई वार किया है! । भक्ति 
के विदा उन्हें सब साधन निरथंक जान पढ़ते हैं ( २०८, २३१ )। यदि 
भक्ति है, वो चतुवग की प्राप्ति भतायास्त सुलभ है । यदि भक्ति नहीं है, तो भन्य 
साधन कुछ भी नहीं कर सकते। भगवान्‌ के नाम-स्मरण को जो भक्ति-भावना 
का प्रमुख भंग है, वे भव-जलधि के संतरण के लिये नोका के समान मानते 
हैं? । उनके प्रारम्भिक पर्दों में हन समस्त साधन-परिच्यायक पदों की भपेत्ता ऐसे 
पर्दों की संख्या कहीं अधिक है, जो केवल भगवध्नरणों सें सूर के निवास पाने 
की तीर भाकांज्षा प्रकट करते हैं?। साधनों पर विचार करते हुये हमें उनका 
विकास-संबंधी यह स्तर स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है । 


(सर, निस्पन्देह, इस जीवन में भपनी साधना के क्षन्तिम स्तर पर थे। वे 
प्रभु के थे, प्रभु उनके थे। अपनी छजा, महत्ता सब छुछ थे प्रभु के चरणों में 
समर्पित कर छुके थे। सब कुछ छोड़कर थे प्रभु के पद-पत्नों में प्रणत थे। 
(१७०) उनकी गति-पति एकसात्र करुणा-वरुणाऊुय सगवान्‌ थे। (१६६)। 
उनका मन अन्यन्न कहीं भी सुख प्राप्त नहीं करता था। जैसे जहाज का पक्ती 
इधर-ठधर उड़ कर पुनः जहाज पर ही आकर विश्राम पाता है, उच्ती प्रकार 
सर को समस्त साधनों से हट कर केवक संगवध्धरणों में ही विधभोन्ति मिलती 
थी (१६८) । भगवद्भक्ति उनका प्राण बन गई थी । जंसे जल से विद्ुक्त 
होकर मछुछी तड़पती है, वेसे ही सुर सक्ति से विहीन होकर हण भर के लिये 
भी सुख का अनुभव नहीं करते थे (१९१)। प्रभु जेसे चाहें, उन्हें रखें, पर 
अपने चरणों से प्रधक न करें (१६१), यही उनकी एकमान्र भमिलापा थी। 
मद-वचन-कर्म से अगोचर मूर्ति को वे अपने नेत्रों में बन्द कर लेना 
चाहते थे (+१५)। 

हरि भक्त को अंग्रीकार कर छे, उसे अपना लें, अपना अंग बना छ-- इससे 


उरयाकत-ममेमनममभीकमपैआनपीनता पान. 


१ १५४, १२९, १२७, १२६, १२०, १११, ६५, १६२, ३६८, ३७५, 
श्र १५५, ११५, २०२. 
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बढ़ कर भीर कौन सी सिद्धि साधक को चाहिये? (३६, ३०, ३८ )। सूर 
को विश्वास्त था कि उसके प्रभु अपने भक्त को सय कुछ प्रदान करते हैँ । अपने 
भक्त के लिये वे वेदाज्ञा जेसे मर्यादा-नियर्मों को भी दूर रख देते हैं (२६९) । 
उनका स्वभाव ही भक्त की मनोकामनार्ों को पूर्ण करना है। करुणामय 
भगवान्‌ भक्त फे पिरद्द से कातर ऐकर उसके पीछे-पीछे बैसे ही रंगे फिरते हैं, 
जैसे माँ क्पने बच्चे के पीछे छगी रहती है ( 4, ९ )। हस सव-सिन्धु में सब 
डूअते हैं, पर भगवान्‌ का भक्त सभी युर्गों में पार होता रह्या है (१२९) प्रभु 
के ऐसे स्वभाव को शनुभव करके ही सूर कह उठते हैँ : 'काटों न फंद मो अंघ 
के धय पिछग्य कारन कचन! १ (१८०), नाथ ! जब विलम्ब फर्यो हूँ ) मुन्त अंधे 
के फंदों को क्यों नहीं का८ देते ? 

ये फंद कटने ही थे। सर को पाश्च-्मुक्त होना था। वे शझीत्त-उप्ण, सुक्ष- 
दुख, द्वानि-ठाम भादि इन्द्रों में समत्व चुद्धि प्राप्त कर चुके थे (३५४) झोर 
कमल-लोचन में अपने चित्त को विद्ध कर देने के लिये तरपर थे (३२५३) । पर 
जो भोग अवशेप रहता है, उसे तो भोगना ट्री पढ़ता है। समय का हमें 
अनिवाय हाथ रहता है। जय ऊप्मा अपने सर्पोच्न पिन्दु पर पहुँच जाती है, 
तभी तो वर्षा होती है। भक्त की प्रभु से विरह-प्याकुछता सी जब अपनी चरम 
सीमा का स्पर्श करने छगती है, तभी तो चह प्रभु को ध्रवित कर पाती है। 
इस व्याकुलता से त्राण पाने के लिये प्रभु के चरर्णों में घिधियाते-भिधियाते 
जब सूर ने उन घरणों को दृहतापू्वक पकड़ लिया (१७७), तो प्रभु ने सिद्ध 
योगी महारमा चल्लभाचार्य को सूर का उद्धार करने के लिये भेज दिया। 
जाचाय रूपी स्पर्शमणि का स्पष्ध दोते दी सूर रुपी सार स्वर्ण सें परिणत हो 
गया | फिर ने घिधियाना रहा, न विरह-ध्याकुछता । गुरुप्साद से हरिलीला 
का साधात्‌ दर्शन करके सर कृतक्ृश्य हो गये* । 


पुष्टिमार्गीय भक्ति ओर सरदास 
जाचाय चच्चम दाप्िणात्य तैलंग घ्राष्मण श्री लच्मण भट्ट के द्वितीय पुत्र 
ओर श्री नारायण भट्ट के शिष्य थे । विजयनगर के राजा कृष्णदेव की सभा 
का 


१. गुरु परसाद होत यह दरतपन सरसठ वरस प्रदौन। 
सिव विधान त्प करयो बहुत दिन तऊ पार नहिं लौन॥ 


सूरसारावली, १००२ 
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में शवों को पराजित करके वे दक्षिण से वृन्दावन आये और गोवर्धन पर 
श्रीचाथ मन्दिर की स्थापना करके उन्होंने बारकृष्ण की भक्ति और पुष्टि-मार्ग 
का प्रचार क्रिया । भाचाय विष्णुस्थामी के रोड सम्प्रदाय से इनका 
सम्बन्ध, था । 

#भचाय वल्नभ के मत में श्रीकृष्ण ही परत्रह्म है। थे अनंत शक्तियों द्वारा 
क्षपती भात्मा में भन्‍्तर रमण करने से आस्माराम भौर बाह्य रमण की इच्छा से 
अपनी शक्तियों की बाह्य अभिव्यक्ति करने पर पुरुषोत्तम कहलाते हैं । उनको 
नित्य लीला व्यापी बेकुण्ठ में होती रहती है। गोलोक इसका एक अंश है भोर 
जो विष्णु के वेकुष्ठ से बहुत ऊपर है ! 


./ जाचार्य वल्चस अविकृत परिणासव्ादी हैं। रामानुज ने जगव्‌ के परिणसन 
में उपाधि छगा कर उसे विक्ृत कर दिया हैं। थे जगत्‌ की उत्पत्ति भौर 
विनाश मानते हैं। परन्तु वज्चम के सत में जगत्‌ का बह्म से केवल आविर्भाव 
ओर तिरोभाव होता है। जगत्‌ नष्ट नहीं होता। जेसे कुण्डल पिघल कर पुनः 
स्वर्ण बन जाता है, वैसे ही जगत तिरोहित होकर ब्रह्मरूप धारण कर लेता है। 
पुष्टि . सरप्रदाय में भगवान्‌ के भनुग्रह से भक्त भगवान्‌ के आनन्दधास में 
प्रवेश करता है।. 

हि / दार्शनिक ज्षेत्र में इनका मत शुद्वाद्नेतवाद कहलाता है । क्षाचाय वल्लभ 
भीव और प्रकृति दोनों को ईश्वर का ही रुप समझते हैं। संसार भौर जगत्‌ में 
भी उन्होंने भेद किया है। मेरा-तेरापन संसार है, पर ज़गत्‌ इससे सिन्न है 
और ब्रह्म के सदंश से उत्पन्न होने के कारण सत्य है। जगव्‌ की रचना भथवा 
उसका आदिर्भाव प्रभु की शाश्वत लीला है। प्रभु लीछा करना चाहता है, विश्व 
हसीलिये भस्तिस्‍्व में भाता है । 

_.ुंष्टिमा्ग में भगवान्‌ को यही छीछा प्रधान है। हरिलीछा के समावेश ने 
पुष्टिमार्ग के स्वरूप की अन्य सम्प्रदा्यों से एकंद्स एधक कर दिया है। हंस 
हरि-लीला का प्रमुख भंग रासलीला है। 'रास! शब्द रस से बना है। धततः 
पुष्टिमार्गीय भक्ति को सरस सक्ति भी कहा जाता है। सूरदास रास का वर्णन 
करते हुए कहते हैं : 
५/शांप्त रस रीति नहिं बरनि आब । 

कहाँ वैसी छुद्धि, कहाँ वह सन्त हीं, हृंह चित्त जिय्र भ्रम भुछावेत . 
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जो कहाँ कौन साने, निगम गम, हरि कृपा विन्रु नाहि या रसहि पावे। . 
भाव सौं भसै, पिलु भाव में ऐ नहीं, भाव ही मांदि भाष यह बसावे ॥ 
यहै निज मंत्र, यह शान, यह ध्यान है दास दुस्पति भजन सार गावे। 
यहै मांगी बार-बार प्रथु सर के नयन दोऊ रह भर देद्द पाते ॥ 
सरसागर ( न्ा० प्र० स० १६२४ ) - 
“छर्थात्‌ मुप्ते ऐसी चुद्धि कह्ों भाप्त है, जो इस रास रस का, हरिलीला का 
चर्णन कर सके । यदि में यह फई कि वेदों के लिए भी यह भगग्य है, तो उसे 
कौन मानेगा ? पर मेरा तो निश्ित सिद्धान्त दे कि भगवान्‌ की कृपा के बिना ._ 
कोई भी व्यक्ति इस रास की उपलब्धि नहीं फर घछकता। रास का, हरिछीला . 
का भाष प्रेम-भाव में निवास करता है। जो प्रेम-भाव से भगवान्‌ का भजने 
फरता है, उसे ही वे प्राप्त होते एँ। प्रेममाव के बिना सगवत्‌ुप्राप्ति भसरभव 
है। यह प्रेममाव भी भगवान्‌ की कृपा से ही सुझुभ द्ोता है । क्‍ 
जय हम हरिलीला भौर पुष्टि-मार्गीय भक्ति के नवीन रूप फी यात कहते 
हैं, तो एमारी निश्चित धारणा हसी तथ्य की भोर रहती है। चौरासी बेष्णवों 
की वार्ता, सरदाप्त-वार्ता पसंग दो के धन्‍्त में लिां दि: री आचायणी' 
महाप्रभुन के सार्ग को कहा स्वरुप है, माह्माम्यज्षान पूर्वक सुशढ़ स्नेह की तो 
परमकाष्ठा है ।! यह सुदृदद स्नेह की पराकाए, ज्ञान, कर्म तथा योग तो जहों . 
तहाँ, उपासना की भी अपेत्षा नहीं रखती थी । सरदास लिखते दूँ 
+ कमंपोग पुनि ज्ञान उपासन सब ही भ्रम भरसायो। 


श्री वल्लस गुरु तत्व सुनाया लीछा भेदु घतायी ॥ 
( सरसारावछी ३३०२ ) 


-./ इन पंक्तियाँ में सर ने ज्ञान, कर्म, उपासना भादि साधनों को अमस्वरूप 
कद्दा है। उपासना फा थर्थ भक्तिकाण्ड है। यदि यह भ्रम है, तो सत्य वया 
है? सूर कह्दते हें, यह सत्य, यह तत्तत लीला के रहस्य को अवगत फरना है। 
सूर को आचाय॑ घद्धम ने दरिलीछा का यही भेद घतलाया था। हरिलीला के | 
इस तारियक रहस्य को दृदयंगम कर लेने पर सर फो धन्य समस्त साधन 
( यहाँ तक कि उपासना भी ) श्रमात्मक प्रतीत होने छगे थे । इसी कारण सर 
सब साधनों से हट कर हरि-छीला-गायन में अबृत्त हो गए* । श्तः पुष्टिमाग, 
२. ते दिन त एरि छोला गाई, एक लक्ष पद बन्द | 
५/ ताको सार सूर सारावलि, गावत भतरि आनन्द ॥ - (११०३ सारावली ) 
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पुष्टिमक्ति हरिलीला केन्द्र के चारों ओर व्याप्त हैं। यही उप्तका नवीन 
स्प है। 

तो क्या पुश्टिमा्य उपासनामार्ग नहीं है ) कहते हुए प्कोच होता है कि 
यह वह उपाप्तना मार्ग नहीं है, जिसे सूर ने अमस्वरूप कह दिया है। यह 
सेवामार्ग है ।* उपासना का जो सा पूव से प्रचलित चला भाता था, उप्का 
एकान्त अभिनव रूप पुश्टिमार्ग में इष्टियोचर हुआ। पूर्वकाल की नवधा भक्ति 
भी इसमें अभिनव रूप में ही समादिष्ट हुई और वह भी इस पुष्टिपथ की 
साधनरूप बनकर । श्रवण, कीतन और स्मरण हृरिलीछा से सम्बद्ध होकर 
भगवान्‌ की नाम-छीछा-परक क्रियाये धन गये । पाए-सेवन, अचन और चंदन 
हरे ( श्रीकृष्ण ) के रुप से सम्बद्ध हो गये । 

_>दास्प, सख्य ओर क्षात्मनिवेद्व उन साथों में सम्मिलित हो गये, जिन्हे 
लेकर गोप-गोपिकाय प्रभु के भागे छीला+निरत होते हैं, आात्म-समर्पण करते 
हैं। नारद-भक्ति-पृत्र संख्या 2९ में जिन आसक्तियों का वर्णन है वे भी हरि- 
लीला से धम्बद्ध कर दी गई । उदाहरण के लिये प्रथम प्रकार की सख्य भक्ति थी : 

आहु हों एक एक करि वरिहों। 

के हम ही के तुम्ह ही माधी अपुन भरोसे लरिहीं॥ १३४ ॥ 
पर हरि-लीला से सम्बद्ध होकर सख्य भक्ति श्रीकृष्ण भोर श्रीद्ामा के एक 
साथ खेलने में चरितार्थ होने छगी । 


५#* सेवामार्ग दो प्रकार का है। नामन्सेवा भोर स्वृरुपन्सेवा। स्वरृपन्सेवा 
तीन प्रकार की है: तनुजा, वित्तजा भर मानसी। मानस्ी दो प्रकार को है; मर्वादा 
भागीय और पृष्टिमार्यीय । 'सेवया विवा नरो ने पष्टिमार्गापिकारी!। इस सिद्धान्तप्रवर्तन 
की भाजा, कहते हैं, भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने स्वयं प्रकट होकर आचांये वत्ठम को दी थी। 
पुष्टिमा्ग में उपासना और मक्ति प्रथकृ-नरथक्‌ हैं तथा शान भौर कर्म की भाँति उपासना 
की भक्ति का अद्ग माना जाता है। भाचाय शंकर, मध्व और रामाजुज दोनों को एक ही 
समझते हैं। साधनक्म में पुष्टिमा्गीय साधक पथम कम, फिर उपासना, उसके वाद शान 
और अन्त में मक्ति को रखते हैं । 
#सेर्यादामार्गीय सेवा विधि-विधानात्मक अनुष्टानों से सस्बख रखती है। इसमें सिद्ध 

प्राप्त होने के पश्चाद पृष्टिमागींय अथवा भावनात्मक मानती सेवा का प्रारम्भ होता है । 
यह विशुद्ध प्रेम पर भवलम्दित हैं। इसी हेतु इसे प्रेमलक्षणा, परा या शुद्ध पृष्टि मक्ति 
भी कहा जाता है । प्रेम को अवन्‍्यता की कोटि पर पहुँचाने के लिये विरहीसक्ति आवदयक 
मानी गई है। मानती सेवा निरोपरूप होने के कारण सर्वश्रेष्ठ है। 
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पहले भाग्मनिवेदन में सर गाया करते थे! 
प्रभु हों सब पतितन को नायक । 

अथवा 
कय में नाच्यां बहुत गोपाछ। 


पर छरि लीला में भात्म-निवेदन गोपियों की इस प्रकार की प्रदृत्तियों में 
प्रकट होने लगा: 


कहा करों पग घलत न घर को । 
नेन विमुख जिन देखें जात न उरपसे भरुन कषघर को ॥ 
( सूरसागर ना० प्र० स० १६९४ ) 
परमद्त फा विरुद्गर्माशयस्व पूर्व रचनाओं में : 
फरुनामय तेरी गति छमि न परे। ु 
धर्म-भधरम, भधर्म-धर्म फरि अकरन फरन करे ॥ १०४ ॥ 
एन शदों में प्रकट होता था, परन्तु एरि-लोछा के अन्तर्गत बढ़ इस प्रकार 
कहा जाने छगा १ । 
देहरी ली कि जात, चहुरि फिरि-फिरि हतहीं फो आये । 
मिरि गिरि परत खनत नहिं नांघत सुर मुनि सोच कराये ॥ 
कोटि ब्र॒द्मण्ड करत छुन भीतर हरत विलग्ब न छाथे। 
ताको लिये नंद की रानी नाना रूप खिलाये ॥ 
पहले पत्चात्ताप ऐसे पदों में होता था : । 
बादृहि जन्म गयो सिराह। 
हरि सुमिरन नहिं गुरु की सेवा सधुबन यस्यौ न जाहू॥ १७५७ ॥ 
सबे दिन गये विपय के देत । 
तीनों पन ऐसे ही बीते केस भये सिर सेत ॥ २९६ ॥ 
परन्तु वाद में इस प्रकार उसका अभिव्यक्षन होने छगा ; 
सोते यह अपराध पण्यो। 
भाये स्याम द्वार भये ठाडे में अपने प्रिय गे घच्दी ॥ २०१६ ॥ 
इस प्रकार भक्ति का प्रत्येक जज्ञ हरि-लीछा पर घटा दिया गया। जो 
धात कुछ सूचम और सामान्य स्तर में चलती थी, वह स्थूल और विशिष्ट स्वर 
सें कही जाने छगी। भाघचाय चन्चस जेसे सिद्ध योगी ने क्षार्य जाति की 
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तत्कालीन सानसतिक परिस्थिति का सचम पर्यवेघ्तण करके पुष्टि भक्ति का जो 
उपचार-्चूण तेयार किया, वह जनसाधारण के अधिक निकट, सहज-भनुभूति 
गग्य कौर रुचिकर धा। भगवान्‌ की सेवा का भार्ग इस रूप में सबके लिये 
सुगम हो गया। 
पुष्टिप्रवाह-मर्यादा सें जीवों के भेदों पर प्रकाश डालते हुए भाचाय वच्धम 

लिखते हैं: 

तस्माजीवाः पुप्टिमार्गे भिन्ना एवं न संशयः । 

भगवद्रुपसेवाथ तत्सृष्टिनान्यया. भवेत्‌ ॥ १२॥ 

तेहि द्विधिधा शुद्धमिश्रमेदान्मिश्राखिधा पुना। 

प्रवाह्यदिविभेदेव भगवत्कायपिद्यये ॥ १४ ॥ 

पुष्टया विमिश्नाः सर्वज्ञाः प्रवाहिणः क्रियारताः । 

मर्यादया गुणशास्ते शुद्धाः फ्रेणाति दुरूभा।॥ १७॥ 
५.» पुष्टि सार्य में जीव भिन्न-भिन्न हैं। उनकी सृष्टि भगवान्‌ की रूप-सेवा के 
छिये हुई है। जो जीव शुद्ध हैं, वे भगवान्‌ की कृपा से उनके प्रेम-पान्न बन 
छुके हैं जोर भत्यन्त दुलूम हैं। मिश्र जीव प्रवाही-पुष्ट, मर्यादा-पुष्ट और 
पुष्टि-पष्ट नाम से तीन प्रकार के हैं। इच सब्र की रचना भगवान्‌ के कार्य 


की सिद्धि के लिये ही की गई है। भगवान्‌ का कार्य है लीछा, अतः ये सब 
उस लीला में भाग लेने वाले हैं। लीछा में भाग लेकर प्रसु की सेवा करने 


वाले हैं। सेवा की यह क्रिया द्वी पुष्टिमार्गीय भक्ति है। अतः निस्साधन 
भक्तों के लिए यह उच्चतम भीर संरलतम भक्तिमाग है । 

.. श्रीमन्नागवत्त के छठे स्कंघ में पुष्टि का लक्षण. 'पोषणं तदनुमहः” शब्दों 
द्वारा किया गया है। भर्थाव्‌ पुष्टि पोषण है । यह पोषण भगवात्र्‌ का अनुुगरद्द 
है। पुष्टि का तात्पय विषय-वासनाओों की तुष्टि नहीं हे, क्योंकि वासनाओं 
का पोषण आध्यात्मिक सा्ग नहीं माना ज्ञा सकता। वासनायें आध्यात्मिक 
विकाप का . पोषण नहीं, शोषण करती हैं। पुष्टिमाग आध्यात्मिक उन्नति 


का मार्ग है | 
श्री हरिराय जी ने पुष्टिमा्ग का विश्लेषण हस प्रकार किया है : 
सर्वसाधनराहित्यं फछाप्ती यत्न साधनम्र । 
फल वा साधन यत्र पुष्ठिमार्ग स कथ्यते ॥ $ ॥ 
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अमुग्हेणेव सिद्धिलोंकिकी यत्र वेदिकी। 
न यत्ादुन्यथा विप्तः पुष्टिमागं! स कथ्यते ॥ २ ॥| 
. सम्बन्धः साधने यत्र फल सम्बन्ध एव हि। 
सो5पिकृष्णेच्छुया जातः पुष्टिमार्गः सकथ्यते ॥ १० ॥ 
यत्र वा सुखसम्बन्धो वियोगे संगमादपि। 
स्वलीलानुभवतः पुष्टिमार्गग स कथ्यते ॥ १७॥. 
; भ्री हरिराय चाझआक्तावली, पुष्टिमा्गंटरुणानि। 
._/# जिस मांग में समस्त साधनों की शून्यत्ता प्रभु-प्राप्ति में साधन बनती है, .. 
साधन-जन्य फल हो जहाँ साधन का कार्य करता है, जिस मार्ग में प्रभु का 
भजुप्रह ही लौकिक तथा बेदिक सिद्धियों का हेतु घन जाता है, जहाँ कोई यह 
नहीं करना पढ़ता, जहाँ प्रश्न के साथ दैद्दादि का सम्बन्ध ही साधन भौर फठ 
दोनों बत जाता है, जहाँ भगवान्‌ फी समस्त लीलाओों का अनुभव करते हुए 
वियोग में भी संयोग-सुख से सम्बन्ध स्थापित हो जाता है, घह् पुष्टिमार्ग है। 


इन शब्दों में श्री हरिरायजी पुष्टि भक्ति का सीधा सम्बन्ध हरिलीला 
से स्थापित करते हैं । ' 

आचाय॑ चश्नभ के छुछ में श्री कल्याण राय जी के पुत्र महाप्रभु हृरिरायजी 
संवत्‌ १६४७, भाद्षपदू, कृष्णपक्त पश्चम्ती के दिन उत्पन्न हुये थे। इन्होंने 
संसक्ृत, गुजराती तथा घजभाषा में अनेक ग्रन्थों की रचना की थी। शिक्षा-पत्र | 
इन्होंने संसक्षत पदों में छिखा है जिसकी घजभापा टीका उनके शजुज 
श्रीयोपेश्वरजी ने की है। इसमें एक स्थान पर लिखा है : ु 

जन्माश्मी, जन्नकुट, होरी, हिंडोरा आदि घरस दिन के उच्छुव, तिनकी . 
अनेक छीछा भाष करिफे पुष्टि सारग की रीति सौं सन छगाह- के करे। तथा - 
नित लीला, खंडिता, मंगल-सोग, भारती, सिंगार, पाछनों, राजभोग, उत्थान, 
सेन-शयन पर्यन्त, पीछे रासलीछा, भानादिक जछू-धल-बिहार इत्यादि की 
भावना करिये ७ अजभारती, जापाड़ १९९८, पृ७ ११ 
इस उद्धरण सें भो श्री हरिरायजी ने पुश्टिसार्ग को हरिलीला से सपट . 
रूप में सम्बद्ध किया है। उन्होंने खंडिता, सान, विहार भादि शहरी द्ों 
का भी उससे सम्बन्ध स्थापित किया है। . । 


आचाय-चन्नभ ने हरि-स्घरूप-सेचा फा प्रवन्ध श्रीनाथ मंदिर में निष्य 
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तथा नेमित्तिक भ्ाचारों द्वारा किया था। नित्याचार में भाठों प्रहर की 


सेवा नीचे लिखे भनुसार थी 
सेवा समय भाव कीतनकार 
१ मंगला भातः ५ से ७ अजुराग के पद, खंडिता भाव 
चजे तक जगाने के पद, दधिमंधन के पद परमानंद्‌ 
२ शद्गार ७ से ८ तक चाल-रूप-प्रौन्‍्दर्य के पद, वेप- 
भूषा, वालक्रीढ़ा नंददास 
३ ग्वाल ८ से १० तक सख्यभाव के पद, ऊष्ण के खेल, 
घोगान, चकड़ोरी श्षादि, गो- 
चारण, गोदोह्नन, माखनचोरी, 
पालना, घेया भारोगन, योविंद्रवामी 
४ राजभोग १० से १२ तक छाक के पद आठों भक्त विशेष 
रुपसे ऊंभनदास 
७ उत्थापन.. साय॑ शे॥ से ७॥ तक छीला के पद सरदाप्त 
६ भोग ७ वजे कृष्णरूप, गोपीदशा, मुरकी, भाठों भक्त विशेष- 
| रूपमाधुरी, गाय-गोप भादि रुपसे चतुरभजदास 
७ संध्या ६॥ वजे गो-रवाल्सहित वन से 
आरती आगमन, गोदोहन थेया के 
पद, वात्सल्यभाव से 
यशोदा का चुलाना छीवस्वामी 
८ शयन ७ से ८ तक अनुराग के पद, गोपी भाव से, . 


निऊुधर लीला के पद, संयोग शरज्भार कृष्णदास 


'.. आर्ों प्रद्दर की सेवा में नित्यक्रम, ऋतु-क्रम तथा उत्सव-क्रम के अनुसार 
सेवा का आयोजन बदलता रहता था । हे 2 

इस सेवा में श्रीकृष्ण को सुस्वादु भोग समर्पित करना, स्नेह-पौह्यद भादि 
द्वारा उनसे रागात्मक सम्बन्ध स्थापित करना जोर वस्राभूषणादि से उनका 
अड्गर करना ही अमुख थे । 

मैमितिक आयारों में पड़ ऋतु्भों के उत्सव-पर्व, रक्तावंधनादि, अवतारों 
की जयन्तियाँ, ह्विंडोला, फाग,. चसनन्‍्त, सकरसंक्रान्ति आदि मन्दिर में मनाये 
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जाते थे । गोस्वामी विद्वलनाथ ने इन्हें भौर भी भपिक बढ़ा दिया था। महारमा 
सूरदास इन नित्य तथा नेमित्तिक चारों को विषय बना कर पदु-रचनां . 
किया करते थे। इस समस्त जाचारों का सम्पनन्ध हरिडीढा से था। सूरसागर 
हरिलीला के ऊपर लिखेविपयों पर बनाये नये ऐसे द्वी गीतों का विशाल संग्रह है। 
इस प्रकार सूर ने अपने जाराध्य देव श्रीकृष्ण की लीलाक्षों का विषिध रूपों 
में वर्णण किया है। यह समस्त लीला-चर्णन, जिसमें कहीं श्रीकृष्ण की घाल- 
लीलार्भो, चरितों, चेष्टाओों भादि का उच्चेख है, कहीं पनघट, माखनचोरी, 
गोदोहन भादि का, कहीं रास, कहीं मिलन भौर कहाँ विरह्द जादि भावों का 
वर्णन है, ईश्वरसाव को द्वी लेकर किया गया है जौर सब भगवान्‌ की सेवा 
फा ही भा है। 
_निषधा भक्ति का प्रयोजन था भगवान्‌ के चरण-कम्लों में प्रणत होकर 
शीतछता का अनुभव करना, पर हस पुष्टि-मार्गीोप भक्ति का रूचय था प्रेमपूर् 
प्रश्न के प्रेम को प्राप्त कर मस्त रहना जौर श्री हरिराय जी के शब्दों में गोपियों 
के भाव का भनुसरण करते हुये भगवान्‌ के क्घरार्ृत का सेवन करना। अतः 
पुष्टिमार्गीय भक्ति उष्ण भक्ति भी कहलाती है। 
<. भक्ति के जो मर्यादा भौर पुष्टि दो भेद किये जाते हैं, उनमें सादा सक्ति 
भगवान्‌ के चरणारविन्दों की भक्ति है, पुष्टि भक्ति प्रभु के मुखारविन्द की 
भक्ति हे । सर्यादा भक्ति द्वारा नारदादि मुनियों ने धप्रवण-कीतेन हारा भगवान्‌ 
का सुउ-सम्बन्ध उपलब्ध किया । यह सुरुम है। पुष्टि भक्ति द्वारा, जो स्वयं 
भगवधष्प्रदत्त है, गोपियों ने भगवान्‌ के प्रेम को प्राप्त किया | यह दुलंस है। 
मर्यादा भक्ति परतंन्न है । पुष्टि भक्ति स्वतंत्र है। मर्यादा भक्ति फल की अपेष्ता 
रखती है।. उष्टि भक्ति में फठ की भपेज्ञा नहीं रहती। पक अजरतह्म में 
उय कराती है, तो दूसरी द्वारा पुरुषोत्तमलीलछा में प्रवेश होता है.। भगवर्निप- 
यक निरुपाधि स्नेह को सर्वास्समभाव कहते हैं। यही पुरुषोम्प्राप्ति का भुश्य 
कारण है। भागवत के नवम स्कंध से वर्णित कम्परीप फी भक्ति मर्यादा 
प्रकार की है। दुशम स्कंघ में निरूपित पजसुन्दरी गोपिकाओं फी भक्ति धृष्टि 
प्रकार की है । | 


»/ आचार्य वल्नण ने भक्ति को विहिता भौर भविहिता दो ; प्रकार की मामा 
है। बह्मसूत्र २-३-३५ के भणुभाष्य सें वे छिखसे हैः ः 
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५,“ भक्तिस्तु विदिता अविहिता घ॒ द्विविधा। माहास्यज्ञानयुत्तईश्वरत्वेन प्रभौ 
मिरुपाधिस्नेहात्मिका विधिता । अन्यतो प्राप्तत्वात्‌ कामादि-उपाधिजा सा 
तु भचिहिता । एवं उम्रयविधाया अपि तसयथा सुक्तिसाधकत्वम हत्याह ।! 
अर्थात्‌ ईश्वर में माहात्मयश्ञानयुत निरुपाधि स्नेह रखना विहिता भक्ति है। 
कामादि उपाधियोंसे उत्पन्न सक्ति अविहिता है। दोनों ही मुक्ति की साधिका हैं। 


_मक्ति-वर्थिनी में आचार जी ने सनोवेज्ञानिक ध्ष्टकोण से भक्तिमार्ग की 
तीन स्थितियों को स्वीकार किया है; स्नेह, भासक्ति भौर व्यसत ! भक्त 
पहले प्रभु से स्नेह करता है। यह स्नेह धीरे-धीरे आसक्ति में परिणत होता 
है और आासक्ति अन्त में व्यसन बन जाती है। ब्यसन से भक्त प्रेम की पूर्णता 
प्राप्त कर लेता है । 
»..# सिद्धान्तमुक्तावली में आचार वज्ञभ ने पुश्मार्गीय भक्त के लिये परम 
आंराध्यदेव श्रीकृण्)ण को ही माना है। श्रीकृष्ण में अनन्यभक्तिभावषना, 
अविचल श्रद्धा-विश्वापतर और पूर्ण सम्पंणभाव ही भक्त का उत्थान कर सकते 
हैं। पुष्टिमार्गीय सम्प्रदाय में प्रवेश-संस्कार भर्थाव ब्रह्म संबंध कराने के 
समय गुरु शिष्य को 'श्रीकृष्णः शरण मम! मंत्र देता है। यह मंत्र भक्त को 
सदेव अपने ध्यान में रखना चाहिये। चतुःश्छोकी में भाचाय जी लिखते हैं 

“लबंदा सवभावेव भजनीयों प्रजाधिपः । स्वस्थायमेच धर्मो हि नान्‍्य 
क्रांपि कदाचन । एवं सदा स्वकत्तव्यं स्वयमेव करिष्यति। प्रश्ः सचंसमर्थों 
हि ततो निश्चिन्तर्ता अजेव्‌ ।* 
श्र्थावु स्वंदा समस्त भावों से भजाधिप श्रीक्ृषण का ही भजन करना 
चाहिये। अपना यही धम है, अन्य कुछ नहीं। भगवान सर्वसमर्थ हैं। जो 
कुछ मेरे लिये कर्तव्य है, उसे वे स्वयं कर देंगे, ऐसा सोच कर निश्चिन्त हो 
जाना चाहिये | छोकिक एवं चेदिक सभी कर्मों का पूछ भगवान्‌ को भपने 
हृदय में स्थापित कर लेना है। अतः सभी भाँति श्रीकृष्ण के चरणों में भ्रणत 
होकर उनका स्मरण, भजन भोर कीर्तन करना चाहिये। भगवदूभजन की 
क्षोर प्रेरणा देने चाछा गुरु होता है। क्त्ः आचार बन्चम के मत में गुरु की 
भाज्ञा का पालन प्रभुभक्ति का ही अंग समझा जाता है । | 

पुष्टिमार्ग में भक्ति, पूजा, कीर्तन भादि करने का अधिकार सभी चर्ण 

वार्लों को प्रा्तठ था। सूरदास, परमानन्ददास जादि ब्राह्मण थे, कुस्भनदास 
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सत्रिय थे, कृष्णास कुनवी पटेऊ थे तथा धन्य अनेक पुष्टिमार्गीय भक्त 
निम्न वर्ण के थे। भक्ति मार्ग को स्वामी रामानन्द ने जेसे समस्त वर्ण बालों 
तथा देशी-विदेशी जनों के लिए उन्प्ुक्त कर दिया था, उसी प्रकार भाषाय॑ 
वत्ठभ भौर उनके अनुयायियों मे भी। सूरदास के कई पदों में इस वर्ण- ' 
शैथिरुय फा प्रतिपादन हुआ है । 

आश्रममर्यादा भी पुष्टिमांग में भित्त प्रकार फी: है। स्मृतियों के 
अनुशासन को, एस सम्बन्ध से धवदेंडमीय समझा गया है। पुशिमार्ग प्रमुख 
रुप से प्रभु-सेवा को ही महत्ता देता है। बर्णाश्नसमर्यादा विधि-निपेध पर 
आधारित है। धत्तः उसकी मान्यता वर्जित है। भक्त क्िप्ती भी वर्ण या 
जाति का हो भौर किसी भी जवस्था में हो, उसका परम धर्म भगवस्सेवा है, 


क्षम्य धर्म या कर्तव्य गौण हैं । 
सरसागर में हस सेवा-मूठा, भेम-परा दरिलीझा का ही वणन अधिक 


मात्रा में हुमा है। इरिछीछा में भगवान्‌ कृष्ण भौर उनके सखानों तथा 
सखियों को विशेष सद्ध्य दिया गया है। अध्द्धाप के आठ कवि एक-एक. 
सखा के प्रतिरूप हैं। गिरिराज को निस्य निकुअआ मान कर उसके शाठ द्वारों' 
पर अष्टद्दाप के भाठों सखार्भों को भषिकारी के रुप से नियुक्त, समछना . 
चाहिये। इन्हीं स्थानों से वे भगवान्‌ की सतत सेवा में निरत रहते हैं। 
गिरिराज के आठ हार हैं: आान्यौर, घन्द्रसरोवर, सुरभीकुण्ड, बिलटूकुण्ड 
कदुमजंडी, भप्सराकुण्ड, रुद्वकुण्ड जौर मानसी गंगा। इन पर क्रमशः 
कुम्सनदास ( झजन ), सूरदास ( कृष्ण ), परमानन्ददास ( तोक ), कृष्णदाप्त 
( ऋषभ ), गोविन्द्स्वामी ( श्रीदामा ), छीतस्वामी ( सुबल ), चतभुंजवाप 
( विशाल ) घोर नन्ददास ( भोज ) का अधिकार था। इनके साथ क्रमशः 
विशाखा, चम्पकलता, पन्द्रभागा, ललिता, भागा, पद्मा, विमला और चद्धरेसा 
सख्ियों के नाम आते हैं भोर लीकाओं में निकुक्न, मान, घाछ, रास, 
आँखमिचीनी, जन्म, अज्लकूट और क्रिशोरलीलार्शों का इनसे ' क्रमशः 
सम्बन्ध ह्वेर 


कम न न 
१. जायसी ने आखिरी कलाम, दोदा संख्या ५६ में स्वग का वर्णन करते हुये 
लिखा दे : 'ख़ुलिदे आठी पंवरि दुभारा!। दोहा संख्या ५५ में 'नन्दसरौद!ः भी रे 
जो गाया जाता है। दो स्थानों का यह विचिन्न साम्य किस भापार पर है? - 
२, भष्टाप परिचय, 7४ ६५९ 
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हम हरिछीला जहाँ छोकभाषा में संसार की व्यावहारिक बातों 


भोर कथाओं पर प्रकाश ढालती है, वहाँ समाधिभाषा के द्वारा आध्यात्मिक 
तथ्यों का भी निरूपण करती है। पुष्टिमार्गीय सम्प्रदाय में दोनों एक दूसरे 
के प्रतिविग्व हैं। शुद्धाहेतवादी की दृष्टि में खंढिता नायिका का वर्णन भक्त 
के उस स्वरुप का उद्घाटन करता है, जिसमें बह धन्य भक्तों की सुगति 
प्राप्ति से होड़ कर रहाद । 'हे हरि क्यों न हमारे भाये!। हस पद को हरिलील। 
के भन्‍्तगंत किसी गोपी के मुख से कहला दिया जाय, तो उसकी वेदना, टीस 
एवं तड़पन से ओतप्रोत इस शब्दावली में विरह-वयधित्त भक्त की ही चिरंत्तन 
पुकार, उसकी क्रंदनकातरता छुनाई पढ़ने छगेगी । 


५ पशिमार्ग में यह लीला ही वस्तुतः स्वप्रधान थी। इस लीला में भाग 
लेना ही जीवन का चरम आदर्श था, क्योंकि यही वह सेवाकार्य था जिससे 
भगवस्कृपा प्राप्त होती थी भौर जो अन्त में साधन भौर साध्य को 
पोन्यात्रित कर देती थी । भुक्ति इसके आगे तुच्छ समझी जाती थी। 
इसी आधार पर कृष्णभक्तों का काय कृष्ण की नित्य एवं नमित्तिक जीवनचर्या 
में भाग लेना था। प्रातःकारू उठते ही कृष्ण को बगाना, भुद् घुलाना, 
कलेऊ कराना, शड्रार कराना भादि भक्तों भोर उपास्त्कों का कार्य समझ्ना 
जाता था। इसके पश्चात्‌ मन्द्रि के कपाट बन्द हो जाते थे, क्योंकि यह 
समय कृष्ण के गोचारण का था। मन्दिर बन्द है, पर भक्त अपने कन्हैया 
के साथ मानसरुूप से गीचारण सें योग दे रहे हैं। दधि, माखन, ग्रोदोहव 
के प्रसंग चलते हैं, यमुनातद पर कीड़ा होती है, दाक पहुँचाई जा रही है 
और दोपहर के समय भगवान्‌ को भोग छयाया जा रहा है। कृष्ण 
एक-एक क्रिया में अपने भगवान्‌ के साथ तनन्‍्मय होकर छगे हुए हैं। 
सन्ध्या हुई, गोधूलि-वेला में कृष्ण घर छोटे। मंद्रि के कपाट खुले। 
शारती होने रुगी। कृष्ण थक गये । उनके शयन का प्रधन्ध हो रहा है। 
भगवान सुरा दिये गये। भक्त भी सो गये । यह थी श्रीनाथ सन्दिर की 
प्रतिदिन की चर्या | इस नित्यक्रिया के साथ, जैसा लिखा जा चुका है, नेमित्िक 
आचार भी घलते थे। मन्दिर में वसन्तोत्सतव मनाया जाता था, फाय खेला 
जाता था, दृन्दावन, गोकुछ और मथुरा के मंदिरों की श्रावण भात्त में 
हिंडोले और झूलने की प्ॉँकियाँ तो भवीव प्रय्यात हैं। आखिन मास के दिनों 
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में रासछीला मनाई जाती थी । इस प्रकार कृष्णभक्तों का जीवंत कृष्ण के साथ 
रंग-रहस्य भौर विनोद-प्रमोद में व्यतीत ही जाता था । 


. >“माध्यात्मिकता के साथ छौकिकता फा इतना सुन्दर सामझ्षस्य धाज 
तक किसी भी उपासनामार्ग में नहीं देखा गया। महाप्रभु वह्नभाघाय॑ 
ने पराभीनता-जन्य दुःखें की विकट अनुभूति से तड़पती हुई भय जाति 
को पुष्टिभक्ति के पोषण द्वारा जीवित रखने का स्तुत्य प्रयत्न किया । संभव है, 
इस पुष्टिमायीय चहुरू-पहल में मुगछों के घैभव का भी कुद् प्रभाव हो, पर... 
इसमें संदेह नहीं कि हस प्रकार की पूजा-पद्धति ने हिन्दुत्थ को स्थिर रखने में 
बंदी सहायता दी। इस भारम-पोपक, छोक-विधायक पैभव के समझ हमने 
यवन-पैमभव को भी सुच्छु समझा भौर छपने सवा मिमान को ठेस न लगने दी। . 
सूर द्वारा प्रतिपादित पुष्टिमार्गीय सक्ति-भावना इसी हेतु प्रवृत्तिमूलक है । उसमें 
निराक्षा नहीं, निधृत्ति नहीं, प्रच्युत जीवन से उद्वलम्त रारा है | बह भात्ता. 
का स्लोत है। इस भक्ति में भक्तों ने अपना. सुख-दुःख भगवान के साथ एक . 
कर दिया था। हरिल्ीला में भाग लेना और इस प्रकार अपने प्रभु की सेवा . 
कर उनका प्रेम-पात्र होना--यही इस भक्ति का केन्द्र-विन्दु था। निम्ृत्तिः 
परायणता में भगवान्‌ भर्ती से दूर थे, अनन्त थे, असीम थे, निगुंग के। 
पर इस भक्ति ने उन्हें सान्‍्त, सस्तलीम और सगुण बना कर घर-पर मं 
धॉगन-शॉगन में, रममाण, क्रीडमाण रूप में उपस्थित कर दिया। प्रभु के 
इस रूप को पाकर भक्त का हृदय आनन्दमग्न हो गया । 
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पिता से किपत कुछ से उन्होंने जन्म ग्रहण किया था, इन बातों पर इप्त 
छुप्पय से कुछ भी प्रकाश नहीं पढ़ता । 


भविष्य पुराणकार ने घुछप्ती के सम्बन्ध में लिखा है : 


'दिग्यातस्तुलसीशर्मा. पुराणनिपुणः कवि । 

नारी-शिक्तां. सम्ादाय राषवानंदमागतः॥ २८ ॥ 

शिप्यो भूरवा स्थितः काश्यों रामानन्दमते स्थितः ॥ २९ ॥ 

प्रतिसगग पर्ध ३, शंध्याय २२, ए४ ३६३ 

इस पुराण के अनुसार घुल्सीदास ब्राक्षण थे, कवि थे, पुराणप्रस्पों .. 
के पारंगत विद्वान्‌ थे, रामानन्दमतानुयायी थे, राघवानन्द के शिष्य थे 
और काशी में रहते थे। अपनी पत्नी से शिक्षा अहण करके वे 
भगवद्भक्त बने । ' 


भविष्यपुराण के ये श्लोक चुछसी के व्यक्तिःव पर भच्छा प्रकाश ढालते हैं, . 
परन्तु इनमें कह्टी हुई बातें सर्वमान्य नहीं हैं। राघवानन्द स्वयं स्वामी . * 
रामानन्द के गुरु थे। रामानन्द की शिष्यपरम्परा में किसी दूसरे राघवाननद 
का अभी तक पता नहीं चछा । दिद्वानों के यहुमत के अबुसार 
तुलसीदास स्मात वेष्णव थे कौर उनके गुरु महात्मा नरसिहदास या ः 2 
नरहरिंदास थे । 


.. प्रियादास जी ने भक्तमाल की टीका में तुलसी पर १३ कवित्त डिखे हैं, 
जिनका सार इस प्रकार दै: तुझसीदास का अपनी परनी से  प्रगाद . 
स्नेह था। एक दिन वह इनसे बिना पूछे पिता के घर चंली गई। 
यह भी दौद़े हुये उसके पास पहुँचे। इन्हें जाया देख कर स्री' रुजित हो 
कहने लगी : 'मेरे हाड़-चाम से जितना प्रेम है, उतना यदि राम से होता, 
तो दोनों छोकों में सुख और सुयश्ञ पभाप्त होता! । परनी के शब्दों को प्रभु- . 
' प्रेरित समझ्च कर सुझ्सीदास विरागी यन कर काशी चले गये । 


काशी से गोस्वामीजी नित्य गंगापार श्ौच करते जाते थे और शेष 
जल को पुक चृत्ञ की जड़ में डाल देते थे, जिसे पी कर एक दिन एक प्रेत ने 
इन्हें निकट ही रामायण सुनने के लिये नित्य आने बाछे घृणितरूपधारी 
हनुमान द्वारा रामदर्शन करने की विधि घता दी। तुलसी कथा में पहुँचे 
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और हलुमात््‌ को पहिचान गये । हलुमान्‌ संकेत द्वारा इन्हें चित्रकूट ले गये 
जहां तुलसी को रामदृशन हुये । काशी में एक वार गोस्पामीजी के स्थान 
पर चोर चोरी करने भाये, पर चारों जोर धहुधर श्याम किश्योर को पहरा 
देते देख कर विस्सित हो गये भोर अन्त में रामसक्त वन गये। एक दिन 
तुलसी ने एक झुत ब्राह्मण की पत्नी को सौभाग्यवती होने का भाश्ीर्वाद 
दिया और रामभक्ति के प्रताप से उसके मझत पति को जीवित कर दिया । 
यह ससाचार सुन कर अकबर ने इन्हें अपने पाप्त चुछाया। तुछ्सीदास 
अकचर के समीप गये और चानर-उपद्रव के उपरान्त अकबर से ससम्मान 
विदा लेकर उन्होंने वृन्दावन में काकर भी नाभादासजी का दर्शन किया । 
इन्दावन में श्री समदनगोपाक के मन्दिर में श्रीकृष्ण की मूर्ति के सामने 
आपने अपने इृष्टदेव राम का स्मरण किया ओर कहा जाता है कि श्रीक्षष्ण 
का विग्रह धनुर्धघर राम के रूप में परिणत हो गया | एक दिन एक चऋजवारी ने 
कहा; 'श्रीकृण. साक्षात्‌ भगवान हैं। राम तो अंशावत्तार हैं, फिर आप 
उनका भजन क्यों करते हैं?” तुलसी ने उत्तर दिया : 'में तो अपने राम को 
कआाज तक दशरथपुत्र ही समझता था। आज आपने उन्हें ईश्वर भी कह 
दिया, यह सेरे लिये ओर भी प्रसन्नता का विपय* है ।? 


भ्रियादास जी के उपयुक्त कथन से भी तुछसी के व्यक्तिव का चिशद 
ज्ञान नहीं द्ोता।. उससे भक्तिमाय की अनुरंजनकारिणी चमरत्कारधादिता 
ही विशेष' रूप से अभिव्यक्त होती है। खीशिक्षा वाली उक्ति का समर्थन 
सविष्यपुराण के साथ किंवदुन्तियाँ सी कर रही हैं। अकबर से भेंट करने 
की बात भी भसरभव नहीं जान पढ़ती । 


श्री रूपकछा जी ने भक्तमार की टीका पर लिखे हुये अपने सक्तिसुधा- 
स्वादृविकुक के एछ ७६६ पर काशी जाने से पूर्व तुलसी का वाराहस़ेत्र में 
पहँच कर रामानन्दीय महात्मा श्री नरहरि दास से राममन्त्र की दीक्षा 
अहण करने का दूत्ान्त लिखा है। उन्होंने छछ ७६७ पंर राजापुर को 
तुलसीदास जी का जन्मस्थान स्वीकार नहीं किया दे। इस सम्बन्ध सें 
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१, शी जगदीस तों भत्ति भरी जो भूषति तो भाग। 
तकसी चाहत जनम भर, रामचरन भनुराग॥ ५९॥ दोह।वली 
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वे श्री गंगावाराहच्षेत्र, सोरों के समीपवर्ती तारी ग्राप्त को सान्यता देते हैं। 
राजापुर में छुलसी ने पिरक्त होने के पश्चात्‌ निवास किया था। उनके 
भतानुसार तुलूली का जन्म संवत्‌ १७८५, पिता का नाम आत्मारात् 
जोर माता का नाम हुछसी है। कवित्तरामायंण में तुलसी ने क्पना नाम 
रामबोला लिखा है। मानसमयंक के रचयिवा पं० शिवलाल पाठक के मतता-. 
नुसार गोस्वामीजी संवत्‌ १५७४ में प्रकट हुये। पाँच चर्ष की अवस्था में 
भ्षपने गुर से रामचरित श्रवण किया, चालीस वर्ष तक श्रवेण और अध्ययन 
चलता रहा, फिर अनेक वर्षों के मनन के उपरान्त ७८ घर्ष की अवस्था 
में संचत्‌ १६३१ में तुझुप्ती ने रामचरितमानस का निर्माण किया। संवत 
१६८० आपका राम-घास-प्रचेश का समय है।'* 


दाथरसवासी चुलसीदास अपनी “घटरामायण? में अपने को पूजन 
में रासचरित मानस! का प्रणेता गोस्वामी तुलसीदास मान कर उनका 
जन्मसंचत्‌ १५८५, भाव्रपद, शुकृपक्, एकादशी, मंगलवार ढिखते हैं। 
अधिकांश विद्वान्‌ इस तिथि को मान्यता देते हैं और गणना से भी यह तिथि 
'शुद्ध उत्तती है। डावटर रामद्त्त भारद्वाज स्वरचित 'तुलसीदास का घरवार' - 
अन्‍्ध में तारी को चुछसीदास का नहीं, उन्तकी माता हुलसी का जन्मस्थान 
मानते हैँ। आपकी सम्मति में तुलसीदास का जन्सस्थान सोरों है। कतिपय 
विद्वान राजापुर को उनके जन्मस्थान होने का महत्व प्रदान करते हैं, पर 
भरी ची० ची० हण्टर कृत 'इम्पीरियछ गजेटियर आफ इण्डिया' भाग १३, - 
द्वितीय, संस्करण, सन्‌ ३८८६, पृष्ठ ३८५ और ३८६ के अनुसार राजापुर 
तुलसीदास जी का वसाया हुआ है। वादा जिले का गतैटियर भी हस वात 
का समर्थन करता है। इसमें तुलसीदास को सोरों का निवासी भी लिखा 


| गया है। छुछ विद्वान विसक्तावस्था सें तुलसीदास का राजापुर में आता 
स्वीकार करते हैं ।* । ह 


गोस्वामी तुलसीदास ने अपनी छचेत चाल्यावस्था में शूकरत्षेत्रवासी 
१. भक्तमाल की टीका पर भक्ति-सुधा-स्वाद-तिलक, 


पृष्ठ ७६२, न० कि० ओ्रे०, लखनऊ | . 
“* माताप्र्ताद य॒प्त, तुलतीदास, पृष्ठ १२८, द्वितीय संस्करण, 


तृतीय संस्करण, १९३७ ३०, 


१९४६ । 
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अपने गुरु से रामायण की कथा सुनने का उद्चेख किया हैं। यह शूकरत्ेत् 
सोररों के नाम से प्ज्प्रदेश से गंगातट पर स्थित है। बाबा वेणीमाधवदास 
तथा आचार्य रामचन्द्र शक्त ने सरयू-धाघरा के संगम पर जिला गाडे में 
शूकरक्षेत्र की स्थिति लिखी है, पर वाराहपुराण के अनुसार शूकरसेन्र 
के निकट सरयू नहीं, भागीरथी बहती थी? । सागीरथी गंगा अजप्रदेश में 
स्थित सोरों के निकट ही इस ससय भी बहती है। इस जाधार पर सोरों 
ही प्रसिद्ध शूकरचेन्न प्रतीत होता है। सोरों शब्द की व्युत्पत्ति शूकर आम 
से है, यथा शूक्र आम--सुअर गाँउ८सुबराउं-सोरों । ग्रोस्वामीजी का 
विवाद बद्री निवासी पं० दीनवन्धु पाठक की कन्या रह्ावली से हुआ था, 
जिससे तारक भाम का पु पुत्र भी उत्पन्न हुआ था, परन्तु स्वल्पायु पाकर ही 
स्वश्रयाण कर गया। पुष्टिमार्गीय वार्ता-पाहित्य के अनुसार अप्टछ्वापी ननन्‍्दृदास 
गोस्वामी तुलसीदास के चचेरे भाई थे। नन्दुदास शुक्ल आास्पद्‌ के सनौढिया 
अर्थात्‌ सनाव्य ब्राह्मण थे । । ' 

गोस्वामीजी ने रामचरितमानस के प्रारम्सिक श्छोकों में महादेव शंकर 
की गुरु रूप में वन्‍्द्ना की है, परन्तु जिस गुरु के मुख से उन्होंने राम-गाथा 
सुवी, वह महादेव शंकर नहीं, कोई मानवदेहधारी गुरु है। म्रारम्सिक 
सोरठों के अन्त में उन्होंने हस शुरु के पद-प्मों की भी वन्दूना की है भीर 
उसे 'कृपासिन्धु चर रूप हरि! लिखा हैे। इन शब्दों से कुछ विद्वान नरहरि 
को उनका गुरु मानते हैं। नरहरि कौन थे, यह भी विवाद का विषय है। 
कुछ विद्वान्‌ नरहरि से नरह॒यावन्द्‌ अर्थ लेते हैं भौर उनका सम्बन्ध स्वामी 
रामानन्द की शिष्यपरंपरा से जोड़ते हैं। अन्य विद्वान नरहरिं से नृर्सिह 
का अर्थ अ्रहण करते हैं। नृिह या नरसिंद सोरों में एक प्रसिद्ध महात्मा 
ओर-विद्वान्‌ हुये हैं, जिनका बनवाया हुआ भन्दिर. सोरों में भाज भी जीर्ण- 
शीर्ण अवस्था में विद्यमान है। मन्द्रि के सामने गली के कोने पर एक कुभा 
है, जिसे नरसिंह का कुआ कहते हैं। सोरों में तुलसी का घर गलकरदियों 
भ्र्थात्‌ कस्ताइयों के झुदच्ते में पढ़ता है। कर्ण-घमूर रोग को दूर करने के लिये 
उस घर की मिद्दी लेने लोग जब भी थाते रहते हैँ । 

रघुवरदासरचित तुलूसीचरित के अनुसार तुलसीदाल राजापुरनिवासी 





९, बाराहपुराण, १६३७-७ 
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मसुरारिमिश्न के पुत्र थे। इनका मूछ नाम चुछाराम था। तुठाराम के तीन 
विवाह हुये थे । अन्तिम पत्नी का नाम बुद्धिमती था, को फ्ननपुर के रुषमण 
उपाध्याय की पुन्नी थी। पिद्दानों ने इस चरित की प्रामाणिकता में सन्देह 
किया है। छुसी साहिय की घटरामायण फे अनुसार भी गोस्वामी तुलसीदास 
फी जन्मभूमि राजापुर ट्वी थी । । 
वेभीमाधवदासकृत मूलगोसाहचरित में तुलसीदास का जन्म-संवत 
१५५४, श्रावण शुद्ध सप्तमी, निधन-संवत्‌ १६८०, श्रावण कृष्णपत्त तृतीया, 
शनिवार तथा स्थान काहिन्दी के निकट माना गया है। एसमें उप्तिक्चित मीरा 
थाई भोर केशव से सम्बन्धित संचत्‌ इतिहास से प्रमाणित नहीं होते । पं० 
रामनरेश जी त्रिपाटी ने अस्तरंगपरीण्ा द्वारा इसे श्रप्रामाणिक घोषित किया 
है। राजापुर फो जन्मस्थान मानने के विपए में आपकी यद्द युक्ति भी 
विचारणीय दे कि यदि राजापुर में तुरूसीदास उस्पन्न हुये, तो वे अपनी जचेत 
चात्यावस्था में समोपवर्ती प्रयाग को छोग़ कर जन्मस्थान से बहुत दूर . 
धाघरा जोर सरयू के संगम पर स्थित शूकर यथा याराहप्रेन्न में रामकथा सुनने 
के लिये केसे पहुँचे? प्रिपाठीजी इसी हेतु राजापुर को नहीं, घजप्रदेश 
में गंगातट पर स्थित शूकाछेत्न ( सोरों ) को तुलसीदास का जन्मस्थान 
मानने के पत्त में हैं । एस सम्बन्ध में उन्होंने तुलसी की कृतियों से कुछ ऐसे 
शब्द उदाहरणस्वरूप उद्दष्त किये हैं, जिनका प्रयोग घज में ही होता है, 
अवध या राज्ञापुर में नहीं । दूसरी ओर भाचार्य रामघन्द्र शुक्र ने ठेठ भचधौ 
के धाब्दों को ही भोर नहीं, सरवार प्रदेश में प्रचछित प्रधाओं की और भी 
संकेत किया दे और गोस्वामी जी का सरयूपारीण ब्राह्मण द्ोना सिद्ध किया . 
है। त्रिपाठी जी की सम्मति में ऐसे धाब्दों का प्रयोग और प्रधाओं का उद्देख 
तुछसी के अवधप्रदेश में भ्धिक दिनों तक निवास करने तथा देश और समाज 
के अनुकूछ प्रथाओं का चर्णन करने के कारण हो गया है। तुलसीदास ने सोरों 
का परित्याग युवा-भवस्था सें किया। उसके पश्चात उनका जीवन प्रायः 
घिन्नकूट, अयोध्या भौर काशी में ही ध्यत्तीत हुआ । एक घार ये नन्‍्ददाप्त से 
मिलने के लिये काशी से प्रज की भोर अवश्य गये थे। कृतिपय विद्वानों की 
सम्मति में हसी यात्रा में उन्होंने इन्दावन में नामादास जी से भी भेंट की 
थी। काशी में श्री टोडरमछ भीर श्री सधुसूदन सरस्वती के साथ उनकी 
घनि मेत्नी थी। टोडरमछ के वंशज ससीधाट पर क्षय तक रहते हैं भोर वे 
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श्रावण कृष्ण तृतीया के दिन तुरुसी की विधनतिथि पर एक सीधा दिया 
करते हैं? । यह निधनतिधि सं० १३८० में शनिवार को पढ़ी थी, जो गणना 
द्वारा भी शुद्ध सिद्ध हुई हैं। जन्‍्स-तिथि अभी तक विवादास्पद है । 
अन्तपाश्य ; 
तुलसी के अम्धों से उनके चरित पर जो प्रकाश पढ़ता है, उसे नीचे अंकित 
किया जाता है । 
वंश: 
भलि भारत भूमि भछों कुछ जन्म समाज सरीर सो रूहिके | कवि० १३, उत्तर० 
दियो सुकुल जन्म सरीर सुन्दर हेतु जो फल घारि को ॥ 
५ ५ ५८ 
यह भरतखंड समीप सुरसरि थल भछो संगति भी ॥ विनय० १३५ 
जायो छुछ मंगन वधावनों बज्जायो सुनि भयो परिताप पाप जननी जनक की । 
कवि०, उत्तर० ७३ 
भरतखंड के अन्तगंत, गंगा के किनारे, सुन्दर मिछुककुल में तुछसीदास का 
जन्‍म हुआ। समाज भर शरीर दोनों ही इन्हें अच्छे मिले थे। इनके जन्म के 
ससय बधापै का वादुन सुन कर इनके माता-पिता को छीश हुआ था। 
बाल्यावस्था 
मातु पित्ता जय जाए तज्यो, विधि हू न लिखी कछु भाल,भलाई | कवि० 3० ५७ 
तनु तथ्यों कुटिल कीट ज्यों तजो सात पिता हू । विनय० ३७५ 
स्वास्थ के साथिन तम्यी तिनरा को सो दोटक भचट उलटिन हेरो। विवय० २७२ 
परे हैं ललांत विललात ह्वार-द्वार दीन जानत हों चारि फल चारि ही चनक को। 
| कवितावली ७३ उत्तर० 
जातिके सुजाति के कुजाति के पेटागि व्त खाये हूंक सब के विदित बात दुनी सी। 
कवितावली ७२, उत्तर० 
जननी जनक तज्यो जनमि करम विनु विधिह सज्यों अवढेरे ॥ विनय० २२७ 
हा हा करिं दीनता कही द्वार द्वार वार वार परी न छार मुंह वायो । 
असन वसन विन बावरो अहं तह उठि धायो ॥ विनय० २७३ 
8 82084 2 32 कक न की वन न 
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दुखिंत देखि संतन कश्नी सोचे जनि मन माहिं ॥ विनय० २७७ 
भीजोी गुरु पीठ अपनाह शह्दि बांह वोछि॥ विनय० ७६ क्‍ 
तुलसीदास के जम्म के उपरान्त ही माता-पिता इन्हें छोंड़ कर स्वर्गवास 
कर गये । अन्य स्वार्थ के साथियों ने भी इन्हें त्तिमारी के दोटके के समान 
छोड़ दिया णीर फिर छोट कर इनकी ओर देखा तक नहीं। वाएयावस्था से 
ही तुलपीदास अद्गनन भौर वसन की चिन्ता में द्वार-हार भटकते रहे तथा . 
जाति, सुजाति भौर कुजाति के देक खाते रहे। उस समय चार घने भी 
मिल जाते, तो ये उन्हें चतुर्वंगंफल की भाप्ति के समान समंप्ते थे । इनकी 
दुखदायिनी दशा को देख कर संतों ने जाश्वासन दिया भौर गुरु ने पीठ पर 
हाथ रख कर इन्हें भपना लिया । 


नाम : राम को गुलाम नाम रामवोला रास्यो राम | विनय० ७६ 

रामवोला नाम हों गुलाम राम साहि को । कविता० उत्तर० १०० 
रामनाम लेकर भिक्षा मांगने के कारण सम्भवतः याल-काल में छोग इन्हे 
रामबोछा कह फर सम्बोधित करते थे। कवितावढी, उत्तरकाण्ठ, छुन्दुसंख्या 
६३ में इन्होंने अपना नाम तुलसी सी लिखा है । 


गुरु : बन्दे बोधमय निष्यं गुरु शंकररुपिणम्‌ । छोक 2, बा० का० रा० सा० 

बन्दों गुरु पद कंज कृपासिन्धु नर रूप हरि । सोरठा ७, धा० का० रा० सा० 

में पुनि निज गुरु सन सुनी कथा सो सूकर खेत । 

समुफ्ती नहिं तस चालपन तब अत्ति रहेउँ अचेत॥ ४५९ बा० का० रा० मा० 

तद॒पि कह्दी गुरु बारहिं घारा | समुप्ठि परी कछु मतति अनुसारा ॥ 

ु ७१ या० का० रा० मा० 

गुरु कह्यी रामभजन नीकौ मोहिं ऊगत राज डगरो सो | वि० १७३ 

नर रूप हरि! शब्दों से कुछ विद्वानों ने सुछसी के गुरु का नाम नृत्तिह 
था नरसिंह और कुछ विद्वानों ने नरहरिदास या नरह्याननन्‍्द माना है। तुलसी 
ने गुरु की शंकर रूप में चन्दना की है। गुरुम्ुख से इन्होंने शूकरतेन्न में 
रामकथा सुनी थी। बाल्यावस्था के कारण उस समय यह उसे हृदयंगम 
नहीं कर सके थे । फिर भी गुरु ने इन्हें चार-चार वही छथा सुनाई जिसे 
इललसी अपनी बुद्धि के अनुसार कुछ-छुछ अहण कर सके । गुरु ने इन्हें राम- 
भज्नन की भी दौज्ञा दी। हचुमानयाहुक सें गोस्वामी जी ने एक छुन्द में 
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लिखा है: 'वालक विकोकि वलि वारे ते आपनों कीयो २१ ।? तथा द्वंकनि को 
घर घर डोलत कंगारू घोछि वाल ज्यों कृपा नतपार पालि पोसो है २९॥ 
"हे हनुमान | आपने वाल्यावस्था से ही सुझे अपनाया है। में जब रोटी के 
हुकद़ीं के लिये घर-घर धूम रहा था, तव आपने ही मेरा पालन-पोपण झ्लिया ॥! 
ये शब्द सोरों के नुसिह महाराज के हनुमान-सन्दिरि की भोर भी संकेत कर 
. सकते हैं, जहाँ तुलसीदास को आश्रय मिला और उनकी शिक्षा-दीज्षा प्रारम्भ हुईं। 
प्रतिष्ठा: घर घर मांगे टरंक पुनि भूपति पूजे पांय। 
जो तुलछी तब राम विनु सो अब राम सहाय ॥ दोहावछी ६०९ 
राम नाम को प्रसाव पाऊं सहिसा प्रताप । 
तुलसी से जग सानियत सहामुनी सो॥ कवि० 5० ७२ 


घर-घर भित्ता मांगने वाले तुलसीदास राम-वाम के प्रभाव से महिसान्वित 
हुये। संसार ने उन्हें महाम॒ुनि समझा और राजा्भों ने उसके पैर पूले। 
तुलसी के इस प्रताप के कारण उनके शत्रु भी उत्पन्नः हुये, जो उनकी बढ़ती 
हुई प्रतिष्ठा को सहन न करके उत्पात मचाने पर उतारू हो गये और 
जातिनात अपमान भी करने छगे। यह सब काशी में हुमा। कवितावली, 
उत्तरकाण्ड के छुन्दु संख्या १०६, १०७ भौर १०८ उसी समय छिखे गये 
होंगे, जिनमें तुलसीदास ने शब्ुपक्ष की ओर से अपनी विरक्ति प्रकट की है। 
यह भी असम्भव नहीं है कि किसी छात्रु के धात से ही वे अन्तिम्त दिलों में 
पीड़ित हुये हो ।' 
लोकिक जीवन 
बाठपने सूचे मन राम सनझुख सथो, राम नाम लेत मांगि खात दूंक टॉक हों 
परथौ छोक रीति में पुनीत भीति रामरायं मोहबस बठो तोरि तरकि तराक हों । 
तुरसी गुसाईं भयो भौंढ़े दिन भूलिगयो ताकी फछ पावत निदान परिपाक हों। 
बाहक ४० 
जा तुलसी वालकाल में राम नाम लेकर भित्तावृत्ति द्वारा उद्र-भरण करते थे 
वे ही छोकरीति में पढ़कर किसी मठ के महन्त या गोसाई बने भौर राम से 


निमशिन लक लक कक ० ब7 77:25 पपअ यु 7-2 ७४४४७४४७४४ 
१, पाप प्रतिष्ठा वढ़ि परी, ताते वांढ़ों रारि । दोहा? ४९४ 
ः ३. व्याधि भूत जनित ठपाधि काहू ख की । इनु० वा० ४३ 
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नाता तोड़ बैठे । निम्नांकित दोहा उनके वेवाहिक जीवन की ओर भी इंगित 
कर रहा है : ह 
खरिया खरी कपूर सम उचित न पिय तिय त्याग... 
के खरिया भोहि सेलि के अचछ करहु अनुराग ॥ दोहावडी २५५ 
तीथ-निवास : घर छोद कर तुलसीदास विरक्त दुशा में चित्रकूट, 
अयोध्या, श्रयाग, काशी आदि स्थानों में जाते रहे । प्रयाग तो नहीं, पर भ्न्य 
तीन स्थानों में उन्होंने बहुत दिनों तक निवास किया। अयोध्या में रहकर 
उन्होंने रामचरितमानस का भीर काशी में रह कर॑विनयपत्रिका का निर्माण 
किया। अन्‍य अन्धों का प्रणयन भी इन्हीं स्थार्नों से हुआ होगा । हनुमान- 
बाहुक तथा कवितावली के भ्न्तिम छन्द, जिनमें महामारी तथा बाहुपीढ़ा का 
वर्णन है, काशी में लिखे गये | तुठसी का अन्तिम समय काशी में विकट विप- 
त्तियों के बीच व्यतीत हुआ भोर चहीं भसी घाट पर उनकी रूत्यु हुई। काशी में 
प्रहद्धाट पर रहने वाले ज्योतिषी गंगाराम भर असीधाट पर रहने वाले टोडर 
जमींदार उनके घनिष्ठ मित्र थे । टोडर की झत्यु पर चुललीदास ने उनके वंशजों 
में जायदाद का बेंटवारा करा दिया था और जो पंचनामा लिखा गया था, घह 
जाज तक काशिराज के संग्रह में सुरह्तित है। इस पंचनामे के ऊपर की कुछ 
पंक्तियाँ तुलसीदास के हाथ की लिखी गई समझी जाती हैं | 
काशी में महामारी : कवितावरछी, उत्तरकाण्ड, छुन्दुसंख्या १७३ से 
१७६ तक तथा १८३ में कवि ने सहामारी का वर्णन किया है। जैसे वर्षा ऋतु 
में प्रथम बाढ़ के माँजा को पीकर जरूचर घ्याकुल होते हैं, उसी भकार काश्नी 
के नर-नारी इस भहामारी के कारण जलू-थरू सभी स्थानों पर मृत्यु का सया- 
वह दृश्य देखकर तड़प रहे थे । उनकी आत॑ पुकार को सुनने वाछा कोई नहीं . 
था । तुलसी ने इसे देवी प्रकोप समझा? । महामारी-वर्णन से पूर्व छुन्द््संस्या 
१७० में रुद्रबीसी' और उसके पश्चात्‌ छुन्द्संस्था १७७ में मीन के शम्मेश्रर 
का उदलेख आया है। भहामारी आगरे में जहाँगीर के राश्यकाल में संवत्‌ 





१, काहू देवतन मिलि मोटी मूठ मार दी | कविता० उत्तर १८३ 
२. बीसी विस्वनाथ की विषाद बढ़ो बारानसी चूप्लिये न ऐसी गति शंकर शहर की | 
बही १७० 
३. एक तो कराल कलिकाल सूल मूल तामें कोढ़ में को खाजु सी सनोचरी है मीन की । 
वही १७७ 


गोस्वामी तुलसीदास और राम-भक्ति क्ष्पर 


१६७३ में प्रकट हुईं। काशी में इसका समय १६६९ से १६७१ विक्रमीय तक 
जान पढ़ता है, जब मीन राशि पर शनेश्वर था। रत्रबीसी का भी यही समय 
था, जो गणना से संवत्‌ १६५५ से १६७५ तक रहा । 
पीड़ा ओर मृत्यु : दोहावली के दोहा संख्या २३४ से २३६ तथा हथु- 
मान वाहुक के छुन्द संख्या ३४ से ३७ तक तुलसी की विषम बाहुपीड़ा 
का वर्णन उपलब्ध होता है। यह पीढ़ा दक्षिण वाहु से प्रारम्भ होकर समस्त 
शरीर में व्याप्त हो गई | इस पीड़ा ने तुलूत्ती को विचलित कर दिया। उन्होंने 
भोषधोपचार किया, यंत्र-मंत्र-्ोट्कादि भी किये, देवताओं से प्रार्थथा की, पर 
इस गाढ़े समय में किसी ने भ्री आढ़ न दी, कोई भी सहायक सिद्ध न हुआ। 
यह असहनीय पीड़ा उनके किसी पाप का परिणाम थी या प्रितापजन्य थी 
अथवा किस्री के शाप के कारण थी, इसे तुलसी समझ न* सके। अंत में उन्होंने 
इसे अपने कर्म का ही विपाक समझा भोर 'अवश्यमेव भोक्तव्यं कृत कर्म 
शुभाशुभम्र! की उक्ति द्वारा हों हूं रहों मोन ही वयो सो जानि छुनिये' कहते 
हुए वे चुप हो गये? । एक छंद में उन्होंने पीढ़ा का कारण अपनी प्रतिष्ठा भौर 
उससे आन्त होकर मन, वचन, काया से प्रभु-भजन को विस्द्रत कर देना 
भी माना है 
जीवन के अन्तिम दिनों में इस शारीरिक पीढ़ा ने तुछपी पर दो बार 
आक्रमण किया । पहली बार तो वे प्रभु-कृपा से बच गये, परन्तु दूसरी चार 
यह उनके प्राण लेकर ही शान्त हुई । 
कवितावली का निम्नाँकित सबेया तुलसी के भन्तिस समय के कुछ पूर्ष 
का लिखा हुआ कहा जाता है : 
कंकम रह सुभज्ञ जिती मुख चन्द सो चन्दन होड़ परी है। 
बोलत बोल समृद्धि छुबें भवछोकत शोच चिपाद हरी है॥ 





१, पाँय पौर, पे८ पीर, वाहु पौर, मुँह पीर, जरजर सकल सरीर पीरमयी है। 
द । ह० बा० ३८ ' 
२. हनुमानवाहुक ३० 
१, हनुमानवाहुक ४४ द 
४. नीच यदि बीच पति पाइ मरुभाश्णों विदाई प्रभु मजनच वचन मच काय को । 
ताएँ तनु पेखियतु धोर बरतोर मिस फ़ूटि-्फूटि निकप्तत छॉन रामराय को । 
हनुमानवाहुक ४१ 
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गौरी की गंग विहं गिनी बेस छि संजुल मरति मोद भरी है। . 
पेख़ु सपेम पयान समे सब सोच विसोचन शोेमकरी है ॥ 
द फचि० उ० १८० 
निम्नांकित दोहा उनकी मृत्यु के समय का है + 
राम नाम ज्स बरनि के भयठ चहत कब मौन । 
तुछुसी के मुख दीजिये शव ही तुलसी सोन ॥ 


हनुमानवाहुक कवित्त संज्या ३५ के अनुसार, वाहुपरीड़ा के समय दिन 
में घनघोर घटायें छाई रहती थीं। भतः घुलसी की झत्यु श्रावण के मास में 
हुई, यह सत्य ह्दे। 

राचनायें ; तुझघ्ीदास के नाम से छिये हुये प्रन्यों की संस्या छगभय 
तीस दै, परन्तु उनमें से निम्नाकित बारह अन्य ही प्रामाणिक माने जाते हैं 


रामलछानहह, वैराग्यसंदीपनी, रामाज्ञाप्रण, जानकीमंग्रल, शामचरित- 
मानस, पार्वतीसंगल, गीतावली, विनयपत्रिका, कृष्णमीतावछी, वरवैरामायण, 
दोहावडी और कवितावली, जिसमें हतुमानवाहुक भी सम्मिलित है। रामलला- 
नहछू की अनेक पेतिहासिक भूलों तथा उसके पश्रबन्ध-दोषों और शब्वार-पूर्ण 
वर्णनों की ओर भी डा० माताप्रसाद शुप्त ने संकेत किया है और उसे कवि की 
बालकाछ की चेष्टाओों का परिणाम माना है। इसमें केवल २० छुन्द हैं जो 
विवाह के भवसर पर अवध में ख्त्रियों द्वारा गाये जाते हैं। वेराग्यसंदीपनी 
में दौहे, चौपाइयाँ जौर सोरठे मिझाकर कुछ ६४ छन्द हैं, मिनमें येराग्यपरक 
उक्तियाँ हैं। नह में नारीरंगार की भोर जितना झुकाव है,. इसमें उतनी 
ही विरक्ति है। इसका उद्देश्य कबि के ही शाददों में राग-द्वेप की अग्नि तथा 
काम-क्रोध की वासना का शमन मोर हृदय से शान्ति का निवास समझना 
चाहिये। रामाज्ञाप्रक्ष सात सर्गों में विभाजित है। प्रत्येक सर्ग में सात 
सप्तक हैं और प्रत्येक सछक में सात दोहे हैं। यह ग्रन्थ उसके भन्तःसाचंय के 
ही भाधार पर संवव्‌ १६२१ में वना था। कहा ज्ञाता है कि गोस्वामी तुछुसी- 
दास ने प्रह्मदधाट पर रहने वाले गंगाराम ज्योतिपी के. लिए इस अन्य 
की रचना केवल छुंः घण्दों में की थी। यह ग्रन्थ फ़लित ज्योतिष तथा शाकुन 














उस. >रन-प-न्मम्मपात पाती. 


१, तुलसीदास, द्वितीय संस्करण, पृष्ठ २१८ और २१९ 
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निकालने से सम्बन्ध रखता है। इसके प्रथम सर्य के ४९ दें दोहे में गंगाराम 
का नास आया है। जानक्रीमंगछ राम भौर सीता के विवाह से सम्बन्ध 
रखता है। इसमें कुछ २१६ छन्द हैं। कथानक में रामाझ्माप्रश्न की भाँति 
परशुराम--घनुभंग के समय नहीं, बारात के लीटने पर मिलते हैं, ज्ञो वार्मीकीय 
रामायण के समान है। जानकीसंगल में फुकवाढ़ी का प्रसंग नहीं है। इसमें 
प्रयुक्त भाषा, अलंकार भोर भाव रामचरित-मानस से बहुत कुछ साम्य रखते 
हैं। पार्वत्तीमंगछ रचना उसके अन्तःसाचय के आधार पर जय नामक संवत 
में हुई थी । यह संवत्‌ १६४३ वि० में पड़ता है। उस समय फाहगुन शुक्ल 
पक्ष की पंचमी, दिन बृहस्पति भोर नक्षन्न अश्विनी था। इसमें कुछ १६४ 
उन्द हैं, जिनमें शिव-पावती के विवाह का वर्णन है। बरवेरामायण साथ 
काण्डों में विभक्त है। इस समय इसमें केवक ६९ बरने ,छुन्द हैं। धन्य 
ग्रन्थों की भाँति. रामगाथा ही इसका विषय है। इस अन्ध में चद्गुण, 
भतदूगुण, मीलित, उन्सीछित, प्रतीप, सूचम भादि अलंकारों के घुन्दर 
उदाहरण पाये जाते हैं। दोहावली में हस समय ५७३ दोहे संग्रहीत हैं। 
इसके ७५ दोहे रामचरित-माचस में, -३५ दोहे रामाज्ञाप्रश्न में और ७ दोहे 
वेराग्यसंदीपनी में भी पाये जाते हैं। इसके अनेक , दोहे तुल्सीसतसई 
में भी विशमान हैं, पर - सत्सई हमारी सम्मति में सुलसी का 
प्रामाणिक ग्रन्थ, नहीं माना जा सकता । परम्परा के भनुसार ६ बड्दे कोर ६ 
छोटे मिलाकर कुछ बारह अन्थ तुलसीदास के छिखे हुए हैं। सतसई ह्न 
ग्रन्थों के अन्तर्गत नहीं जाती । पण्डित सुधाकर द्विवेदी का मत्त भी यही था। 
कवितावली कवि के समय-समय पर लिखे हुए छन्दों का संग्रह है, जितमें 
सवेया और घनातरी छुन्दों की प्रधानता है। कुछ छुप्पय छन्द भी हैं। कवि 
व्यक्तिगत जीवनी से सम्बन्ध रखने वाले छुन्द इसी ग्रन्थ में अधिकतर 
पाये गए हैं, जिनका 3ढलेख हम पीछे कर चुके हैं। कवितावकी का संग्रह 
सात काण्डों में विभक्त है। हनुमानवाहुक, जिससें चुलसी की बाहुपीड़ा का 
वर्णन है, कवितावली का ही भम्तिम अंश है और उसी के साथ प्रकाशित 
भी है। हजुमानवाहुक के ४४ इन्दों के साथ कवितावली के समस्त छ्दों की 
संख्या ३६५ है। भरण्य भीर किष्किन्धा काण्डों को कथा केवक एक-एक 
छुन्द में है और अपूर्ण है। लंकाकाण्ड में लंकादहन का वर्णन अतीव भोजस्वी 
मुहावरेदार और अरलंक्षत शैली में किया गया है। उत्तरकाण्ड के छन्द भाव; 
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विनयभक्तिपरक हैं, पर उनमें तत्कालीन सामाजिक और राजनेतिक दुशा का 
भी चित्रण है। रुह्रवीसी, मीन के शनेश्वर, महामारी और तुठसी की भन्तिम 
शारीरिक पीड़ा का भी वर्णन इसके अन्तिम इुन्दों में है। क्ृष्णगीतावली में 
केवल ६१ पद हैं, जिनमें राधा-कृष्ण तथा गोपियों की गाथा वर्णित हुई है। 
ब्रज की प्राकृतिक सुपमा, प्रजभापा के छोन्नीय शब्दों का प्रयोग, कथागत एक- 
रूपता एवं सम्बद्धता तथा वर्णनशेली की परिपक्रता इस अन्य की विशेषतायें 
हैं। यह भघनन्‍्ध निश्चित रूप से भष्टछ्वापी कवियों की पदशेली के भनुकरण पर 
लिखा गया है। गीदावली पर भी इस पद-शेली का प्रभाव परिलक्तित होता 
है। तुलसी ने अपने समय की सभी प्रचलित शेलियों में रामगाथा लिखी 
है। गीतावली ब्रज्ञभाषा में है, परन्तु इसमें रासगराथा के केवल मर्मरप्ञी 
भंशों का ही प्राचय के साथ चर्णन किया गया है। कथा की एकरूपता अनेक 
स्थानों पर खंडित है, अनेक प्रसंग छोड़ भी दिये गये हैं, पर मार्मिक स्थलों का 
विस्तार के साथ वणन कवि की कछा को अत्यन्त निखरे हुए और परिसार्जित 
रूप में उपस्थित करता है। सूर के भाव-प्रधान काज्य की भाँति इसमें भी भाव 
को ही प्रधानता दी गई है। इतिव्ृत्तास्मकता के निर्वाह की भोर कवि की दृष्टि 
इसी हेतु नहीं गई | सूरसागर के वात्सज्य रस एवं बाल-क्रीढाओं के विस्तृत, 
भावपूण चणन का प्रभाव भी गीतावली में दिखाई देता है। गीतावली का 
वालकाण्ड उसके अन्य सभी काण्डों से बड़ा है। इसमें १०८ पद हैं। समस्त 
काण्डों के पर्दों की संज्या ३२८ है। किप्किन्धाकांठ में केवल दो ही पद हैं। 
सीता-वनवास तथा लव-कुश-उत्पत्ति की कथा उत्तरकाण्ह में भाती है, जो 
रामचरित-मानस में नहीं है । | 


रामचरितमानस खांत काण्ढों में विभक्त रामगाथा का अनुपम काछ्य 
न्‍्थ है, जो प्रमुख रुप से दोहा तथा चौपाई-हुन्दों में. लिखा गया है। 
इसका, निर्माण कवि के ही छाब्दों में संवत्‌ सोलह सौ इकत्तीस, चैन्न शक्तपक्त, 
नवभी, मंगलवार को प्रारंभ हुआ था ( घालकाण्ड ७० ) जौर उसकी समाह्ति 
जनझ्ठुति के अभुसार संवत्‌ ३६३३ में हुईं। ऐसा बुद्दद्‌ अन्य दो घरों में 
बन गया होगा, इसे स्वीकार करने में छुद्धि हिचकिचाती है। पर यह णसंभंव 
भी नहीं है। रामचरितमानस एक सिद्ध काब्य है।' उसके पारायण से 
मानव-जीवन के विविध क्षेत्रों के ज्ञान के साथ भगवषघरणों सें भविचल 
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भक्ति-निधि गराप्त होती है। इस म्रन्थ का प्रचार थों तो भारतवर्ष भर में है, 
और व इंग्लेंड तथा रुस में होता हुआ विश्वव्यापी रूप धारण कर रहा है, 
पर विशेष रूप से यह उत्तरप्रदेश, विद्ार, पंजाब, राजस्थान तथा गुजरात के 
ग्राम-प्राम एवं ग्ृह-गृह की सम्पत्ति बना हुआ है। संसक्ृत, वेंगछा, गुजराती, 
' उढ़िया, अंग्रेजी तथा झुसी भाषाओं में हसके अनुवाद हो चुके हैं। हिन्दी 
: ठीकाएँ भी अनेक हैं। रामचरितसानस्त की महत्ता धपने जन्मकाल से लेकर 
भ्व तक धत्तुण्ण रुप में बनी हुई है । 

रामचरितमानप्त की साव-सम्पत्ति आयजाति की सांस्कृतिक शेदधि है। 
तुरुसी ने पुराण तथा निगमागम के जितने ग्रन्थ पढ़े थे, उन्हें ऐसा भारमसाव्‌ 
किया था कि उनके समस्त सत्‌ अंश रामचरितमानस में अवतरित्त होकर 
तुलसी के अपने वन गये हैं। इस एक ग्न्य को पढ़ लेने से ही हम भपदी 
समस्त विकसित परर्पराओं से परिचित हो जाते हैं। इसमें हमारा भाचार- 
विचार, धार्मिक, सामाजिक, राजनेतिक एवं पारिवारिक विधि-विधान, शान, 
कर्म एवं भक्ति के दार्शनिक, आमुष्ठानिक एवं उपासनापरक प्िद्दान्त तथा भव 
तक की हमारी संखित क्षार्प, पौराणिक तथा बेहुपी साहित्यिक श्री का अपरिमित 
भांडार ओतग्रोत है। इसने यवन-काल में हमारी रक्षा की और भविष्य के 
डिये पथ-प्रदर्शन किया! हमने राम-भक्ति-विषयक सामग्री का अधिकांश 
इसी से महण किया है । 


जैसे गीतावडी का एक अंश पदावढी रामायणके रूप में उपलब्ध हुआ है,' 
उसी प्रकार विनयपत्रिका के कतिपय पदों के संग्रहरूप में रामग्रीतावली 
मिलती है । विनयपत्रिका में २०९ पद हैं । इनमें से १०१ पद रासगीतावली 
मं हैं। विनयपत्रिका काव्यकछा की दृष्टि से तुछली का सर्वश्रेष्ठ अन्य कहा 
जा सकता है। यह विशुद्ध रूप से भक्तिभाव-भरित अन्य है। रामचरित- 
मानस की इतिदृत्तात्मकता का इसमें एकान्त अभाव है। इसके प्रारम्भिक 
६१ यदों में संस्कृत शैली के स्तोन्न हैं, जिनमें गणेश, सूर्य, शिव, पाती, विन्हु- 
माधव, ऊच्मण अथवा शेष भोर हनुमान भादि की वन्दुना है, अयाग, काशी, 
गंगा, चित्रकूट भादि तीथों की स्तुति है और अन्त में जयदग्वा सीता के चरणों 
म प्रार्थना है। इस स्तोत्रों के उपरान्त आतव्मनिवेदव तथा शरणाग्रति से 
सम्बन्ध रखने वाले पढ़ भत्ते हैं, जिनमें कहीं संसार की असारता का वर्णन है, 
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कहीं अपने दोपों का उद्घाटन है, कहीं मूढ मन को सन्माग पर लाने का उपदेश 
है, कहीं वेराग्य, कहीं ज्ञान और कहीं भक्तिमार्ग की प्रतिष्ठा-एवं महत्ता का 
उच्चेख है। अन्तिम पद अतीव मार्मिक हैं, जिनमें तुरूप्ती अपनी, विनयपत्रिका 
भगवान रास के दरबार में भेज रहे हैं। उन्हें दरवारियों का.विश्वास नहीं है ! 
अतः राम के सामने धषपने हृदय की समस्त भावना-शक्ति को उड़ेलते हुये वे 
निवेदन करते हैं : (विनय पत्रिका दीन की वापु ! धापु ही वाँचो । हिये हेरि 
तुलसी लिखी सो सुभाय सही करि बहुरि पूछिये पाँची ॥! २७७ 
छुकसी का कवि रूप, भाषा ओर भाव दोनों ही इृश्टियों से, रामचरित- 
मानप्त के ्योध्याकाण्ड और विनयपत्निका में ही पूर्ण रूप से अस्फुटित हुआ 
है। तुलसी अपने इस रुप में छोकधर्म के प्रतिष्ठाता हैं। कतिपय विद्वान 
उनके कविरूप को नहीं, भक्तर॒प को अधिक श्रेय देते हैं। उनकी सम्मति में 
तुलसी के कवि को तुलसी के भक्त ने दवा दिया है। 'झुण्े-मुण्ठे सतिभिन्ना' 
की छोकोक्ति के भाधार पर इस प्रकार को चिनिन्न सम्मतिरया सदुव बनी 
रहेंगी, पर हमारी समन में कवि का शात्यन्तिक रूप न भक्ति को दबाता है 
भर न भक्ति कविता को। दोनों एक दूसरे को चेतन्य प्रदान करते हुये सहोदर 
वन्धु की भाँति एकन्न भी रह सकते हैं। तुलसी के ग्रन्थ पदु-पदु पर इस मान्य 
प्रस्ताव के लिये साचय उपस्थित करते हैं । यह सत्य है कि तुलसी की भक्ति- 
भांवना ने उनके अन्य रूपों को जगमगा दिया है। यदि वे भक्त न होकर कोरे 
कवि द्वोते, तो उन्हें वह गौरव कदापि प्राप्त न होता, जो भाज़ प्राप्त है। 


ऊपर तुलसी के जिन अन्थों का संज्षिप्त विवरण उपस्थित किया गया है 
उससे सिद्ध द्ोत्ता हे कि तुझसी की रामभक्ति का निरूपण करने के लिये 
विशेष रूप से रामचरितमानस और विनयपत्रिका का ही साहाय्य लेना चाहिये। 
कवितावछी का उत्तरकाण्ड और दोहावली के दोहे भी इस दिशा में उपयोगी 
हैं। कृष्णीतावढी सूर की भाँति प्रमुख रूप से हरिलीला-गान से सम्बन्ध 
रखती है। गोपिका्ओं को भक्ति को हृदयंगम करने के लिये हस अन्य का भी 
महत्व है, परन्तु हमें तुलसी की रामसक्ति पर विशेष रूप से लिखना है। अतः 
. भागे हम क्ृष्णमीतावली के अतिरिक्त जनन्‍्य उपयुक्त चार ग्रंथों के आधार पर 
ही उस भक्ति के स्वरूप का प्रतिपादन करेंगे । 


पोराणिकता : इस युग की जिस पोराणिकता-प्रधान - विशिष्टता की भोर 


गोस्वामी तुलसीदास और राम-भक्ति ६८६ 


हम पहले संकेत कर जुके हैं, वह घूर भोर तुलसी दोनों में प्रमुख रूप से पाई 
जाती है। भगवान के वास, रूप, शुण, लीला भौर धाम अवतारबाद से सम्बद्ध 
होकर विद्वान ही नहीं,' सामान्य मानवों तक की भाव-भूमि में रधान पा 
रहे थे। आध्यात्मिक भावों को जन-मन-ग्राहिणी, कथा-वार्ता-प्रधान पौराणिक 
शेली में अंभिग्यक्त करने का प्रचार हो रहा था। भयघन्नाम-फीर्तन, उनकी 
लीलाओों का अवण भौर गान, भरुप का रुप द्वारा भावन, सर्वव्याप्त की 
किप्ती विग्रह द्वारा प्रतीति, सूचम को स्थूछ प्रतीकों द्वारा प्रकट करने की प्रवृत्ति 
हृदय-आहय वन रही थी । 


हस पद्धति का मूल चेष्णव सम्मदाय की संहिताओं में उपलब्ध होता है, 
जिनका उद्धव गुप्तकार में हुआ था। ऐतिदापिक काल-क्रम का अनुसरण 
करें, हो यह प्रद्धति भऔौर भी पहले देखी जा सकती है। बेष्णव भक्ति के 
विकास-फ्रम में इसका उश्लेख हो चुका है। शने शनेः यह भारत-व्यापी बन 
गई और हिन्दी के भक्तिकाठ तक भतेन्भाते अपने पूर्ण वैभव के साथ 
घतुर्दिक प्रसत हो गई । कबीर और जायसी जेसे निराकार परब्रह्म के उपासक 
तक इस पद्धति से प्रभावित हुये । ढावटर वा्ुदेवशरण भम्रवाढ्ल के कथनानुसार 
शंकर और राम सरस्वती ने आसामी भाषा में, चण्डीदास तथा चैतन्य के 
भक्तों ने बंगला में, जगन्नाथदास, बलराम भादि ने उड़िया में, पोत्तनामात्य ने 
तेलगू में, कुमार व्यास भर विद्वलनाथ ने कन्नढ़ में, तुकाराम ने मराठी में, 
मालण, भीष्म जौर केशव हृदयराम ने गुजराती में अपने कार्ब्यों द्वारा इसी 
पद्धति का प्रचार किया। त्जभाषा तो इस पद्धति का उन दिनों प्रचार-केस्दर 
ही बनी हुई थी। राम और कृष्ण भक्तिरस-तंत्र के सान्‍्य प्रतीक थे। 
राजस्थान की मीरा और पंजाब के गुरु नानकदेव भी भक्ति के क्षेत्र में सदेव 
स्मरणीय बने रहेंगे। 


सूर ने क्षपनी प्राथमिक अ्जभांपारचनाओं में कबीर की भाँति प्रभु के 

सभी नामों को अपनाया था, परन्तु बाद में वे क्ृष्ण-छीलानायन में- ही 

तहलीन हो गये । भागवत्त के भाधार पर सूरसायर के नवम 'स्कंध में उन्होंने 

रामगाथा का भी मनोरस चित्रण किया है, पर जो विशालता देशम स्कंध की 

कृष्णलीला में है, वह वहाँ कहाँ ! धार्मों में भी उन्होंने वृन्दावन तथा गोकृछ 
प्र», ८८ भ० बि० 
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विशेष रूप से उल्लेख किया है भौर उन्‍हें घेकुण्ठ से ऊपर स्थान दिया . 
है । गोस्वामी छुसीदांस पुकान्त रूप से रामभक्त थे। रामगाथा को - उन्होंने 
दोहा, चौपाई, कवित्त, पद ादि भनेक शेलियों का परिधान देकर सुशोभित 
किया । रामनाम के प्रचार में तुछसी के - महर्वय को सर्वोपरि स्वीकार करना 
पढ़ेगा। कृप्णगीतावछी द्वारा कृष्णठीला का गायन करके उन्हेंने कृष्णभक्ति 
की भोर भी धपनी दृष्टि दी है, पर वह झानुपंगिक है। उनके माता, पिता, 
गुरु सर कुछ राम ही हैं । धार्मों में उन्होंने अग्रोध्या, साकेत, पेकुण्ठ, कषीर- 
सागर भादि का नाम छिया है । 

पौराणिक कथायें तुझप्ती की रचनाओं में भरी पढ़ी हैं। ये फथायें. किसी 
न किसी रूप में भक्ति का प्रचार फरने के उद्देश्य से निर्मित हुई थीं भौर उसी 
रुप में तुलसी ने एनका प्रयोग किया है। गज, गणिका,- भ्षजामिल, प्लुव, 
प्रहाद्‌ भादि की फथायें इसी प्रकार की हैं । फाकभुशुण्डि, जयायु, गौतम- 
अहृएया, नारद, सती-पार्चती, चारमीकि, द्रोपदी, शरभंग, सुतीदण, चालि 
सादि के प्रसंग में भगवान्‌ के गुण, छीछा-माहात्षय, शक्ति, धाम थादि की 
धभिव्यक्ति हुईं है। तारक, जरन्धर, चण्ड, भुण्ठ, महिष, शुभ, निशुंभ 
जादि देश्यों की फथा्ों में भासुरी शक्ति के पराभव तथा देवी दाक्ति के उन्नपन . 
का आाद्श निहित है। इन कथाओं द्वारा सी प्रकारान्तर से. भक्ति की मद्दत्ता 
पर ही प्रकाश पठृता? है। पर भक्ति के साथ कहाँ-क्ठी ये कथाये पौराणिकों 
के छुल-विन्यास की भी सूचना ,देती हैँ । बद्या, विष्णु, महादेव, दिग्पाल, 
सूर्य भादि का माद्यण बेच में राम के विचाह-कौतुक को देखना, मद्दादेय का 
गुप्तरुप से राम-जन्मोस्सव देखने जाना, जलंघर देश्य की पत्ती का पातित्रत-' 
धर्म भंग फरना, भादि कथायें भस्वाभाषिक होने के साथ धनीचित्य की सीमा 
में भी भा जाती* हैं । जरून्धर तो क्या, देश्यों का देस्य यद॒ विराट प्रप॑च भी 
एक दिन भस्मोभूत होगा । फिर उसके घध के लिये एक पतिधता स्द्री के 
धर्म को नष्ट करने की क्या आवश्यकता है ? भौर बद्द भी किनके द्वारा ? कथा 
गढ़नी दी थी, तो चहां विष्णु को. छाने की कोई जावश्यकता - नहीं थी। 
जलन्धर की पढ्नी के चित्त को दूसरी दिशा में मोह देने से भी फाम चल 
.. ३. विनवपत्रिका, पद १५, ५७, ६६ ओर २०६... 
२. रामचरितमानस, बालकाण्ड, दोहा ७०, १५० और ३११. 
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सकता था। रही देवों की बात, उसके लिये उन्हें मानव-वेष धारण करने के 
लिये क्यों वाध्य क्रिया गया | वे तो सूचम शरीर के साथ यथामिरूपित 
स्थानों में संचरणशील माने जाते हैं। पर पौराणिकों को तो सब कुछ स्थूल 
रुप में ही ्षमिव्यक्त करना था भौर वसा करने में जौचित्य का अतिक्रमण 
भी हो जञाय, तो उन्हें चिन्ता नहीं थी । 


नाम : तुलसी ने भगवान्‌ के नामों में राम, बहा, सधिदानन्द, पुरुष, 
परमात्मा, रघुकुलमणि, रघुदीर, रघुपति, रघुरान, कोशलपति, भगवान्‌, 
इन्द्रिपति, हन्द्रारसग, रमारसन, रमेश, रमानाथ, रमानिवास, सीतावर, 
श्रीरमण, श्रीपति, अवधेश, सुरेश, त्रिथुवनधनी, श्रीरंग, हरि, वासुदेव, प्रभु, 
नाथ, इंशवर, उरगाय, धनन्त, विष्णु, मिष्णु, माधव, विन्दुमाधव, केशव, 
ननन्‍्दकुमार, गोविन्द, जानकीनाथ, जानकी-जीवन का भनेक स्थानों पर प्रयोग 
किग्रा! है, परन्तु उन्होंने सब नामों में राम माम को ही प्रधानता दी है। प्रभु 
के नाम अनेक हैं, हसे वे स्वीकार करते हैं, पर उनकी रुचि राम नाम की 
ओर सर्वाधिक है “- 

जय्यपि प्रभु के नाम भनेक्ा। श्रुति कह क्षप्रिक एक ते एका। 

राम सकल मामन्ह ते अधिकरा | होड नाथ ध्घ खग गन बधिका ॥ 

राका रजनी भगति तव, राम नाम सोह सोम । 

अपर नाम उदुगन विमक, चस्हु भगत उर व्योम ॥ रास० अरण्य० ७४ 


पूर्णिमा की रात्रि यदि भक्ति है, तो राम का नाम चन्द्रमा है भौर भन्य 
नाम नक्तत्रों के समान हैं। हस कथन से तुलसी के सत में राम नास ही सर्द- 
प्रेष्ट सिद् होता है। चन्द्र रजनी के तम को निगल जाता है, तो भगवान्‌ 
का राम नाम समस्त पापों को विध्दंस कर देता है। अन्य व्यक्ति भगवान्‌ के 
क्रिप्ती भी नाम का आधभ्रय अपनी रुचि के अनुछूछ के सकते हैं, पर तुलसी 
का एक मात्र आश्रय राम हैं: द 

भरोसो जाहि दूसरो सो करो । 

भोकों तो राम को नाम कए्पतरु कि कहयान फरो ॥ 


..ह0.....___3>3ं38लंं३ीलनंनतनतनध 555 +पाैक्‍िै  _+__++_+_+++++- 
१, औकार का नाम हुल्सी ने मानस के उत्तरकाण्ड की शिवस्तुति ( १७४ ) में 
एक बार लिया है । 
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करम उपासन ज्ञान बेद सत सो सब भांति खरो। 
मोहिं तो सायन के धन्धहिं ज्यों सूझत रंग इरो ॥ विनय० २२६ 


चेदिक मर्यादा के धनुकूल ज्ञान, कर्म, उपासना जादि सब विधान सच्चे हैं, ' पर 
तुझसी कहते हैं कि जेसे श्रावण मास में अन्धे हुये व्यक्ति को सब रंग हरे ही 
हरे जान पढ़ते हैं, इसी प्रकार मुझे भी राम ही राम सर्वत्र, समस्त अवस्थाकों 
में दिखाई देता है। राम नाम ही मेरी माता है, पिता है, तथा सुजन, स्नेद्दी, 
गुरु, स्वामी, सखा, सुढ़द, घन भादि सब कुछु है; 'राम रावरो नाम . मेरो 
भातु पितु है। सुजन सनेष्टी गुरु, साहक, सखा, सुहृदु राम नाम प्रेस पन 
सविचल वितु है ॥” विनय० २५४ । 'तुझसिदास कार्सो कहे तुम ही सब मेरे 
प्रभु गुरु मातु पितते हो! वि० २७० । राम नाम हनुमान की भाँति छुलखी के 
रोम-रोम में वसा हुआ था। रामचरितमानस के अभध्येताओं का दावा है कि 
उसकी पंक्ति-पंक्तिम र भोर म दोनों क्षत्तरों का किसी न किसी रुप में समावेश 
है। राम का नाम तुलसी ने सबसे भधिक घार लिया' है । 


रूप : तुलसी अपने राम को निगुंण एवं सगरुण, निराकार तथा साकार 


दोनों रूप प्रदान करते हैं । अतः उनके राम एक ओर चिदानन्द स्वरूप घाले 
हैं तो दूसरी ओर नरदेहधारी भी। इन दोनों से थक उनका एक तीसरा 
रूप भी है, जिसमें यह निम्चिल ब्रह्माण्ड ही उनका शरीर समझा गया है । 
तीनों ही रूपों में वे भननन्‍त-सौन्द््य-सरपत्त हैं। निम्नांकित भर्द्धालियों में इन 
तीनों रूपों का उल्लेख है 
एक भनीह अरूप भनामा । अज सब्विदानन्द परधामा ॥ 
व्यापक विस्वरूप भगवाना । तेह घरि देह चरित क़ृत्त नाना ॥ 
रासमचरितमानस बा० का० २३ 
समस्त साधनाओं में प्रभु सच्चिदानन्दस्वरूप ही माने गये हैं यही उनका 
घास्तविक रूप है, जिसे परमधाम में स्थित रूप और भनाम भी कहा जाता 
१, रामचरितमानस, वाल० ७३, ७४, ९९, १०४, १०७, १३७, १४०, १४२; १५३, 
१५७; १८४। किष्किन्धाकाण्ड २१, २४, २५। मरण्यकाण्ड ६, १७, १६। . 
लक्काकाण्ड १०७। उत्तरकाण्ड ३२, ५५, ५३, ५७, १०४, ११५, १५७, १२९ । 


विनयपत्रिका ४७, ५३, ५४, ५५, ६९, ८५, ८७, १०४, १११, ११६, १२०; 
१६४, १८८, २१७, २२०, २३६ | 
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है। इस रुप में दे दाणी, सन भौर बुद्धि से भतवर्य हैं । ( बा० क्षा० १४८ )। 
हिरप्यगर्भ क्या अ्येष्ठ अहम बनकर वे ही विश्व या ब्रह्माण्ड का विराट रूप 
घारण करते हैं। यह उनका ग्रथम भवतार है। विश्वरुप के अतिरिक्त नरादि 
देहों में भवतरित होकर उनका तीसरा रुप प्रस्यक्ष होता है। उनझा पर, 
भथवा चात्तविक रूप अगय है। विश्वरूप की छीलाये मुनियों को हृदयगम्य 
हो.जाती हैं। नरादि रुपों की लीछायें ऊपर से तो सबको प्रव्यक्त होती हैं, 
परन्तु उनके रहस्यों को भवगद करने वाले कुछ थोड़े से ही साधक होते हैं। 
पाएपीकि इस तथ्य का उद्धाटव इस प्रकार करते हैं : 


राम सझूप सुम्हा,, बचत अगोचर बुद्धि पर। 
अविगत अलख क्षपार, नेति नेति नित निगम कह ॥ 


चिदानंद्मय देह तुम्हारी । विगत बिकार जान अधिकारी । 
नर तन धरेउ संत सुर काजा । करहु कहहु जस प्राक्ृत राजा ॥ 
क्षयोध्याए १२७, १३८ 


चिदाननदमय होने के कारण ही वे सहज प्रकाशस्वरुप हैं 'सहज् प्रकाश 
रूप भगवाना ।! चाल० १४० । अथपवबेद १०-७-३२, ३१, ३१४ तथा ३१०० 
८-५१ में प्रभु के विराट स्वरूप का वर्णन किया गया है, जिप्तमें पृथ्वी प्रभु का 
पैर है, अन्तरिक्ष उदर है, थो मूर्षा है, सूर्य-चस्द्र नेन्न हैं, भप्ति मुख है, 
वायु प्राणापाव है, दिश्ायें थ्रोत्र हैं, भूत-भविष्यव तथा वर्तमान सब 
का वह अधिए्ठाता है। प्रश्ठु के हृस्ती विराट या घ्येष्ठ कक्ष के रूप का वर्णन 
करती हुई मन्दोदरों रामचरितमानस में रावण से कहती है 


पविस्व रूप रघुबंस मनि, करहु बचन विस्वास। 

लोक क्पना पैद कर, भंग अंग्र प्रति जाहु ॥' लंका० २० ॥ 
पद पाताठ, सीस भजधामा। अपर छोक अंग अंग विलांमा ॥ 
भृकुटि बिलास भयंकर काछा | नयन दिवाकर कंच घनमाला ॥ 
जासु घ्रान अरिवनी कुमारा। निसि अरु दिवस निसेष अपारा ॥ 
लब॒न दिसा दस, बेद घखानी। मारुत स्वास निगम निज बानीं॥ 


आन अनद अंध्ुपति जीह! [0005 8%% १९६३३ ३४ १५६ , 
अस्थि सेल, सरिता नम्त-जाला,॥ 


89६ ॥ है हि कभ्हे 
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अहंकार सिंव 'छुद्धि भज, मन ससि, चित्त महान । 

भनुज्ञ वास सघराचर, . रूप राम - भगवान + (छंका २१) 
इस वर्णन में कुछ बातें भथवंवेद के समान ही हैं, -जेसे नयनः दि्वाकर, 
अचण दिशा, भानन अनठ, सारुत श्वास, परन्तु कुछ बातें भिन्न हैं और वर्णन 
में अधिक भंगों को ब्रह्माण्ड पर घटाने का प्रयल है । बाह्य शारीरिक अवयर्थों के 
अतिरिक्त अच्तःकरण-चतुएय को भी विशाल रचना में स्थान दिया गय। है, 
भ्षिप्तमें मन को . चन्द्रमा कह्ा गया है। यज्ुवेंद के पुरुषसूक्त ३१-१२ में भी 
संद्रसा का संबंध मन से है। ऊपर शिर को अज धाम तथा क्षन्तःकरण-चतुष्टय 
की बुद्धि को अज कट्दा गया है। भज ब्रह्मा है जौर उसका धाम थौ है। यह 
भी मन्त्र १९ के श्ीष्णोंः थी! के भनुकूल है। भहंकार को शिव तथा चित्त को 
महत्तत्व कहने का संकेत वेद में उपलब्ध नहीं होता। सम्भवतः वह किसी 
पौराणिक परस्परा के आधार पर है। सांख्य के अनुसार प्रकृति का प्रथम विकार 
महान या मद्दत्तत्त है, जिसे बुद्धि कहा जाता हे। कठोपनिपद्‌, द्वितीय अध्याय, 
तृतीय वच्ची, छोक ७ में महान को बुद्धि से भी पूर्व का विंकार माना गया है । 
तुलसीदास ने महान को हसी भर्थ में चित्त से मिलाया है; क्‍योंकि थे बुद्धि को 
अज या ब्रह्मा का रुप देते हैं। संहार में जहंकार का बोध जधिक काय करता 
है। यह अहंकार रचना सें महत्तत््व के पश्चात्‌ आता है। शिव का स्थान भी ब्रह्मा 
के पश्चात्‌ ही है। भगवान का यह विराट रूप रामचरितमानस, उत्तरकाण्ड, 
११९-१२१ तक वर्णित हुआ है, जिसे काकभ्रुशण्डि राम के झुख में, अविष्ट 
होकर देखते हैं । 

विष्णु के भवतारखूप में राम चतुम्ुजधारी हैं। तुलसी ने इसी रूप में 

उनका उत्पन्न होना लिखा है। कौशरया हस रूप को देखकर विस्मित हो गई 
थी। उसके कहने पर ही राम ने नर-शिशु के समान छीछा की थी। यह 
प्रसंग बाककाण्ड दोहा २२३ के पश्चात्‌ जाने वाले छुन्दों में सन्निविष्ट है। 


सुतीचण को भी राम से पहले अपने चतुभुज रूप के ही दृशन दिये थे । 
( अरण्य० २० ) 
विनयपन्निका की निरनांकित पंक्तियाँ राम के चतुभ्ंजरूप को प्रकट करती हैं 
भ्रुजंग भोग भुजद॒ण्ड-कंजदर चक्र गदा वनि आई । ( ६३ ) 
गदा कंज दुर चारु घक्रधर नागर सुण्डसम भ्ुुज्ञ चारी । ( ६३ ) 
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राम भ्थवा विप्णु के अवतारों का उरलेख भी तुछसी ने कई बार किया 
है। मत्स्य, कच्छुप, वाराह, जूसिह, बासन, परशुराम रूप में भगवान्‌ विष्णु 
ही प्रकट हुये थे । ( छंका० १३६ )। विन्यपत्रिका के पद ५२ सें तृष्णिवंशी 
राधारमण कृष्ण, शुद्धवोध घुद्ध, विष्णुयश्ञ-पुत्र करिकझ, बलि को छुलने वाले 
वहुरूपधारी वामन, प्रहाद-रक्तक नृसिह तथा अन्य अचतारों का वर्णव है। 
भवतार के कई कारण हैं, यथा देव-रक्षा, भक्त-हित, भूमिभारहरण तथा 
चर्णाश्रममर्यादा की स्थापना। ( विनय २४८ तथा सानस वाल० १४८ )। 
पुलसी को राम का पनुद्धर रूप अतीव प्रिय है, यथा : 
'करि कर सरिस सुभग भुजदुंढा। कटि निपंग कर सर कोदंडा ॥! 
( बाढल० १७५ ) 
ह तथा 
'कर कप्ततन धनुसायक फेरत ।! ( भ्योध्या० २४० ) 
अनुज जानकी सहित प्रभु, चाप घान कर राम । | 
मम हिय गगन इंदु इव बसहु सदा निहकाम ॥ ( अरण्य० २२ ) 
चतुर्भुल॒तथा नरावतारी दोनों रूपों में राम अनन्त छुवि के थाम हैं। 
हस लोचनाभिराम छुवि को देख कर झुनि जन तृप्त नहीं होते थे । विग्रह में 
व्यक्त उनका सौन्दर्य सबके भाकर्षण का केन्द्र था। इस सौन्दर्य से सम्बन्ध 
रखने वाली कुछ पंक्तियाँ नीचे उद्छत की जाती हैं; 
वैजि राम छुवि नयन छुड़ाने | ( अरण्य० ५ ) 
लोचन चातक जिन करि राखे । रहृहिं दरस जलूघर अभिलाखे ॥ 
( भयोध्या० १२९ ) 
छुबि समुद्र हरि रूप बिलोकी | एकटक रहे नयन पट रोकी । 
चितवहिं सादर रूप अनूपा । तृप्ति न म्ानहि मनु सतरूपा ॥ वारू०. ३७६ 
रामरूप नख सिख सुभग, बारहिं बार निहारि । 
पुरुकग्रात लोचन सजछ; उमा समेत घुरारि ॥ बाढू० १४८ 
तुझसी को राम का. यह सग्युण, साकार, कोशकेश वाला रूप. ही भधिक 
प्रिय था। लंकाकाण्ड के अस्त में वे इन्द्र के सुख से कहलाते हैं 
बालकाण्ड दौदा १७४ से १७५ तक का सौल्दर्य-चित्र अमुपम है। 
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कोउ. ब्रह्म निरगुन ध्याव, भव्यक्त जेहि श्रुति गाव । 

मोहि भाव ,कोशक भूप, श्रीराम सगुन स्वरूप ।? ( रुंका० १३९ ): 

तुलसी इन्हीं उदार, मुनिरंजन, भवभारभंजन, राम को' अपना इृष्टदेव 
सानते थे, यथा ; 


मुनि रंजन भंजन महि भारंदहि । तुलूतिदास के प्रभुहि उदारहि ॥ उत्तर० ५ 
सोइ सम दृष्टदेव रघुबीरा । सेवत जाहि सदा मुनि घधीरा ॥ घाल० ७४ 
सोष्ट प्रभु मोर चराचर स्वामी । रघुबर सब उर अन्तरयासी ॥ बाल० १४३ ' 


शुण : स्वरूप और गुणों को अन्योन्याश्रय सम्बन्ध है । मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से एक का दूसरे पर अनिवार्य प्रभाव पड़ता है | भगवान्‌ में जो अनन्त 
सौन्दर्य है, चह उनके भननन्‍्त गुर्णों के कारण है। अपने परम धाम में वे 
भगुण, अखण्ड, अनन्त, जनादि, भनूप, भनीह, जभनामय, जज, भरूख, अविनाशी, 
निराकार, निर्मोह, निरंजन, नित्य तथा एकरस हैं। जीव की दृष्टि से वे 
न्यायी, क्मफलदाता, नाना योनियों में घुमाने वाले, ज्ञानी तथा गुणधाम और 
जड़ जगत की दृष्टि से प्रकाशक, जष्टा, पाठक, संहारक और सर्व॑व्यापक हैं । 
भक्त की हष्टि से रास परम उदार, दानी, पतितपावन, उत्थापितों के स्थापक, 
अदशरणशरण भौर करुणा के कोप हैं। उन जैसा बलवान तो यहाँ कोई भी 
नहीं है। शरण में भाये हुये भक्त की वे सदैव रहा करते हैं और उनके पापों 
तथा विषय-विकारों का विनाश करके उन्हें सद्गति प्रदान करते हैं। तुलसी ने 
राम के सम्बन्ध में इन सभी गुणों का नाम छिया है। उदादहरणस्वरूप कुछ 
पंक्तियाँ नीचे उद्छत की जाती हैं 


पारमाथिक गुण: क्‍ 

श्गुन अखंठ अनन्त भनांदी। जेहि चिन्तहिं परमारथवादी ॥ 

नैति नेति जेहि वेद निरूपा। निजानन्द निरुपाधि अनूपा॥ बारू० १७२ 
राम ब्रह्म परमारथ रूपा। अभविगव भलख अनादि अनूपा ॥ 

सकल घिकार रहित गत भेदा । कह्दि नित नेति निरूपहिं बेदा ॥ यो० ९४ 
व्यापक अदा अरूख अविनासी । चिदानन्द निरगुन गुन रासी ॥ 

मद्दिमा निगम नेति कहि कहई । जो तिहुं काठ एकरस अहई ॥ बारू० ३७४ 
सोह सब्विदानन्द घन रामा । क्षत विज्ञान रूप बल घामा। 

व्यापक व्याप्य अखंड भनंता। जभखिलक अमोघ शक्ति-भ्गवंता ॥ 
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अग्ुन भद्श्न गिरा गोतीता। सबदरसी भनवश्ध अजीता॥ 

निर्मम निराकार निरमोहा। नित्य निरंजन सुख संदोहा॥ 

प्रकृति पार प्रभु सव उर बासी। ब्रह्म निरीह विरज भविनासी | उत्तर० १०४ 
राम प्रह्म चिन्मय भविनासी । सब रहित सब उर पुर बापती ॥ घाल० १५४ 
पुरुष प्रसिद्ध प्रकास निधि प्रकट परावर नाथ | बारू० १४० 

सहज प्रकास रूप भगवाना | बालकांठ १४० 


सबंतमर्थ : 

राम तेज चल चुधि विषुराई। सेस सहस सत सकहिं न गाई ॥ सुन्दर ० ५९ 
तृन तें कुलिप कुलिस तृन करई। लंकाकांड ५३ 

सुन्रु गिरिजा क्रोधानठ जासू । जारे सुवन चारि दस आस ॥ 

सक संग्राम जीति कर ताही । सेवहिं सुर नर अग जग जाही ॥ हंका० ७५६ 
जो चेतन कहूँ जड़ करह, जद॒हि करह चैतन्य । 

अस समरथ रघुनाथहिं, भजाहें जीव ते धन्य ॥ उत्तर० २०५ 

मरुत कोटिसत बिपुर वर, रवि सत कोटि प्रकास । 

सप्ति सत कोटि जो सीतछ, समन सकल भव न्रास ॥ उत्तर० १४० 

मसक विरक्षि, विरश्नि मसक सम करह प्रभाउ तुस्हारो ॥ विनय ९४ 
सर्वरत्तक सर्वभश्षकाध्यक्ष कूटस्थ गूढाचि भकक्‍तानुकूछम्र्‌ । वि० प० ५३. 
राम कीन्ह चाहहिं सोह होई । करे अन्यथा अस नहिं कोई ॥ बारू० १५६ 
धर्म धुरीन भानु कुछ भानू। राजा राम स्ववस भगवानू॥ 

नीति प्रीति परमारथ स्वार्थ । कोउ न राम सम जान जथारथ ॥ 

विधि हरि हर प्सि रवि दिसिपाला। माया जीव करम कुछ काछा ॥ 

अहिप महिप छहं छम्रि प्रभुताई ।''!'*' 

राम रजाह सीस सब ही के॥ भयो० २७० 

सर्वेज्ञ : 

सुनहु राम सर्वज्ञ सुजाना। धरम नोति गुत्र ग्यान निधादा॥ क्षयो० २५८ 
पुनि सरवश सर्व उर वासी। सर्च रूप सब रहित उदासी. सुम्दर० परे 
सत्यसंघ ओर मंगलकारी : 

सध्यसंध पालक सति सेतू। राम जनम जग मंगल हेतू ॥ 

गुए पितु मातु घचन भनुसारी | खल दक दुलन देव हितकारी ॥ अयो० २५५ 
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र्‌ः 
पूर्णकाम 
प्रनकाम राम - भकन्‍्ञुरागी | भरण्य० ५८, उत्तर०,२१६ 
सब प्रकार प्रभु प्रन कासा । सुन्दर० २८ 


न्यायी : क्‍ 
सुभ जरु जसुभ करस अलुह्ारी | ईसु देह फल छृदय बिचारी॥ 
फरह जो करम पाव फछ सोई । निगस नीति अस कह सव कोई॥ अयो० ७८ 
फटिन करम गतिजान विधाता । जो सुभ भसुभ सकल फरूदाता॥ भयो० २८३ 
काल रूप दिन कहं में आता | सुभ भर असुम करम फलदाता॥ 3० ६४ 
माया ईश न भापु कहँ, जान कहिय सी जीव । 
वन्ध मेच्छुप्रदु सर्च पर, माया प्रेरक सीच ॥ अ्रण्य० २७ 


जागतिक शुण : 
जगत प्रकास्य प्रकासक रामू । मायाधीस ज्ञान छुन घामू ॥ 
सब कर परम प्रकासक जोई । रास जनादि भवधपति सोई ॥ बाल० १४१ 
संभु विरंचि बिप्लु भगवाना । उपजहिं जासु भंस ते नाना ॥ वाछू० १७२ 
जैहि सृष्टि उपाई त्रिविध बनाई संग सहाह न दूजा॥ घाल० २१८ 
कृपासिंध मति घधीर भखिक चिस्व कारन करन ॥ घाल० २४१ 
जाके बल विरंचि दरि ईसा । पारत सुज़त हरत दस सीसा ॥ सुन्द्र० २२ 
उमा राम कर श्॒कुटि बिलासा। होह्ट विस्व पुनि पावे नासा ॥ लंका० ५३ 
विश्वष्तत विश्वह्वित भजित गोतीत शिव विश्व पाकन हरन विश्वकर्ता ॥ विं० प० ६१ 
हरिहि हरिता विधिद्दि विधिता सिचहि सिवता जो दई॥ वि०प० १३०५ 
विश्व पोषन भरन विश्व कारन करन सरन तुलसीदास त्रास हन्ता॥ घि० प० ५७ 
सिद्धि साधक साध्य वाच्य वाचक रुप मंत्र जापक जाप्य सृष्टि सष्टा ॥ वि०्प०५३ 
सुन्रु रावन ब्रह्मांड निकाया । पाई जासु बक बिरचति साया ॥ सुन्दर० २२ 
ऊमरि तर विसारू तव माया । फल ब्रह्मांड अनेक निकाया | 
जीव चराचर जन्तु समाना । भीतर बसहि न जञानहिं. जाना॥ भरण्य० २५ 
भक्त की दृष्टि से 
पतित पावन प्रनत पाल भसरन सरन बांकुरे विरद विरुद्तेत केहि केरे । वि० २१० 
सोभा शील ज्ञान गरुन मन्दिर सुन्दर - परम उदारहि 
रंजन संत भखिल अघ गंजन. भंजन विपय विकारहि ॥ वि०- ८० 
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एके दानि सिरोमनि सांचो । 
जोइ जांच्यो सोह जाचकतावस फिरि बहु नाच न नाच्यौ ॥ वि० ३१६३ ॥ 
ऐसे राम दीन हित्तकारी । 
अति कोमछ करुनानिधान बिन्ु कारन पर उपकारी ॥ वि० १६६ 
राइ दुसरथ के तू उधपन थापनी । साहिब परनपाठ सबल व दसरो । वि०१८० 
सक्तबचुरत्ता प्रभु के देखी । उपजी मम्त उर प्रीति विसेखी ॥ उत्तर० १२८ 
एक यानि करुनानिधान की । सो प्रिय जाके गति न आन कौ ॥ झरण्य० १९ 
सरनागत बच्छुछ भगवाना ॥ सुन्दरकांड ४५ 
कोटि बिप्र बध लागहिं जाहु । आए सरन तजों नहिं ताहू ॥ 
सनमुख होइ जीव मोद्दि जवहीं । जनम कोटि अघ नासहिं तबहीं । सुन्दर०४ ६ 
प्रकृति और जीव देशकाल से परिच्छिन्न तथा नाना रुप घारण करने 
वाले हैं, परन्तु बह्म देश भौर काल की सीमा से परे है। उसे इनकी अपेत्ता 
नहीं होती । वह इनसे एथक भौर एकरस है। राम के एकरस रहने का वर्णन 
मानस के उत्तरकांड में काकभुशुंडि ने गरुड़ से किया है, जिसके अनुसार 
भिन्न-भिन्न लोकों में भिन्न-भिन्न बह्मा, विष्णु, शिव, मनु, दिकृपाल, भयोध्या, 
सरयू , दशरथ, कौशल्या, भरत जादि हैं, पर राम एक ही हैं। तुढसी के ही 
दाठदों में : भिन्न-भिन्न में दीख सब अति विचित्र हरि जान। 
अगनित शुवन फिरेउ प्रभु राम न देखें आन ॥ उत्तर० १२१ 
घालकांड, दोहा ७८ में भी पावती राम-के अनेक विग्रहों में एकरूपता 
का दुर्शन करती हैं । 
तुलसी अधिकांशतः अद्वितववाद के समर्थक हैं। भकल, भनीह, अनाम, 
अरुप, भखंड, भनुपम, भनुभवगग्य, मनगोतीत, अमल, भविनाशी, निर्विकार, 
निरवधि एवं सुखराशि बह का जीव तथा जगत्‌ के साथ सम्बन्ध वारि और 
वीचियों के सम्बन्ध की भाँति है, ऐसा उन्होंने मानस के उत्तरकांड, दोहा 
१८६ में लिखा है। ट्वेत चुद्धि उनकी सम्मति में भज्ञान का परिणाम है। 
जब तक जीव भ्ज्ानग्रसित है, तब तक वह ईश्वर के साथ ऐक्ये का भनु- 


भव नहीं कर सकता । 
राम के पारमार्थिक ग़ुर्णों में प्रकृति-पारतत्व की ही विशिष्टता है। 


उनका जो रूप प्रकृति से सम्बद्द होता है, वह कूटस्थ नहीं कहा जा सकता। 
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जो कूटस्थ है, वह निरुपाधि भी है। प्रकृति की दृष्टि से इसी हेतु उसका 
क-भ अथवा न-हति, न-हृति कहकर. घर्णन किया जाता है। न वह प्रकृति 
के समान जड़ है भीर न जीव के समान शुभाशुभ कर्मों का भोक्ता। -वह 
सत्‌-चित्‌-आनन्द-घ्वरू्प है तथा अविनाशी है। जगत की दृष्टि से: वह 
नियामक, सर्वव्यापक, रचयिता भादि जोर जीवों की दृष्टि से वह '्यायी 
तथा कर्मफलप्रदाता है । घह सबसमें व्यापक भौर सबसे पृथक भी है। वह 
सर्वत्तमर्थ, सर्वक्ष, सत्यसंध भौर वेदिक मर्यादा का रक्षक है। उसकी भाज्ञा . 
को टालने का सामर्थ्य किसी में भी नहीं है। वद्द स्वभाव से ही सबको वश 
में रखने वाठा है। यहाँ तक तो ठीक है, पर जब तुझसी भद्वेतवाद को 
प्रातिभासिक सत्ता में भी कार्यान्वित या प्रतिफलित करने की धुन में प्रभु को 
व्यापक और उ्याप्य, वाचक्र भौर वाच्य, ज्ञापक और ज्ञाप्प, साधक भौर साध्य, 
सृष्टि भौर सट्टा, कारण भौर करण कद्द ते हैं, तव एक उलझन पेदा हो जाती है । 
दाशंनिक एवं वेश्ञानिक दोनों इष्टिको्णों से राम के इस द्विविध रूप की संगति 
नहीं बैठ पाती | व्याप्य व्यापक से प्रथक होना चाहिए, अन्यथा व्यापक 
शब्द की सार्थकता नष्ट हो जायगी । जो साधक है, उससे साध्य भिन्न है।.. 
इसी प्रकार रचयिता भोर रचना की सामग्री एक नहीं हो सकते । जो कारण 
है, वही करण भी है, तो कार्य-कारण का सम्बन्ध क्‍या रहा? एक उलझन 
और भी है। तुलसी एक स्थान पर तो राम को कर्त्ता, धर्त्ता आदि कहते हैं 
लिनको अपने कार्यों में किसी अन्य की सहायता अपेकत्तित नहीं होती भौर 
दूसरे स्थान पर उन्हें इन कार्यो से विरत दिखाकर उनके भ्टकुटिविलास 
मात्र से बच्चा, विष्णु भोर मद्देश को उत्पन्न कराकर उनसे स्रष्टा, पाठक भौर 
संहारक का काय कराते हैं । कभी चे राम को विष्णु का अवतार,” सीता को 
रमा कौर रास को हरि कहते हैं और कभी इसके विपरीत हरि भर्थात्‌ विष्णु 
जोर रमा को सीता तथा राम के स्वयंवर में दशंकरूप में भेज देते हैं' । 





विष्णु जो छुरहित नर तनु धारी । वरू० ७४ ह 
हरि हित सहित राम जब जोददे । रमा समेत रमापति मोहे ॥ घाल० ३५० 
यहाँ इरि अर्थात्‌ रमापति रमा के साथ स्वय॑वर में जाते हैँ और राम के रूपको 
देखकर मुग्ध द्ोते हैं । इसके विपरीत राम को हरि तथा रमापति और सौता को रमा . 
तुल्सो ने भनेक स्थानों पर लिखा है, यथा 'राम बाम दिसि सोमित रसा रूप गन 
खानि? | उत्तर ० २५, 'अवधेस सुरेस रमेस बिभो! उत्तर० ३२ े 
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क्या इन उक्तियों में कोई संगति है ? ऐसे प्रश्न प्रायः उठते रहे हैं, पर उनके 
यथोचित समाधानकारक उत्तर दिये जा छुके हैं, इसमें सन्देह है। शांकर 
अद्देतवाद के अंनुसार ब्रह्म का नहीं, उसके सोपाधिक रूप ईश्वर का अवतार 
होता है, पर तुलसी राम को निर्गुण भह्म॑ का अवतार लिखते हैं । उनके साध्य 
जितने अधिक ब्रह्म हैं, उतने विष्णु नहीं?। ब्रह्मा, विष्णु ओर महादेव उनकी 
दृष्टि में देवता हैं, जो साधारण जीवों से स्वल्पांश में ही ऊपर उठे हुए हैं। 
उनको विधिता, हरिता और शिवता--शर्थात्‌ रचना, पाछव और संहार की 
शक्ति देने वाले राम हैं। राम में ऐसे सेकदों विधि, हरि भोर शिदों की 
शक्ति है, पर वे स्वयं हनके कार्यों को नहीं करते, इनसे कराते हैं। एक स्थान 
पर राम की शक्ति सीता, जिसे वे माया भी कद्दतेहें भोर दूसरे स्थान पर पावती 
इन कार्यों को करने वाली हैं) । जड़ को चेतन भौर चेत्तन को जड़ बनाने वाला 
राम का गुण भी समझ से नहीं भाता । दार्शनिक दृष्टि से जो जड़ है, वह 
जड़ ही रहैया, वेतन कभी नहीं हो सकता! इसी प्रकार जो चेतन है, 
वह भपनी चैतनता का परिध्याग नहीं कर सकता । यदि जछ के शीतल भौर 
उष्ण होने का उदाहरण देँ, तो वह भी यहाँ पूर्णतया घटित नहीं होगा। 
जल अप के संयोग से च्णिक उप्णता प्राप्त करता है, सदेब के लिए उप्ण 
नहीं हो जाता | स्वल्पकाल में ही वह अपना स्वाभाविक गुण अहण कर 
लेता है। यदि उसका यंद्द युण विनष्ट हो गया होता, तो पुनः था कैसे 
जाता ? चेतन जीव कर्म-विपाक-वश वृत्षादि योनियों में जड़वत्‌ प्रत्नीत 
होता है। बरतुतः वह जड़ नहीं, भन्तःसंज्ञा चनकर चहाँ रहता है। 
कर्म के सम्बन्ध में प्रथम तो सबको क्षपने अपने कर्मों का भोक्ता कहना भीर 
फिर 'भौरु करे अपराध कोड और पाव फल भोग” (अयो० ७८ ) जैसी 
उक्तियों में भगवान्‌ की विचित्र गति बताकर फल-भोग में व्यत्तिक्रम उसपन्न 
कर देना कया समीचीन कहा जा सकता है: इसी प्रकार की एक अस्लंगति 
रामको सबका प्रेरक मानने में है। यदि राम ही प्रेरक हैं, जीव को बन्धन 





१, वालकांड १३२, ९४०, १४४ तथा उत्तरक्ाड ११९ 
२, उद्भवस्थितिप्ंद/रकारिणीं क्लेशहारिणीम्‌ । सर्वश्रेयर्क्वरीं सौताम''"**॥ 
मानस का प्रारंभिक शोक ५ 
भजा अनादि सक्ति भविनाप्तिनि । सदा रंशुअरपघंग निवासिनि। 
जग संभव पालन लेयकारिनि ॥ बाहू० ११२ 
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में डालने पाले हैं, तो दोप किसका है? १ यही नहीं, विरांध जैसे सीता-अप- 
हर्ता रात्सस को भी तुझसी राम के निज धाम, चेकुण्ठ भेजते हैं ( भरण्य- 
काण्ड १६ ) और ह्विजामिप-सोगी खक मनुजादों को योगियों द्वारा याच्िति 
गति प्रदान करते हैं (लंकाकाण्ड ६५)। क्या यह कम-मर्यादा का विधातको 
नहीं हट ! ह ह 
लीला : छुछली निर्गुण एवं मिराकार भद्य को ही लीला में सगुर्ण तथा. 
साकार यना देते हैं । निराकार रूप से भी रास लीला करते हैं, इसकी ओर 
भी उनकी दृष्टि गई है । यथा: ह कै.) 
बिन्ठु पद्‌ 'चलइ्टू सुनह बिनु काना। कर बिनु कम करे बिधि नासा ॥ . 
आनन रहित सकर रस भोगी। विनर चानी चकत्ता बढ़. जोगी ॥ 
तनु विनु परस नयन चिलन्रु देखा । भदै प्रान. बिनु वास क्षसेखा॥ 
शसि सब भांति अलौकिक करनी-। महिमा जासु जाय -नहिं घरनी ॥ 
की ० हज बा० १४२ 
पर उचकी चयन-गोचरी छीछा रचना तथा भवतारों में ह्वी प्रकट होती 
है। जगत्‌ की उत्पत्ति और - प्रलय भगवान्‌ की भकुटि का विछास मात् है 
लीछा या खेल है | तुलसी लिखते 
उम्मा राम की #कुटि बिकासा। होह विस्व पुनि पावह नासा । (छंकाकाण्ड ७३) 
नठ हृव कपट चरित करि नाना । सदा स्वतन्त्र राम भगवाना ॥(छूंकाकाण्ड -९४) 
राम भगवान्‌ सदा स्वतंत्र हैं। नट की तरह कपट बेष धारण करके वे 
नाना लीडारये करते हैं। राम के ये सगुण चरिन्न बुद्धि और घाणी की शक्ति से 
परे हैं। इनकी तकना नहीं क्री जा सकती | निम्नांकित दोहै में तुल्सी ने 
निगुंण छीला से खगुण लीछा का समझना कठिन माना है : 
“निरगुन रूप सुछभ अति, सगुन न जानहिं कोय। 


'सकागककनॉयाओक, *ए॑ँौ॑ए॑ार्णणाणंकांभा भा गंधामाणाणाण जा आआभआंधाा ३ 7...“ नमन 


१. घुल्सोदास बस होंदि तब जब प्रेरक प्रभु वरणै। विनय० ८९ 
'तुरुतिदास यदि जीव मोद रज्जु जोइ वांध्यो सो६ छोरे?। विनय० १०२ 
काल करम जिंव जाके हवाथा। छं० ९ 
२. राम सरिस को दौन श्तिकारी । कीन्दे मुक्त निसाचर झारी ॥ 
रामाकार भये तिनके मन । गये अक्षपद तजि सरीर रन। 
खल मल धाम काम रत रावन । गति पाई जो मुनिवर पावन || छं० १४० 
रे. चरित राम के सगुन भवानी । तरक्ि न जाई वृद्धि बल वानी ॥(लंकाकण्ड ५५) 
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सुगम अगम नाना चरित सुनि झुनि सन भ्रम होय ॥! ( उ० का० १०७ ) 
तुलसी को यही सगुण छीछा प्रिय है, निर्गुण नहीं। काकभुशुण्दि के 
मुख से तुलसी फहलाते हैं 
'निरगुन मति नहिं मोहिं सुहाई। सगुन बह्म रति उर भधिकाई? ॥ (3० का० १८२) 
विविध भांति मुनि मोंहिं समुझावा । निरगुन मत मम हृदय न भावा ॥ 
राम भगति जल मम मन मीना । किमि बिलगाय झुनीस प्रवीना ॥ 
भरि लोचन विलोंकि अवधेसा। तब सुनिहीं निरगुन उपदेसा ॥ 
( 3० का० १८६ ) 
सष्टि की रचना इसी लीला का एक भाग है। रचना के समय--संभु 
विरंचि विस्नु भगवाना । उपजहि जासु अंस ते नाना ॥? ( बा० का० १७२ ) 
प्रभु के अंशों से भनेक ब्रह्मा, विप्णु भोर शिव उत्पन्न होते हैं। इन्हीं के 
द्वारा भगवान्‌ सृष्टि की रचना, पालन कौर संदार कराते हैं। ये तीनों ही 
क्रियाये प्रभु की लीलायें हैं। परमेश्वर अपने सेवकों और भर्क्तों के कारण 
छीछाशरीर भी धारण करते हैं। यथा--भयत देतु छीछा तनु गहई ।? 
(था० का० १७२ ) 'भगुन भरूप भलख अज जोई। भगत प्रेम बस सग्ुन 
सो होई ॥” ( बा० का० १४० ) “भगत हेतु नाना विधि करत घरित्र शनूप! । 
(बा० का० २३७ ) व्यापक ब्रह्म निरंजन निरगुन विगत बिनोद । - सो अज 
प्रेम भगति बस कौसढ्या की गोद' (धा० का० २३०)। भगवान्‌ की यह लीला 
देवताओं के लिये द्वितकर, परन्तु दानवों के लिये मोह-मुग्धकारिणी है 
'मिरिज्ना सुनहु राम के छीछा । सुर-हित दचुज-विमोहन-सीछा ।९ 
| ( बा० १३७) 
इस लीछा का उद्देश्य दुष्टों का दुसन और सजनों की रक्चा करना है: जब 
जब होह धरम के हानी। वाढहिं भसुर अधम भभिमानी ॥ करहिं अनीति.जाहिं 
नहिं बरनी । सीद॒हिं बिप्र घेनु सुर धघरनी । तब तब धरि प्रभु विविध सरीरा। 
हरहिं कृपानिधि सजन पीरा ॥ भघुर मारि थापहिं सुरन, राखहिं निज श्र॒ति 
सेतु। जग विस्तारहिं बिसद जस, राम जनम कर द्वेतु ॥ ( वा० का० ३४८ 2) 
पदिप्र घेनु सुर संत द्वित छीन्ह सनुज शवतार। निन्ञ इच्छा निरमित तल 
माया-गुन-्गोपार ॥/ ( वा० का० २२४ )। रामावतार, के कई ऐतिहापक 


कारण भी हैं 
(१ ) कश्यप भौर भद्ति ने महान्‌ तप किया, जिसके परिणामस्वरुप थे 
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दशरथ तथा कौशर्या के रूप में जागामी जन्म में उत्पन्न हुये। (बा०,२१९)। 
अपनी तपस्या के  फछरूप में उन्होंने भगवान्‌ को अपनी गोद में . खिलाया । 
मनु जोर शत्तरूपा का तप भी यही परिणाम छाता है ( चबाल० १७९ )। 
मनु पश्ञ-चरणों में सुत-विषयक ( वास्सर्य ) प्रेम की याचना करते हैं। मनु 
दशरथ बनते हैं भौर शतरूपा कौशल्या के रूप में भवतरित होती हैं। दोनों को 
तप के फलस्वरूप राम पुन्न' बन कर आनन्दित करते हैं। ह_न कथाओं का 
सम्बन्ध विभिन्न कल्पों भथवा मन्वस्तरों से माना जायगा, अन्यथा एक ही 
समय में कश्यप एवं अदिति भोर मनु एवं शतरूपा दशरथ तथा कौशढ्या के 
रूप में जन्म नहीं ले सकते। 

(२) नारद का शाप ; नांरद ने मोद्दिनी प्रसंग में भगवान्‌ को शाप 
दिया था ; 'नारि बिरह तुम द्वोव दुखारी ! ( बा० का० १६५ )। भगवान्‌ 
ने कद्दा । 'नारद वचन सत्य सब करिहों। परम सक्ति समेत अवतरिषहों॥? 
( बा० २१९ )। भगवान्‌ राम के रूप में उत्पन्न हुये और वन में अपनी पध्नी 
सीता को खोकर दुखी हुये : 'विरह-बंत भगपन्तहिं देखी । नारद मन भा सोच 
विसेखी ॥ मोर साप करि अंग्रीकारा। सहत रास नाना दुख भांरा॥ 

... ( अरण्य० ७३ ) 

( ३ ) जलूधर देत्य की पत्नी का शाप 5 तुलसीदास ने इसे पूर्व करप 
की घटना माना है। ( वा० ३५० )। विष्णु ने जलन्धर देश्य के अत्याचारों 
का दमन न होते देख कर उसकी पत्नी के पातिध्त को भंग किया। 
जरन्धर आगामी जन्म में रावण चना । रावण ज्ञो सीता को घुराता है 
चह मार्नों पूर्वे-जन्मकृत स्वपत्नी के पातिबरतभंग का राम से चद॒छा लेता है। 

(४ ) रावण के ध्याचारों से पीडित पृथ्वी और देवताओों के दुख को 
दूर करना । इस भपरसंग में तुलसी ने अतापभानु ( वारू० २०६ ), हिरण्य- 
फश्यप ( वा० १४९ ) जीर जलून्धर ( धा० १५१ ) को राघण के रूप में 
अवत्तरित होते दिखाया है। यहाँ भी तीनों का समय एक नहीं हो सकता । 
इन कथाओं का सम्बन्ध सी विसिन्ष युगों से ही माना ज़ायगा । 

छीछा से राम और उनकी शक्ति, पुरुष जौर उनकी अकृृति, ब्रह्म भोर 


उनकी माया दोनों एक साथ रहते हैं । तुलसी रास की ही भाँति भादिशक्ति 
सीता के भ्रकुटिविलास्त मान्न से भी सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन करते हैं। 
यद्द सीता राम के वाम भाग में विराजमान रहती है । तुलसी लिखते हैं.: 
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बाम भाग सोमित अनुकूला। आदि शक्ति छुषि निधि ज्ञग मूला ॥ 
जासु अंस उपजहिं गुन खानी। अगनित लच्छि उम्रा ब्रह्मानी ॥ 
झुकुटि विछास जासु जग होई । राम वाम दिसि सीता सोई ॥ 

(वारू० १७६ ) 


सीता तो राम की शक्ति है, अतः लीला में भगवान्‌ के साथ रहती ही है। इसके 
अतिरिक्त वे देव भी, जो सगुण उपासक हैं, और भगवान्‌ के साथ मोक्ष में 
रहते हैं, उनके अवतार के साथ रीछ, वानर आदि के विग्रहों में प्रकद होते हैं 
'और भगवान्‌ की लीला में भाग छेते हैं। ज्ञामवंत अंगद से कहते हैं : 

हम सब सेवक अति वद़भागी | संतत सगुन बह्म भनुरागी । 

निञ्न इच्छा अवतरद प्रभु, सुर महि गो द्विज लागि। 

सगुन उपासक संग तहं, रहहिं मोच्छु सब त्यागि ॥ किष्किघा० २९ 
इस लीछा का कोई हेतु नहीं है। 'प्रभु कौतुकी प्रनत हितकारी” बार १६८, 
प्रभु स्वयं लीलामय हैं । उनकी लोला छीला के ढिये है । ' 


पुराण-कल्पित और सुलप्ी द्वारा वणित इन छीछाओं में भी अनेक स्थानों 

पर झसंगतियाँ हैं। यदि राम के हाथों मरकर रावण और कुम्मकर्ण मोक पाते 
हैं, तो हिस्ण्यकश्यप भी तो विष्णु के भवतार चृतिह द्वारा मारा जाता है। उसे 
मुक्ति क्यों नहीं मिलती ? वह रावणरूप सें पुनः क्यों जन्म लेता है १ 
हिरप्याज्ष पुनः क्यों कुग्मकर्ण बनता है ? क्या वे वार-वार भगवान के हाथों 
मरना चाहते थे ? सनकादि द्वारा जय भौर विजय को दिया हुआ शाप इस 
लीछा को और भी पीछे ले जाता है। पर क्‍या श्ञाप का अभाव सगवादू से भी बढ़ 
कर है ? इस शाप की कथा भी विचित्र है। द्वारपा्ों का काय ही भागस्तुकों को 
दिना पूर्व-आज्ञा के अन्दर जाने से रोक लेना है। इस कर्तंब्य-पालन पर शाप 
कैसा ? जलंधर देत्य की कथा में और भी अधिक भसमीचीनता है । वह महा- 
शक्तिशाली है जिसे चृष्टि के संहारकर्णा महादेव भी नहीं मार सके | क्या चह 
सृष्टि से एथक था ! उसे मारने के छिए विष्णु को महादेव की सहायता में 
छुछ का प्रयोग करना पढ़ा। वह छुछ भो एक सती-साध्वी ख्री के पातिब्रत को 
भंग करता है। इसे जाप राजवीति भले कहें, धर्मनीति तो कदापि नहीं कह 
सकते | इससे जादश की प्रतिद् मष्टी होती । क्या महादेव का रुद्वत्व इतना 
क्षशषक्त है? प्या वह भगवान द्वारा छुल-साहाय्य की अपेक्षा रखता है! 


८६, ६० भ० वि० 
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जिसकी श्कुटि-भंगिमा-मात्र से निखिल ब्रह्मांड का नाश हो सकता है, चंह एक 
देत्य को मारने के लिए इतना पोच प्रयोग करे, जाद्श की जशोभन उपेक्षा: 
और मर्यादा की मर्मान्तक हत्या करे, यह समझ में. नहीं जाता । इन भस्- 
गतियों को छीला-केवल्य कहकर टाछा नहीं जा सकता । मानव बुद्धि इनसे 
अम में पढ़ती है और कर्मकांड की सर्यादा को धक्का ऊयता है। तुलसी चाहे 
जित्तनी गालियाँ देकर--अधघी, प्रमादी, मोहबश, अंधम, पासण्डी, पिशाच, अंध, 
अभागा, अजछ्ल, लग्पट, कपदी, कुरिल, जलपी, भत्त, वातुरू, भूत्तविवश, 
काक भादि कहकर परपक्ष की जिद्दा को दुवाना चाहे, पर क्या भनुभूति कभी 
. दवाई ज्ञा सकी है ) राम को मनुष्य और राजा समझने वार्लों पर तुलसी वरस 
पढ़ते हैं,' पर स्वयं उनके चाऊछ एवं भूपालरूप पर मुग्ध हैं'। क्‍या यह 
असंगत नहीं है ? इसी प्रकार स्वर्लोक तक पहुँचकर तो अनेक व्यक्ति गिरते 
देखे गए हैं, पर सत्यछोक के निवासी नारद भी स्खलित हों, [ बाछु० १६६ ] 
यह आश्रयंजनक हे । 

धाम : तुरुसी ने वेद के परमपद्‌ को भाँति राम के धाम को परमघाम 
कई स्थानों पर लिखा है। यह परमधाम परमब्योम है। यह व्योम कोक- 
लोकान्तरों का निवास धाम है, तो इससे भी परे परमव्योम या परसधाम प्रभु 
का धाम है, यथा 'भज सचिदानन्द परधामाः वारू० २६ तथा “भये परम 
पद के भ्धिकारी? अयोध्या० १४० । पुराणों में जिन धार्मो का च्णन है, उनमें 
से चीरसागर औौर वेकुण्ठ का नाम तुलसी ने लिया दै, यथा : 

धक्षीरसागर : का 
पय-परयोधि तज्नि भचध चिहाईं | जहँ सिय छखन राम रहे आई ॥ 


ु | जयोध्या ३४० 
यहाँ 'पय-पयोधि! का णर्थ च्षीरसागर है? । 








२. 'तात राम नहिं नर भूपाला ।! सुन्दर॒० ४० 
'राम मनुज वोलत असि बानी । गिरहि न तव रसना अभिमानी ॥? लंका० ४९ 
पति रघुपतिदि तृपति मति मानहु 7” लेका ५५ 
'तेहि कह पिय पुनि पुनि नर कहृहू । सुधा मान ममता मद वहहू ॥' लंका० ५६ 
२. 'जो कोसकपति राजिव नयना । करो सो राम हृदय मम्र अयनाश॥ भरण्य० २१ 
रे. 'लंकाकांड” दोहा १३१४ के ऊपर वाले छन्द में तुलसी क्षीरसागर को विष्णु का 
श्रसुर लिखते हैं : 'जिमि क्षीरसागर शन्दिरा रामदिं समरप्री भानि सो ए 
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चकुण्ठ : 

'अस कहि जोग भगिनि तनु जारा। राम कृपा वेकुण्ट सिधारा ॥ भरण्य० ३८ 
वेकुष्ठ को ही सुरधाम कहते हैं.। प्रह्मादि देव इसी में निवास करते हैं, यथा 
देवन्ह समाचार सब पाये । ब्रह्मादिक बेकुण्ठ सिधाये॥ बाढ० १३२ 
दशरथ को भी मृत्यु के पश्चात्‌ यही छोक प्राप्त हुता था।* विभीषण भी हसी 
धाम में गया । सभी सन्त भोर भक्त इसी घाम में जाते हैं।* यज्ु० ध० ३२ 
मन्त्र ३० का तृतीय धाम भी यही जान पढ़ता है, जिसमें अमृत का उपभोग 

करते हुए देव स्वच्छुन्द विचरण करते हैं। 

श्षीरव्धि : क्‍ 

यत्र तिष्ठन्ति तब्रेव भर सर्व हरि सहित गच्छुन्दि चीराव्थिवाती । वि. ५७ 
यह पीराव्यि प्ीरसागर ही है, जिसका उल्लेख नीचे उद्इत घरण में भी 
पाया जाता है।... 
तरंग नायक सयत तरुन पंकल नयन पीरसागर क्षयत सर्व बासी । वि. प, ५५ 
क्योध्या को कवि ने सुखनराशि तथा भगवान्‌ का धाम प्राप्त कराने वाली 
कहा है: मम घामदा पुरी सुखरासी' उत्तर० १३१। रास को यह पुरी वेकुंठ से 
भी अधिक प्रिय है।? कहीँ-कहीं इस धाम को हरिपदू, ब्रह्मपद, निजरधाम, 
ममधाम, रामधाम, रघुपतिपुर, हरिपुर, हरिधाम आदि भी कहा गया है । 

कैवल्य : कैवल्य का अर्थ केवलता है, जहाँ आत्म-्दर्व के भतिरिक्त कषन्य 

किसी की सत्ता अवशिष्ट नहीं रहती । तुझूसी ने नीचे लिखी पंक्ति में इश्ली 
केवल्य अवस्था या धाम का उल्लेख किया है ह 
साधु पद सलिल निर्धूत कहमप सकक श्रपत यवनादि केवर्यभागी । वि.प. ७७ 
तुलसी ने भक्ति के भभेदभक्ति जौर सेदसक्ति नाम के दो भेद किये 





१. दसर॒य हरि गएड झुरधामा 7 लंका १३८; तुलसी ने वेकुण्ठ को एक लोक हो 
माना है, परन्तु निम्तांकित भर्दालो में राममक्ति की भुंठित अवत्वा से जो 
लाम होता है, उसी को वे वैकुण्ठ कहते हैं 
छछु मतिमंद लोक बैकुण्ठा ! राम कि रघुपति भंगति अकुण्ठा ॥ लंका० ४१ 

२. पुलि मम थाम सिधाहद॒हु जहां संत तर जाएँ । लुंका० ४६ 

३. जपि सब बैकु०्ठ बद्धाना । देद पुरात विदित जग जाना ॥ 
अवध सरिस प्रिय मोहि न सोऊ । यह प्रसंग जाने कोड कौऊ ॥ उत्तर० ११. 


ढट्प भक्ति का विकास 


हैं अमेदभक्ति वाले राम के रूप में लीन हो जाते हैं। इसे सायुज्य मुक्ति कहते 
हैं। मेदभक्ति वाले साछोक्‍्य सुक्ति पाते हैं, जिसमें वे निम्र धाम, रामधाम या 
वैक॒"्ठ में राम के साथ रहते हैं। सामीष्य मुक्ति भी यद्दी है। सारूष्य मुक्ति 
में साधक भगवान्‌ के रूप का हद्वी बन जाता है। जटायु को यह रूप प्राप्त 
हो गया था, परन्तु अन्त में वह हरिकोक को ट्ी.गया। छंका के युद्ध में 
निदत राक्षसों के मन रामाकार हो यए थे, परन्तु वे' भो शरीर छोड़कर तद्य- 
पद को प्राप्त हुए ।* शबरी हरिचरणों में .छीन हो गई थी, भतः साथुज्य 
मुक्ति की भधिकारिणी बनी । कुम्भकर्ण भोर रावण का तेज भी प्रभु के मुख में 
सम्रा गया था, पर ऊंभकर्ण को तुलसी ने फिर भी हरि-घाम अर्थात्‌ वेकुण्ठ 
में ही भेजा ( लंकाकाण्ड ९२) और राघण को भी निज धाम दिया 
( लंका १२९ )। चेकुण्ठ और क्षीससागर का नाम लेकर तुलसी उनमें निवास 
करने चाले अपने राम को सर्चेन्न ध्यापक भी लिखते हैं | यथा : 


पुर बेकुंठ जान कह कोई । कोठ कह पयनिधि बस प्रश्न सोई । 
हरि व्यापक सर्वेत्न समाना। प्रेम लें प्रकथ होहिं में जाना ॥ घा० २१७ 


(>भिक्तिमार्ग : ऊपर भगवान्र्‌ के निस् पौराणिकता-प्रधान स्वरूप का विवेचन 
किया गया है, वह सामान्य की भ्पेज्ञा व्यक्तितत अधिक है। उसका नाम, 
रूप जोर धाम हम शरीरधारी सानवों के ही समान-है, उसके छीला-चरित्न 
भी प्रायः देसे ही हैं जेसे हमारे, पर कहीं-कहीं विरोधात्मक तथा अतिमानघ 
कार्यों का सल्निवेश उन्हें हमसे एथक भी कर देता है। तुछुसी ऐसे कार्यों की 
व्याख्या में राम के ईश्वर की दुद्दाई देने छूगते हैं। गुणों के सम्बन्ध में 
भी ऐसा ही समझना चाहिये। वे प्राकृत तथा जतिप्राकृत दोनों ही प्रकार के 
हैं। भक्तिमाग का भवन प्रभु के अतिमानव तथा भतिप्राकृत ग्ुर्णों के 
आधार पर हुआ है। मानव अपनी हीनता, तिर्वकत्ा तथा तज्जन्य च्याकुछता 
के कारण किसी पेसे व्यक्तित्व की शरण सें जाना चाहता है, जो उसे सबल 
तथा सुखी घना सके। विश्व में बल और सुख के प्रतीक एक से एक बढ़कर 
हैं। जिसमें जितनी ही अधिक भ्राणवत्ता.है, जितनी ही अधिक सननश्वक्ति 


44 न-सथ आकना.... बाण आये आ०>नमाराकन का. 


२. तातें मुद्ि हरि लीन न मयऊ। प्रथमहि भेद भमगति वर लयऊ ॥ भरण्य० १२ 
, वार्ते उम्रा सोच्छ नहिं पावा। दसरथ भेद भगत्ति सन लावा ॥ लँक्र!० १३८ 
२. रामाकार भये तिन्ह के मन । गए ब्रद्य पद तजि सरौर रन || एंका० १४० 
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है, मिंद्रना ही अधिक शान-प्रकाश है, वह उतना ही अधिक शक्तिशाली भोर 
सुझी है। पर मानव के सुख ओर सामध्य की सीमा हे। यहाँ बढ़े से बढ़ा 
समथ सातव भी अपने समस्त संकरपों में सफलता प्राप्त नहीं कर पाठा। वह' 
अन्त में अनुभव करता है कि उससे भी उपर कोई भ्रज्ञात वाक्ति है, जो 
उसकी सफलता और. क्षप्फल़ता का निय्मत करती है। मानव के प्रयत्न 
चाहे जितने शोध के साथ संगठित किये गये हों, कभी न कसी उसे धोखा 
दे ही देते हैं। किसी कवि की उच्ति हैः नेया नई, मलाह घनेरे, बहुत जतन 
धरिये। उछुछी लहर हूषि गई नेया, जाको का करिये ” मानव के हसी प्रकार 
के भनुभव उसे उस अज्ञात शक्ति की भर ले जाते हैं, जो अपने सामरथ्य में 
मानव तथा प्राक्ृत दोनों शक्तियों से उपर है, इनका नियस्त्रण करती है और 
इन्हें सफ़छता तथा विफलता की भर ले जाती है। यह शक्ति निश्ित रूप 
से रहस्याप्मक है। तुलसी ने मानव“विम्रह देकर उप्तके रहस्यमय व्यक्तित्व 
को उत्मुक्त कर दिया है । 
जो व्यक्ति इस रहस्पात्मक पव्यक्तित्त की खोज में निरत होते हैं, वे साधक 
हैं। जो इससे प्रेम करते है, थे भक्त हैं। शानी इसे महा, क्मकाण्डी इसे 
परमात्मा और भक्त इसे भगवान्‌ कह क्षर पुकारते हैं! सब के पर्थों के नाम भी 
इसी आधार पर एथक-पथक्‌ हैं। भक्त का प्रेममार्ग भक्ति कहलाता है। 
भक्तिमार्ग में इस प्रकार भक्त, सगवान्‌ जोर भक्ति तीव तजों की प्रधानता 
है। इस मार्ग का उपदेश कोई सिद्ध संत्र होता है, मिसे गुर कहते हैं । 
गुह का -मह्व भी भक्तिपथ. में .असंदिश्ध है। श्री नाभादाप्त जी ने भक्त 
मार) का ग्राम करते हुये वन्दवारुप सें निम्नांकित दोहा छिखा है 
क्त भक्ति सगवन्त गुरु चतुर माम वपु एक । 
: इनके पंदू बन्दन किये नांशें विश्न अनेक्॥  ॥ 


4 20 कस कट न कपल 
१, श्री रूपकछा जी छिसते हैं कि गोत्वामी नामा जी का नाम नमभूज है! भाप 
नम के हैं अर्थात अयोतिज हैं। परन्तु भू अर्थात एथ्वी पर जे भर्याद उत्पन्न हुये है। 
अतः नभभूज हुये। नममूज का संक्षिप्त रूप नामा दै। अथवा जैप्ते शरीर का केन्द 
नामि है; उसी प्रेकार भक्तों को वशोगान गने में केद्ध झम नाभा जी है। नाभादा् 
जो को मत्तमार को केद बता कर उस्त पर फारसी, उू। भंगेनी। पंजावी। संस्कृत कौर 
हिन्दी में कम से कम सोलद दौकाय लिखी जा चुकी है। ' 





७१० .. भक्ति का विकास 


श्री ख्पकछा जी इसका भाष्य करते हुये लिखते हैं : भक्त का भगवान 
के चरणकमकों में सच्या प्रेम होता है। अपने सुरु तथा' अन्य भगवद्धक्तों 
को भी वह भगवत्स्वरूप ष्टी समझता है। इन भाग्य-भाजन भक्तों के 
हृदयकमल में भक्ति-भवानी सदेव शोभायसान रहती है। रसरूपा भक्ति 
भक्त के हृदय को सर्वदा प्रेममाव से भाद्रं रखती है। भक्त के भाव का 
ही नाम भक्ति है। भक्त के दिव्य गुण यदि फल हैं, तो भक्ति उनका रस हे । 
जिनके उपदेश तथा प्रसाद से साधकों को भगवद्भक्ति प्राप्त होती दे, उन्हें 
गुर कहते हैं। सच्चा गुरु शिष्य से कुछ भी नहीं लेता, उसे देता ही हे भर 
देता ही नहीं, उसे कृतार्थ भी कर देता है ॥ 


.../ 'भक्ति प्रीति है। यह भक्त के अन्दर भगवान्‌ के प्रति गुरु द्वारा ज्ञायूत 
की जाती है। प्ृथक-प्रथक्‌ दिखाई देने पर भी भक्ति, भक्त, भगवन्त और 
गुरु चस्तुतः एक दी हैं। जेसे जाँखें दर्पण सें अपने रूप को देखती हैं, तो 
द्रष्टा, दर्शन, दृश्य, दुर्शक अथवा कर्ता, कर्म, करण औौर सम्प्रदान सब एक 
ही रद्दते हैं, उसी प्रकार ये चारों भी एक ही हैं। उनमें भिन्नता नहीं है। 
इस अमेद दृष्टि से इन चार रूपों में एक भगवान्‌ ही जीव के कल्याण के 
लिये भवतरित हुये हैं और वे ही वन्दनीय हैं--ऐसा समंक्षना चाहिये। प्रभु 
अन्तर्यामी रूप से भक्त के हृदय में प्रेरणा उत्पन्न करते हैं। इस हृदय में 
उपायरूपा भक्ति उत्पन्न होती है जो साक्षात्‌ भ्रभु की ही कृपा शक्ति है। 
इसे उद्दीत करने वाले तथा इहृष्ट मन्त्र के रूप में द्वितकारी उपदेश देने चाले 
गुरु हैं। भगवान्‌ तथा भक्त का सुयद्य-मान गाने से साधक का हृदय मंगलमंय 
बन जाता है १ 


भक्त के लक्षण : वाब्मीकि के आश्रम में पहुंचने पर जब राम ऋषि 
से अपने रहने के लिये स्थान पूछने छगे, तो वाल्मीकि ने जो उत्तर दिया, 
उसमें भक्त के लक्षणों का भब्छा समावेश है । चादमीकि कहते हैं; 


जिनके खबन समुद्र समाना, कथा तुम्हारि सुभग सरि नाना ! 
भरहिं निरन्तर होहिं न पूरे । विन्द्र के हिय तुम कहँ ग॒द रूरे ॥ 
छोचन चातक जिन करि राख्रे । रहहिं दरस जरूघर अभिलापे ॥ 
निदरद्दधि सरित सिन्धु सर भारी । रूप बिन्दु जछ होंहि सुखारी ॥ | 
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जप्त तुगहार मानस विमल, हंसिनि जीहा जासु । 

सुक्ताहठ गुन-गन चुनहू । राम बसहु हिय ताखु ॥ छयो० १२९ 
तुमहिं निवेदित भोजन करहीं। प्रश्ठु प्रषाद पट भूषतन घरहीं ॥ 
सीस नवहिं सुर गुरु द्विम देखी । प्रीति सहित करि विनय बिसेखी ॥ 
कर नित करहिं राम पद्‌ पूजा | राम भरोस हृदय नहिं दूजा ॥ 
घरन राम तीरथ चलि जाहीं । राम वसहु तिनके मन माही ॥ 
मंत्ररातु नित जपहिं तुहहारा। पूर्जाह तुमहिं सहित परिवारा॥ 
तरपन होम करहिं विधि ताना। विग्र जिमाह देहिं बहु दाना ॥ 
तुम्ह 9 भधिक गुरुहि जिय जानी । सकछ भाव लेवहिं सबसानी ॥ 

सब कर भायहिं एक फल राम चरन रति देहु ॥ १३० 
काम कोह मद भाव न मोहा। लोम न छोम न राग न द्वोहा ॥ 
जिनके कपद ,दंभ नहिं माया । तिन्हके हृदय बसहु रघुराया॥ 
सबके प्रिय सबके हितकारी । दुख सुख सरिस असंसा गारी ॥ 
कहूहिं सत्य प्रिय वचन बिचारी | जागत सोवत सरन तुस्दारी॥ 
तुमहिं छांडि गति दूसरि नाहीं। राम बसहु तिनके मन भाहीं॥ 
जननी समर जानहि पर सारी । धन पराव विष ते विप भारी ॥ 
जे हरपहिं पर संपति देखी। दुखित होहिं पर विपति विसेद्धी ॥ 

स्वामि सखा पितु मातु गुर जिनके सब तुम तात । १३१ 
अवगुन तज्जि सबके गुन छहहीं। बिप्र पेनु हित संकट सहहीँ॥ 
नीति निपुन्न ज्िन्हके जग लीका। घर तुर्हार तिन्हकर मनु नीका ॥. 
गुन तुम्हार समुझे निज दोषा'''राम संगत प्रिय छागहि जेही॥ 
जाति पांति धनु धरमु बढ़ाई'''सब तनि सुमहिं रहे छोछाई॥ 
सरयु नरकु अपवरगु समाना। जहं तह देख धरे धनु बाना॥ - 

जाहि त चाहिय कवहुं कछु तुम सन सहज सनेहु । ५३२. . 


भरण्यकांड, दोहा २८ में सी भक्त के लक्षण संत्तेपतः हुसी भकार हैं। इन 
पंक्तियों में कुछ रुत्तण मिषेधात्मक हैं भौर कुछ विधिपरक । निषेधास्मक जैसे-- 
भक्त के अन्दर काम, क्रोष, मद, मान, मोह, छोभ, ज्ोभ, राग, होह, माया 
नहीं रहते । वह जाति-पॉति, घन, धर्म, भ्रशंसा, प्रिय परिवार ओर सुखद गृह 
का परित्याग करके केव्रल राम सें अपनी प्रवृत्तियों को केन्द्रित करता है। मन, 
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वचन घोर कर्म से घह भगवात्र का सेचक बनता है। रामग्रेम के अतिरिक्त 
वह कभी किसी धन्य पसरतु की आाकांज्ा नहीं करता। विधिपक छत्चर्णों में 
कुछ सदाचार से सम्बन्ध रखते हैं, कुछ पूजा, भज्ुप्टान जादि कर्मकांड से, कुछ 
साम्राजिक परोपकार जादि कर्मों से, कुछ वाद्य श्रवण-की्तन आदि से भौर 
कुछ आन्तरिक तन्‍्मयता तथा जनन्‍्यता से | पराई ख्री को माता के समान 
और पराये धन को विप के ससान समझना, विचारपूर्वक सत्य भौर प्रिय 
वचन कहना, अवगु्णों को छोड़कर गुणों को प्रहण करणा, शिर झुका कर देव, 
गुरु और विश्रों को प्रणाम करना, घुख-सुख तथा दिन्दा-स्तुति में समान भाव 
रखना सादाचारिक छक्तण हैं। प्रभु-समर्पण-पूर्वकत भौर प्रभु का प्रसाद समझ 
कर भोजन करना तथा वस्रामूषण धारण करना, तीर्थयात्रा, मंत्रराज 
( क्री रामाय नमः ) का जाप, प्रभु-पूजा, तर्पण-होम आदि का अनुए्ठान, विध्नों 
फो जिमाना तथा दान देना कर्मकाँस से सम्बन्ध रखते हैं। सबका प्रिय 
और द्वितकारी वनना; पर-वेसव से असन्न शोर एए-पियत्ति से दुखी होना, विप्र 
तथा गो के छिए संकट सहना, नीति-निषुण” बनकर मर्यादा-मा्ग पर चलना 
सामाजिक छक्षण हैं। श्रवर्णों से रामकथा का श्रवण, ऑाँखों से प्रसु-रुप-दर्शन 
की अभिलापा, निह्ा द्वारा भगवान्‌ के गुणों का फ्रीत॑व भक्ति के बाह्य प्रकारों 
से सम्बद्ध हैं। सब साधनों का एकमान्न फल रास-चरण-अनुराग को सामना, 
स्वगं-नरक-अपवर्ग सर्वत्र धनुर्धर राम के दर्शन करना, भक्तिपरक सत्मयत्ता 
के अन्तर्गत भातते हैं और एकमात्र राम का आश्रय, भन, वचन, कम से प्रभु 
की सेवा करना, जाप्रत, स्वप्तादि सभो अवस्थाक्षों में एक प्रभु की घरण ग्रहण 
फरना, राम के अतिरिक्त भन्‍्य किसी की भी चरण में न जाना, राम को ही 
अपना स्वामी, सखा, पिता, माता तथा गुरु समझना भनन्‍्य भक्ति के 
सूचक छघंण हैं । 

ऊपर उद्ष्टत मानस की चोपाइयों के आाधार पर भक्त के रूत्वणों का जो 
ऋमवद्ध वर्णन उपस्थित किया गया है, वह चुरझ्ी द्वारा चर्णित क्रम के 
अजुसार नहीं है। वहाँ किसी क्रम पर ध्यान केन्द्रित हो सका है, यह कहना 
भी कठित है; बरन्‌ यह कहना अधिक उपयुक्त होगा कि जो कुछ शुभ 


|] क््ू्‌ 5 5 म 
१, कोटि विप्न तें सन्‍त कर मन जिमि सौति न त्याग | लंका० ५२ 


प्रीति राम सो नीति पथ चलिय राग रस जौति ॥ दोद्ावली ८४६ 
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सामने आता गया, उसी को तुलसी ते चौपाइयों में भावद्ध कर दिया है। 
इसी हेतु वहाँ क्रम का अभाव ही नहीं, कुछ वातों की पुनराव्रृत्ति भी हो गई 
है। धरण्यकांड, दोहा ७८ जोर ७९ में जो सन्‍्तों के छत्तण लिखे गये हैं, 
वे उपयुक्त सक्तउत्तणों से समता रखते हैं। छुछ बातें सन्‍्तों में भक्तों से 
अधिक हर । भक्त में भक्ति-पत्त प्रधाद होता है, भोर उसमे हृदय को रागात्मिका 
वृत्ति विशेष रूप से क्रियाशीक रहती है। सन्त सी भक्त होता है, परन्तु 
उसका जीवन-क्रम रागात्मिका चृत्ति के साथ बोधबूत्ति को भी अपनाता हुभा 
चलता है। गोस्वामी जी के शब्दों में : 


पटविकार जिद भ्षमघ कामा । भचक धर्किचन सुचि सुख धामा ॥ 
अमित बोध अदीह मित भोगी । सत्य सार कवि कोबिंद जोगी ॥ 
सावधाव सानद मद हीना। घीर भ्रगति पथ परस प्रदीना ॥ 
गुनायार संसार दुख रहित विगत सन्देह। 
तज्नि मंस चरन सरोज प्रिय जिन कहं देह न गेह ॥ भरप्य० ७८ 
निज गुन स्वत सुनत सकुचाहीं । परगुन सुनत अधिक हरपाहीं ॥ 
सम सीतल नहिं त्यागहिं नीती। सरल छुमाउ सबहि सन प्रीती ॥ 
जप तप मत दुम संजम नेमा। गुरु गोविन्द विप्न पद प्रेमा ॥ 
सदा छुमा महृत्री दाया।सुद्ता मम पद प्रीति क्षमाया॥ 
विरति विवेक विनय विज्ञाना। बोध जथारथ बेद पुराना ॥ 
दंस मान सद करहिं भे काऊ। भूलि मे देहिं कुमारण पाक ॥ 
गावहिं सुनहिं सदा मस लीला । हेतु रहित परहित रत सीछा ॥ ७९ 
आगामी इुन्द में गोस्वामी जी ने रवय ही इन रुत्षर्णों को भगत गुनां कह 
दिया है । उत्तरकांड, दोहा ६० और ६१ में भी इन्हीं के समान सन्त-रत्तण 
वर्णित हुए हैं । 


ऊपर वर्णित भक्त-लक्षणों से इन सम्त-लत्वणों की तुलना करने पर जो 
प्रमुख भन्‍्तर दिखाई देता है, चह अमित एवं यथार्थ वोध और विज्ञान का 
तुझसी का सन्त कवि है, कोविंद और योगो है, उसमें वेराग्य की पट 
सम्पत्ति, पट विकार ( काम, कोष, छोम, मोह, मद और मात्सय ) पर विजय, 
पवित्रता, श्किंचनता, भक्तिपथ की प्रवीणता, एक मात्र भगवान्‌ का काश्नय, 
समता, नीतिमत्ता, सरऊता, सबसे प्रेम, गुरुगोविन्दु-विप्र के घरणों में प्रणत 
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होना, कुमार्ग पर भूलकर भी पर न रखना, भगवद्लीा का श्रवण भौर गान, 
फलछाकांत्ा-रहित होकर परोपकार में निरत रहना इत्यादि वेसे ही शीछूगत, 
समाजगत तथा भक्तिपरक लक्तण हैं, जिनका उन्लेख इसके पू् किया जा चुका 
है। भनुष्टानमूलक छक्तण इस सूची में भवश्य नहीं जाते । 


भक्त की महत्ता : ऐसे भक्तों के लिए गृह जौर वचन एक जैसे हैं। 

तुलसी लिखते हैं 

परहित रत सिय राम पदु भक्ति सदा सतसंग । 

सहज विराग उदार जे का बन का शुह् रंग 

जे जन रूखे विषय रस, चिकने राम सनेह । 

तुलसी ते प्रिय राम के का बन वसहि कि गेह ॥ दोहावली ६१ 
जो भक्त सीताल्‍राम के चरणों में भनुराग रखता है, परहित में निरत है, 
सद्देव सन्‍्तों के सहवास में रहता है, स्वभाव ही से विरागी है, उदार है, 
विपय-वासनाओं की भोर से पराड्सुख है, वह रास का प्यारा भक्त चाहे वन 
में रहे और चाहे ग्रृहस्थाश्रम में, दोनों दशायें उसके लिये समान हैं । मैष्णवों 
का चेखानस सम्प्रदाय तपःप्रधान था। पीछे हम उसकी तपश्चर्या का उद्लेख 
कर चुके हैं। पांचरातन्न सम्प्रदाय भक्ति को प्रमुख स्थान देता है। ये दोनों 
विशेषताएँ जागे चलकर एक में मिल गहँ। प्रधानता घर भौर चन की नहीं, 
तपोमय भक्ति-प्रधान जीवन की हो गई । 

तुलसी ने इन भक्तों का सुक्त कंठ से यशोगान किया है। समाज में ये 

भक्त दूर से पहिचाने जा सकते हैं। इनके हृदय में सीता भौर राम, शरीर 
उनके प्रेम से धुकायमान, जिह्मा पर रामनाम का जाप ओर नेत्रों में प्रेमाश्ु 
निवास करते हैं? । काम क्रोधादि से प्थक्‌ रहकर ये भक्त समस्त संसार को 
रामसय अनुभव करते हैं ओर परिणामत्तः किसी से विरोध नहीं करते । जैसे 
मछुली अगाध जल में सुस्ती रहती है,. उसी प्रकार ये धर्मशीक हरिभक्त सुख- 
पूवक अपना जीवन ध्यतीत करते हैं। ऐसे भक्तों के प्रति जो अपराध करंताहै 
वह राम के क्रोधानक में भस्म हो जाता है। भक्‍त से द्रोह करके कोई बच 


क्न फान 
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१. पुलक गात हियसिय रघुबीरू | जीह नाम जप लोचन नीरू ॥ अयो० ३२७ 
१, उम्र जे राम चरनरत- विगत काम मद क्रोध । 


निज प्रशुभय देखें जगत केहि सन करदििं विरोध ॥ उत्तर० १८९ 
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नहीं सकता, क्योकि प्रभु भक्तों की रहा करने में सदेव दत्तचित्त रहते हैं, यह 
उतका प्रण है। वे भक्त की भूल को ध्याव में नहीं छाते, पर उसकी हृट्नत प्रेम- 
भावना का सदेव स्मरण किया करते हैं! । इस सस्वस्ध में हनुमान का उदा- 
हर देते हुए महादेव पार्वती से कहते हैं : 

हनूमान सम नहिं वढ़भागी । नहिं कोड राम चरन भबुरागी ॥ 

गिरिजा जासु भीति सेवकाई । बार-बार प्रभु निज मुख गाई ॥ उत्तर० ७३ 

नीच प्राणी भी यदि भक्तिसरपत्न है, तो वह अभु को भ्रार्णों से भी 
अधिक प्यारा रगता है।* भक्त भकिंचनता तथा देल्य का अनुभव करता है, 
इसी कारण वह प्रभु का प्यारा बनता है ।* जो प्रभु के प्यारे हैं, मिन्‍्हें राम 
अपना समझते हैं, ऐसे पुण्यवात्र्‌ व्यक्ति संसार में बहुत थोढ़े हैं ।” रा 
सदेव अपने भक्त की रुचि रखते हैं। 'राम सदा सेवक रुचि राखी! भयो० 
२२० | वे भक्त की भक्ति के वच्चीभूत्त हो जाते हैं! रघुपति भगत-भंगरति- 
व्त क्षहृही! अयो० १६६। गीता ७१६ के समान तुझुसी ने भी बालकांड, 
दोहा ३८ में चार प्रकार के भक्त माने हैं: आत, जिज्ञासु, अर्थायी भर 
ज्ञानी । तुलसी की सम्मति में चारों प्रकार के भक्त पुष्यात्मा, पापहीत और - 
उदार होते हैं। चारों को वाम् का आधार रहता है, पर ज्ञानी भक्त प्र 
को सबसे अधिक प्रिय है। तिर्गुण का उपासक ज्ञानी मोत्ठ पाता है, पर 
सगुणोपासक मोछ नहीं चाहते । रास उनको अपनी भक्ति देते हैं।। 





!, जो अपराध भक्त कर करई। राम रोष पावक सो जरई ॥ भयो० २१९ 
रहइति न प्रभु चित चुक किये की । करत सुरति सी बार हिये की ॥ वाल० ४६ , 
२, भगतिवन्त अति नीच ग्रानी। मोहि प्र[नप्रिय असि मम बानी ॥ उत्तर० १३१ 
प्रभु भपने नौचहु आदरहीं। अगिनि धूम गिरि तिर हूंत परहीं॥ अयो० २८६ 
३. तेहि ते कहु्हि सन्त लुति टेरे। परम अक्विचत प्रिय हरि करे ॥ बल० १९० 
सबके ग्रिय सेवन यह नौती। मोरे अधिक दास पर प्रीती ॥ उत्तर० १५ 
तिरिणा रघुपति के यह रोतो | सन्त करई प्रयत पर प्रीत़ी ॥ लक्षा० ६ 
वहि दरवार दौन को आदर रीति सदा चलि भाई ॥ वि० ए० १६५ 
जैहि दीन पियारे वेद पुकारे दृवहु सो क्री भगवावा ॥ वाछू० २१८ 
सोश रघुवीर प्रनत अनुरागी। मजहु नाथ ममता सब त्यागी ॥ लंका० १० 
४. तिन्द सम पुन्मपुंण जग थोरे । जिनहिं राम जानते करि मोरे ॥ जयी० २७५ 
राम कौन आपुन जब ही तें। भयेउं भुवन भूषन तबड़ी ते ॥ धयी० १९७ ' 
५, संगुतोपातक मोच्छ ने लेहीं। तिन्‍्ह कह राम मगति निन देहीं॥ संका० १३८ 
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जन कह कछु भदेय नहिं मोरे । अस विस्वास तजहुँ जनि भोरे॥ अरण्य ० ७४ 
ऐसी कोन-सी वस्तु है जिसे भगवान अपने भक्त को नहीं दे सकते ? 

सुनु मुनि तोहि कहों सह रोसा | सजहिं जे मोहि तज्ि शान भरोसा ॥ -. 

करों सदा तिन्हके रखवारी | जिसि वारूकहिं राख महतारी.॥ भरण्य० ७६, 
जो सबका भरोसा छोड़कर एक भगवान्‌ का भजन करते हैं, भगवान्‌ उनकी 
देसे ही रखा करते हैं, जेसे माता बच्चे की रक्षा करती है। 

बचन काय सन सम गति जाही ! सपनेउ वृश्षिभ्त विषति कि ताही ॥ 

,. . झुन्दर० ३३ 

मन, वचन और शरीर से जिसकी गति एकसान्न प्रभु हैं, उसे स्वप्त में भी 
विपत्ति भारत नहीं कर सकती । ह 


कह हनुमंत्र विपति प्रभु सोई। ज़ब तवसुमिरन भजन न होई ॥ सुंदर०३३ 
भक्त जब प्रभु का स्मरण और भजन नहीं कर पाता, तभी वह अपने को 
विपत्ति से घिरा हुआ पाता है। भक्त यदि किसी कार्य में सफलता पाता भी 
है, तो उसे प्रभु के प्रताप का ही प्रसाद समझता है।* सामाजिक एवं 
व्यावहारिक क्षेन्न में भक्त एवं संत की संत्ता अनायास प्रकट हो जाती है। 
यदि कोई व्यक्ति उसके प्रति अ््रियाचरण करता है, तो उसके भी साथ भक्त 
भलाई एवं प्रियाचरण करता है ।* यह तो भक्त या साधु का जाचरण इुथा, 
परन्तु जो साधु की भचज्ञा करता है, वह अपने समस्त कक्याण-कर्मों से 
हाथ धो बेठता है । भक्त के किए निष्कपठट होना परम भावश्यक है । तुरसी 
लिखते हैं: 

'निरमक मन जन सो मोहि पावा । म्ोहि कपट छुछ छिद्व न भावा ॥? 

क्‍ सुन्द्र० ३६ 
छुल-छित्दों से रहित मन ही निमंल होता है। ऐसे निर्मल, धर्मशीक. भक्तों 
के पास सुख-सम्पत्ति बिना चुछाए ही आती है।” राम विभीषण से अपमसे 

१, सो सव तव .._ १. सौ सब तब अताप रबुराई। नाव न कु मौत अप... ६. | रघुराई। नाथ न कछु मोरो प्रश्भुताई॥ सुन्दर० १४ 
२. उम्र सन्त के इहे बढ़ाई । सन्‍्द करत जो करे भलाई ॥ सुन्दर० ४३. 
*. साधु अवशा तुरत मवानी | कर कल्याव भखिल कै हानी ॥ सुन्दर ० ४४ 


४. जिमि सरिता सागर भहं जाहीं। जब्यपि ताहि कामना नाहीं ॥ 
तिमि चुख सम्पत्ति विनहिं बुलाए.। धरमसौल पृद्दि जाए सुभाए ॥ वाह० ३२७ 
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स्वभाव की बात कहते हुए भक्त की विशेषताओं का उर्हेख इस प्रकार 
करते हैं 
सुनहु सखा निज्र कहहुं सुभाऊ। ज्ञान भुसुंढि सभु गिरिजाऊ ॥ 
जौ नर होह चराघर द्रोही। आये समय सरन तकि मोही ॥ 
. तन सद मोह कपट छुल नाना । करों सथ्य तेहि साधु समाना ॥ 
जनदी जनक वन्धु सुत दारा। तनु धन भवन सुहद परिवारा ॥ 
सबके ममता ताग बटोरी | मस्त पद सनहिं बाँध वटि डोरी ॥ 
समदरसी इच्छा कछु भाहीं। हरप शोक भय नहिं सन माही ॥ 
संस सजन मम उर बस बेसे | छोभी हृदय बसे धन जैसे ॥ 
कप सुन्दरकांड, ५० 
जो मानव साता, पिता, बच्घु, पत्नी, पुत्र, शरीर, धन, सुहृद, परिवार भादि 
सबकी. ममता को छोड़कर मेरे ऋरणों में कपत्रा मन लगा देता है, जो 
इच्दारहित, हर, शोक, मय श्ादि से पराइमुख और समदझ्ञी है, वह घर 
एवं भचर सबसे द्वोह्ठ कके भी यदि भयमीत होकर मेरी शरण में था जाता 
है, तो वह मेरे हृदय में वेसे ही व जाता है, जेसे छोभी के हृदय में धन । 
भगवान्‌ की प्रियता उत्तरोत्तर बढ़ती हुई सबसे भधिक भक्त पर ही भाकर 
केन्द्रित होती है। तुलसी लिखते हैं; 
सब झम्न प्रिय सत सत्र उपजाएं। सबते अधिक ममुज सोहि साए॥ 
तिन महं द्विज, ट्विग महं लुतिधारी | तिन महं निगम धरम भजुसारी ॥ 
तिन महं प्रिय विस पुति छादी। ज्ञानिहुं त॑ अति प्रिय विज्ञानी ॥ 
तिन्हते पुनि भोदि प्रिय निज दासा । जेहि गति मोरि न दूसरि आास्ता ॥ 


पुनि-पुनि सत्य कहों तोहि पाही । मोहि सेवक समर प्रिय को3 नाहीं ॥ 
उत्तर० १३१ 


कागमुशुप्टि के प्रति कहे गए राम के ये वचन अननन्‍य भक्त की भरमुप्रियत्ा 
प्रकट करने के लिए पर्याप्त हैं। ऐसा ही भक्त प्रभु के हृदय में स्थान पाता है। 


मानव-जीवन की साथकता : 
.. आकर चार रुच्च चौरासी। जोनि भ्मत यह जिम जविनासी ॥ 
फिरत सद्षा माया कर प्रेर। काछ क्रम सुभाव गुन घेरा ॥ 
कबहुंक करि करना नर देही । देत ईस बिनु हेतु समेही॥ 


च 


बा 
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नर तनु भव बारिधि कहं चेरो | संनमुख मरुत भजुग्रद् मेरो ॥ 

करनधार सदगुरु ृृढ़ नाव्रा । दुूम साज सुछस करि पांचा ॥ (उत्तर०६७) 

तम, तमरज, रजसत और सत नाम की चार आकरों में विभक्त चोरासी 
छाख योनियों में अविनाशी जीव भटकता रहता है। माया की प्रेरणा से यहद्द 
काछ, कम, स्वभाव और गुर्णों के चक्र में पढ़ता है। अन्त सें प्रभु की कृपां से 
हसे मानव-शरीर मिलता है, जो संसाररूपी समुद्र को पार करने के लिये 
नाव के समान है। इस नाव को यदि भसगवस्कृपारुपी अनुकूछ, वायु और 
सद्गुरुट्पी कणधार प्राप्त हो गये, तो पार रूगने में कठिनाई नहीं होती । 

साधन-धाम तथा मोक्ष के द्वार मानव-धरीर को पाकर भी जो व्यक्ति 
संसारसमुद्र को पार करने का यत्न नहीं करता, वह्ट एक प्रकार से भाश्मघात 
करता है। विपय-घासनाक्षों में मन को लगाना मार्नों विपपान करना है 
( उ० ६७ )। पारस सणि को फेंक कर काँच के डुकड़ों को द्वाथ में ले ' लेना 
है ( 3० २०८ )। काम, क्रोध, मद एवं छोम में निरत दट्ोना दुखदायक 
एवं अंधकोराच्छुक्ष कूप में गिरना है (उ० १०६ )। माया के इस बृहत्‌ 
परिवार सें पड़ कर कोन सोह्दान्ध नहीं हुआ १ कास ने किसे नहीं नचाया 
वृष्णा ने किसे वावका नहीं किया ? क्रोध से किसका हृदय दुग्ध नहीं हुआ 
बढ़े से बढ़े ज्ञानी, तपस्वी, दीर, कवि, कोविद तथा ग्रुणी व्यक्ति भी छोम की 
विडम्बना से नहीं दच सके ( उत्तर० १०० )। शिव भौर ब्रह्मा तक इस 
माया से भयभीत रहते हें, अन्य जीवों की तो घाव ही क्या है (उ० १०२) 
लचसी के नशे और प्रभुता के मद ने प्रायः सभी को कुटिछ और वधिर बना 
रखा है । सगनयनी वामार्ों के कटाक्षरूपी याणों ने सभी को विद्ध किया 
है और माया-व्याप्त विश्व में आातप-तापित होकर ष्टी प्राणी भत्मानंद्रुपी 
वृक्ष की छाया में विधाम करने का अभिलापी चनता है। सहस्नों मनुष्यों में 
धन्य है चह व्यक्ति जो धार्मिक घचनने का ज्त लेता है। करोड़ों धर्माप्माओं में 
विरल हैं वे व्यक्ति जो विषयों से विमुख होकर पेराग्य में भनुरक्त होते हैं। 
करोड़ों विरक्तों में सम्यक ज्ञान के धनी बहुत थोड़े से मानव ही हो-पाते हैं । 
करोड़ों ज्ञानियों में जीवन्मुक्तों की संख्या जतीब स्वरुप है। जीवन्मु्तों में भी 
प्रह्यलीन विज्ञानी मिलना दुष्कर है। धार्मिक, विरक्त, शानी, जीवन्मुक्त और 
प्रह्मलीन विज्ञानियों सें मद-साया से रहित तथा राम-्भक्ति में परायण संत 
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भक्त अत्यन्त दुलंभ है ( उत्तर० ७८ )। मानवजीवन की सार्थकता भगददू- 
भक्त बनने में है। जीव का सच्चा स्वार्थ इसी में है कि वह मन, वचन, कर्म 
से भगवान के चरणों में स्नेह करे! । जो मानव शरीर पाकर रास का समन 
करते हैं, वही पवित्र और सुन्दर हैं ( उत्तर० १५० )। राम-विम्युख होने के 
तुल्य कोई हानि नहीं है, क्योंकि भगवान के चरणों में क्चल अनुराग रखने 
से ही भद-प्य का विधाश हो सकता है (3० १३८ )। 

मानवजीवन को साथक बनाने वाली भक्ति है। अन्य साधन भी जीवन 
का उत्कप करने वाले हैं, पर उन सब का पर्यवसतान भक्त में ही होता है। 
इस सम्बन्ध सें तुछती ने कुल-क्रमागत संस्कारों को सी ध्यान में रखा है, 
पर ये संस्कार बनते भोर विगढ़ते रहते हैं, इसका भी उन्हें ज्ञान है। 
उच्च कुछ में संभूत होना भच्छा है, पर संस्कारों के विक्ृत हो जाने से यदि 
उस कुल के साथ पत्रिन्नता एवं दिष्यता का संपक नहीं रहा, तो उच्च कुछ 
की उच्चता ही समाप्त हो जायगी और उसमें जन्म लेना साधक के लिये 
सहायक सिद्ध नहीं होगा। दूसरी कोर यदि श्रप॑त् रामनास का भजन 
करता है, तो वह भव्ति-विहीन उच्चकुलोस्पन्न व्यक्ति से निःसम्देह अच्छा 
माना जायगा* । कुल सें सी माता, पिता, वन्यु, सुहृद, सदन और सम्पत्ति 
राम-भवित में यदि सहायक सिद्ध नहीं होते, वो व्यर्थ हैं? । द 

राम-विमुखता : मानव जब तक प्रश्न से पराड्युख रहता है, तथ तक 
आनन्द का सागी नहीं दन पाता । परसगति की प्राप्ति उसके लिये ज्ञाल्मली 
के फूछ में से गूदे के निकालने के समाव है। हरि से विमुस व्यक्ति धर्म से 
प्रीति नहीं करते। घममं से पथक रह कर वे मूढ़ मोह को प्राप्त होते हैं? | 
ऐसी भ्रवस्‍्था में यदि संपत्ति भोर प्रभुता भी उनके पास भा जाती हैं, 
तो उत्तका आता ने आना वरावर है। जैसे कुछ सरितायें सब ज्रोव के 


१, देह परे कर यहु फल भाई । सजिय र।म सब काम विहाई ॥ कि०- २६ 
२, तुलत्ी भगत सुपच मला, मजे रेति दिन राम। 
ऊँची कुछ केदि काम को, जहाँ न हरि कौ नाम ॥ ३८ बे० सं० 
. ३, जरहु सो संपत्ति संदन सुख; सुहृद मातु पित्त भाई । 
सनमुख होत जो, राम पद करे न सहज सद्ाइ ॥ ( अवोध्या० १८६ ) 
४, जीव न लह सुख इरि प्रतिकूला ॥ ( उत्तर० २१० ) 
५. पावर्दि मोह विमूढ, जे हरि-विमुख न धर्म एति | अरण्य० १ 


७२० । भक्ति का विकास 


अभाव में, केवछ वर्षा के कारण जर्प कार के लिये अपना चेभव 
दिखा कर ज्ञीत्र ही शुप्क हो जाती हैं, उसी प्रकार मोहमुग्ध मूढ़ों 
की सम्पत्ति भोर प्रभुता उनसे शीघ्र ही ग्रिदा हो जाती" है।. भौर यदि 
रहती भी है, तो उन्हें पाप में प्रदत्त करती है भौर परिणामत्तः त्रिविध 
छुःखों का पान्न चनाती है। प्रभु से विम्रुख ऐसे पापियों की रक्त बढ़े से 
बड़े शावित्शाली त्रिदेव सी नहीं कर सकते । राम से विम्ुुत्न॒ व्यक्ति के 
लिये सारा संसार अग्नि से भी अधिक दाहक घन जाता है?। वाह्य 
सहायता तो दूर, स्वयं उसकी पारिधारिक तथा कन्तःशक्ति भी क्षीण हो 
जाती दे । वह कामासकत तथा मोह के वशीभूत द्वो भ्राणियों से द्वोह करने 
लगता है, जिससे उसका पेमव नष्ट होता है भौर शान्ति त्तो स्वप्न में भी 
उसके पास नहीं फटकतती?। तुलसी का निश्चित मत हे कि चाहे मसगंजल के 
पीने से प्यास छुप्त सके, खरदे के शिर पर सींग निकल जावे, अंधकार सूय 
को नष्ट कर दे, हिम से अप्ति प्रकट हो सके, पर राम से घिम्नुख्त ध्यक्षित को 
सुख प्राप्त नहीं हो सकता* । संसार के पाशों में मानव तब तक भावद्ध 
रहेगा, जब तक वह परिचरणों की शरण भ्रहण नहीं करता" । 


भगवद्धक्ति केसे प्राप्त होती है ?: गोस्वामीजी की सम्मति में भक्ति-प्राप्त 
का सबसे सुगस साधन सत्संग” है। सन्‍्तों के सम्पर्क में भाकर साधक छनकी 


अिनफीनधिसक+- 


१. राम बिमुख संपत्ति प्रशुताई | जाय रही पाई विनु पाई ॥ ह 

सजछ मूक जिन्द सरितन नाहीं। वरसि गये पुनि तव्िं सुखाहीं ॥ सुन्दर० २४ 
२. संकर सहस विष्णु-अज तोहो । राखि न सकष्ि राम कर द्रोही ॥ सुन्दर० २४ 
३. सव जग त्तेदि अनलदु ते ताता | जो रघुवोर विमुख सुनु आता । ( भरण्य० ३ ) 
४. राम विमुख भस॒ छाल तुम्दारा। रद्दा न कोउ कुल रोवनिहारा ॥| लं० १२९ 
 ताहि कि संपत्ति समन सुभ सपनेहु मन विख्राम्‌ । 

भूत द्रोइरत मोहबस राम विमुख रत काम ॥ (० १०० ) 

६. तथा जाए बरु सृगजरू पाना। वरु जाम सस सीस विखाना॥ 

हिम ते अनल प्रगट वरु होई | विधुख राम सुख पाव न कोई ॥| 3० २१० 
७. विनु दरि भजन न भव तरिय, यह सिद्धन्त अपेक्त | उत्तर० २१० 
८. भक्ति स्वतंत्र सकछ गुन खानी । विनु सतसंग न पावर्दि प्रानी । 

पुण्य पुंज वित्ु मिल॒ईि न संता। सत्तसंगति संसति कर अंता॥ 

पुण्य एक जग मई नहिं दूजा। मन क्रम बचन विप्र पद पूजा ॥ 

( उत्तर० ६८ ) 


बी 
हब 


गोस्वामी तुलसीदास और राम-भक्ति ७२१ 


जीवन-चर्या से प्रभावित होता है। सन्त सेव प्रभु-भाभ्रित रहते हैं। भतः 
साधक भी उनकी देखा-देखी भगवान्‌ की भोर उन्प्रुख हो जाता है भौर उनसे 
प्रेम करने छगता है। पर सन्‍्तों का साथ सहज प्राप्य नहीं है। अनेक पुण्यों 
के प्रताप से ही वह साधक को सुरुभ हो पाता है। सबसे बढ़ा पुण्यकर्म, 
मन, वचन तथा कम से ब्राह्मणों के चरणों की सेवा करना है। विग्र-पद-पूजा 
का वास्तविक अर्थ ज्ञान की प्राप्ति है। ज्ञानधनी ब्राह्मणों की सेवा में रहने से 
साधक ज्ञानाजन करता है, जिससे आँखें खुलती हैं ओर सत्‌ भोर असत का 
विवेक जाग्रत होता है। स्वाध्याय का भी यही फल है। इसे मरह्ययश् भी 
कहते हैं। अह्म ईश्वर भौर ज्ञान दोनों का नाम है। धत्तः व्रह्ययश्ञ में प्रभु- 
भक्ति भर स्वाध्याय द्वारा अथवा ब्राह्मण-सेवा द्वारा ज्ञानाजव करवा दोनों का 
समावेश है। सन्त इन दोनों कार्यों को करते हैं। अतः सत्संग से साधक के 
अन्दर भवित-भाव उत्पन्न होता है भोर वेद-शास्रादि के श्रवण तथा रामकथा 
की चर्चा आदि से ज्ञान-बेराग्य-प्रवोधक सुचुद्धि का उदय भी । इपी तथ्य का 
उद्घाटन तुछुसी' ने निम्नांकित पंक्तियों में किया है : 


पावन पर्वत बेदु पुराना। रास कथा रुचिराकर नाना ॥ 
मर्मी सजन सुमति कुदारी | ज्ञान विराग नयन उरगारी ॥ 
भाव सहित खोजे जो प्रानी । पाव भगति मनि सब सुखखानी ॥ 
ब्रह्म पयोनिधि मंदर ग्याव संत सुर आहि । 
कथासुधा मयि काढे भगति भधुरता ज्ञाहि ॥ 
( उत्तरकाण्ड २०३ ) 


वेद और पुराण पवित्न पर्वत हैं। उनमें रामकथा, भगवद्चर्चा भनेक प्रकार 
की सुंदर खानें हैं। सन्त उसके मर्म को समझने वाले भोर उनकी सुबुद्धि ही 
खान को खोदने बाली कुदाली है। ज्ञान और वैराग्य सर््तों के दो नेत्र हैं । 
ज्ञो प्राणी भावपूर्वक, भ्रद्धासहित खोज करता है, उसे सन्तों के पास सुरक्तित 
यह सुख की खानि भव्तिरुपी मणि श्राप्त हो जाती है। ब्रह्म समुद्र है, ज्ञान 
मंदराचल है और सन्त देवता हैं जो इस समुद्र को भध कर भगवत्कथारूपी 
अस्त को निकालते हैं । भक्ति इस अस्त की मिठास है । 

ज्ञान और वैराग्य भवित को इढ़ करने के लिये सूमिका का काय करते हैं । 
शंकर त्रद्यकुलोद्भव भौर ज्ञान के मूल खोत समझे गये हैं। वेराग्य के तो वे 


६२, धर भर० बि० 


७२० भक्ति का विकास 


अभाव में, केवर वर्षा के कारण अरुप कारू के लिये अपना बेसव 
दिखा कर शीघ्र ही शुप्क्र हो जाती हैं, उसी प्रकार मोहसुग्ध मूढ़ों 
की सम्पत्ति और भभ्भुता उनसे शीघ्र ही पिदा हो जाती* है। भोर यदि 
रहती भी है, तो उन्हें पाए में प्रवृतत करती दे और परिणामत्ः त्रिविध 
दुःखों का पात्र चनाती है। प्रभु से विम्ु् ऐसे पापियों की रक्षा बढ़े से 
बढ़े शवितिशाली त्रिदेव भी नहीं कर सकते । राम से विम्ठुख व्यक्ति के 
लिये सारा संसार अग्मि से भी अधिक दाहक वन जाता है?। याहय 
सहायता तो दूर, स्वयं उसकी पारिवारिक तथा जअन्तःशक्ति भी क्षीण हो 
जाती है” | बह फामासक्त तथा मोह के वशच्चीभृत हो प्राणियों से द्वोह करने 
लगता है, जिससे उसका पेसव नष्ट होता है जोर शान्ति तो स्वप्न में भी 
उसके पास नहीं फटकत्ती) । तुरूसी का निश्चित मतत डे कि घाहे मुगज़ल के 
पीने से प्यास चुझ्न सके, खरद्दे के शिर पर सींग निकल आधे, अंधकार सूर्य 
को नष्ट कर दे, हिम से अप्लि प्रकट दो सके, पर रास से बिमुख व्यक्ति को 
सुख प्राप्त नहीं हो सकता । संसार के पाशों में मानव तब तक शभादवद्ध 
रहेगा, जध तक वह हरिचरणों की शरण ग्रहण नहीं करता" । 


भगवद्धक्ति कैसे प्राप्त होती है ?: गोस्वामीजी की सम्मति में भक्ति-प्राछि 
का सबसे सुगम साधन सत्संग" है। सन्तों के सम्पर्क में जाकर साधक उनकी 


१. राम बिमुख संपति प्रभुताई । जाय रही पाई विन्तु पाई ॥ ह 

सजल मूल जिन्द सरितन नाही । वरसि गये पुनि तव्दि सुखादी ॥ सुन्दर० २४ 
२. संकर सहस विष्णु-मज तोही । राखि न सकदि राम कर द्रोंद्दी ॥ सुन्दर० २४ 
३. सब जय ततेह्टि अनलड्ड ते ताता । जो रघुवीर विमुख सनु आता । ( भरण्य० ३ ) 
४. राम विमुख भस द्वाल तुम्दारा। रद्दा न कोठ कुछ रोवनिदारा ॥ लं० १२९ 
५. ताहि कि संपत्ति सगुन सुम सपनेहु मन विज्लाम | 

भूत द्रोहरत मोहबस राम विमुख रत काम ॥ (७० १०० ) 
६. तृपा जाइ बरु मृगजल पाना। बरु जामहि सस सीस विखाना॥ 

दम ते अनल प्रगद वरु होई | विमुख राम सुख पाव न कोई ॥ उ० २१० 
७. विनु हरि भजन न भव तरिय, यह सिद्धन्त भपेल | उत्तर॒० २१० 
८. भक्ति स्वतंत्र सकक शुत्त खानी | विनु सतसंग न पावहिं प्रानी । 

पुण्य पुंज विनु मिल॒हिं न संता। सतसंगति संसति कर अंता ॥ 

पुण्य एक जग सह नि दूजा। मन क्रम वचन विप्र पद पूजा ॥ 

। ( उत्तर० ६८ ) 


जिम. 


गोस्वामी तुलसीदास और राम-भक्ति ७२१ 


जीवन-चर्या से प्रभावित होता है। सन्त सदेव प्रभु-भाभित रहते हैं। भत्तः 
साधक भी उनकी देखा-देखी भगंवान्‌ की भोर उन्म्रुख हो जाता है भौर उनसे 
प्रेम करने छूगता है। पर सन्‍्तों का साथ सहज ग्राप्य नहीं है। अनेक पुण्यों 
के प्रताप से ही वह साधक को सुलभ हो पाता है। सबसे बढ़ा पुण्यकर्म, 
मन, दचन तथा कम से ब्राह्मणों के चरणों की सेवा करना है। विप्र-पद-पूजा 
का वास्तविक धर्थ ज्ञान की प्राप्ति है। श्ञानघनी माह्मणों की सेवा में रहने से 
साधक जझ्ञानाजन करता है, मिप्तसे आँखें खुछती हैं भौर सत्‌ भौर भसत्‌ का 
विवेक जाग्रत होता है। स्वाध्याय का भी यही फल है। हसे ब्रह्ययश्ञ भी 
कहते हैं। बह्म ईश्वर भौर ज्ञान दोनों का नाम है। अतः ब्रह्ययज्ञ में प्रभु- 
भक्ति और स्वाध्याय द्वारा अथवा आह्यण-सेवा द्वारा ज्ञानाजन करना दोनों का 
समापेश है। सन्त इन दोनों कार्यों को करते हैं। भतः सत्संग से साधक के 
धन्दर भक्ति-भाव उपन्न होता है भोर वेद-शास्रादि के श्रवण तथा रामकथा 
की चर्चा आदि से शान-पेरास्य-प्रवोधक सुबुद्रि का उदय भी । हुसी तथ्य का 
उद्घाटन तुछसी ने निरनांकित पंक्ितयों में किया है: 


पावन पर्वत वेद पुराना । राम कथा रुचिराकर भाना॥ 
मर्मी सजत सुमति कुदारी | ज्ञान विराग नयत उरगारी ॥ 
भाष सहित खोजे जो प्रादी । पाव भगति मनि सब सुखखानी ॥ 
ब्रह्म पयोनिधि मंदर ग्याव संत सुर भाहि। 
कथधासुधा मधि काहे भगति सधुरता जञाहि ॥ 
( उत्तरकाण्ड २०६ ) 


वेद और पुराण पविद्न पर्वत हैं । उनमें रामकथा, भगवज्नर्चा अनेक अकार 
की सुंदर खानें हैं। सन्त उसके मर्म को समझने चाले और उनकी सुबुद्धि ही 
खान को खोदने वाली कुदाली है। ज्ञान भौर पेराग्य सम्तों के दो नेत्न हैं। 
जो प्राणी भावषुवक, श्रद्धासहित खोज करता है, उसे सम्तों के पासं सुरक्षित 
यह सुख की खानि भवितरुपी मणि भराप्त हो जाती है। ब्रह्म समुद्र है, ज्ञान 
मंदराचल है भौर सन्त देवता हैं ज्ञो इस समुद्र को मंथ कर भगवद्थारुपी 
अस्त को निकालते हैं। भवित इस असत की मिठास है। 

ज्ञान और पेराग्य सक्ति को दृढ़ करने के लिये भूमिका का कार्य करते हैं । 
शंकर व्रह्मुकुलोक्षव भौर ज्ञान के सूल जोत समझे गये हैं। वराग्य के तो थे 
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सूर्य ही हैं। शंकर का भजन करना सार्चो इन्दीं दोनों भूमिकार्ओो फो उपलब्ध 
करना है। अतः जब यह कहा जाता है कि शंकर की भक्ति के बिना साधक 
को प्रभुभवित प्राप्त नहीं हो सकती, तथ यही समझ्षना चाहिए कि उसे 
भक्ति से पूर्व ज्ञान और वेराग्य की अनिवार्य साधना करनी है । 

तुरसी ने शेवोपासना को रामभक्ति में प्रमुख. स्थान दिया है। राम- 
चरित-मानत्त के चाल, भयोध्या, भरण्य, छंफ़ा तथा उत्तरकाण्डों के प्रारम्मिक 
श्लोकों में उन्होंने शिव और राम दोनों की स्तुति की है । उनका मत है : 
शिव पद कमल जिनहिं रति नाहीं । रामहिं ते सपनेह न सुद्राही ॥ या० १२८ 
राम के मुख से भी कहलाते हैं : 

सिव द्रोही मम भक्त कहावे। सो नर सपनेहु मोहि न भाघे ॥ लंका ५ 
रामसक्त को शिव-द्रोह्टी नहीं, शिव-सकक्‍त्र होना ही चाहिये। बालफाण्ड 
१६६ में विष्णु सगधान नारद से कद्दते हैं : 

कोउ नहिं सिव समान प्रिय मोरे | जस परतीति तज्हु जनि भोरे ॥ 

जेट्टि पर फृपा न करहिं पुरारी । सो न पाव मुनि भगति हसारी ॥ 
निम्नांकित पंवितयाँ भी हूसी भाव की घोतक हैं: 
सिध सम को रघुपति घत धारी । विनु भघ त्तजी सती जसि नारी ॥ 
पनु करि रघुपतिति भगति एढाई । को सिच समर रामहिं प्रिय भाई ॥ बारू० १२८ 
शिव के समान भगवान्‌ को धन्य कोई भी प्रिय नहीं है । जिस पर शिव की 
कृपा नहीं होती उसे भगवद्धक्ति भी प्राप्त नहीं होती । शिव-सेवा का फल ही 
राम के चरणों में धविरल्ल भक्ति का होना है ।* शिव और दिप्णु की निन्‍्दा 
सुनना तुलसी के मत में 'गोघात' के समान पाप है ( लंकाकाण्ड ४७८ )। 

संकर प्रिय भम होही सित्र द्रोह्दी मम दास ॥ 
ते नर करहिं कछप भरि घोर नरक महं बास ॥ लूंकाकांड ५ 

जो शिव-द्रोही होकर राम-भवत घनता है भौर राम-ह्रोही होकर क्षपने को 
शिव-भकत कहता है, वह घोर नरक में कछएएपयनत पड़ा रहेगा। हमें तो 








47३५५. अन भा ९ “कन्या आए. काम-भ-नननक अनमुनना॥ नमक भयकेटकिनाना "770... आकुछ क क्‍्याक » के पं आन करन भा भक के 


१. विवेकभलधो पूण्णन्दुमानन्ददम्‌ । वेराग्याग्युजभास्करम्‌ । उन्‍्दे बरद्मकुलम्‌ । भर०१। 
वन्‍्दे वोधमय नित्यं गुरु शंकररूपिणस्‌) मानस प्रा० ३। अद्मकुल-बलभग्‌। 
विनयपत्रिक्ा १३ | 

रे. शंकर विना मर भक्ति न पावह मौरि । उत्तर ० ६८ 

३. सिव सेवा के फल सुत सोई । भविरक सगति रास पद दोई ॥ उत्तर १७० 


गोस्वामी तुलसीदास ओर राभ-मक्ति ७२३ 


दूसका तात्पर्य यही ज्ञान पढ़ता है कि भक्ति के बिना ज्ञान भौर वैराश्य थौभे 
हैं और ज्ञान तथा वैराग्य के अमाव में भवित भी व्यर्थ है। 
तुलसी शंकर को अपना गुरु मानते हैं। वस्तुतः वे तुरुपी के ही नहीं, 

विश्व भर के गुरु हैं। कहा जाता है कि व्याकरण के प्रारम्भिक सूत्र, वाद्यय के 
मूलाधार भप्तर उन्हीं की उमरूध्वनि से निःसृत हुए हैं। ज्ञान-राष्ि के ज्ोत 
होने के कारण वे सबके लिए पूज्य हैं। वित्र उन्हीं के उत्तराधिकारी हैं। भारत- 
वर्ष में आराह्मण-वर्ग इसी हेतु शेवोपासना-धान चर्ग है। ज्ञान भौर पैराग्य 
उसकी विशिष्ट पग्पत्ति हैं। इन्हीं दोनों साधनों की ओर संकेत तुझसी की 
निम्नांकित चौपाइयों में भी है 

भाति के साधन कहों बानी । सुगम पन्‍थ मोहि पावहिं प्रानी ॥ 

प्रथमहिं विग्र चरन भति प्रीती । निज निज्र धर्म निरत श्रुति रीती ॥- 

यहिकर फछ पुत्रि विषय बिरागा | तव मस चरन उपज भनुरागा) भरण्य ० २८ 
किसी वस्तु पर विश्वास जमाने के लिए उसका ज्ञान होना परम भावश्यक है । 
प्रेम विश्वास के बिना नहीं होता भौर प्रेम के बिना भक्ति हृढ नहीं होती । 
क्षतः भक्ति की सुश़्ता के लिए ज्ञान की उपादेयता निश्चित है!। ज्ञान की 
प्राप्ति के लिए तुरुसी ने गुरु भौर वेराग्य को साधन वना दिया है? । एक स्थान 
पर उन्होंने धर्म से वेराग्य और योग से ज्ञान की सिद्धि मानी है। यह ज्ञान 
मुक्तिप्रदाता है?। विरागी का लक्षण करते हुए तुलसीदास लिखते हैं : 

ज्ञानमाव जहं एकौ नाहीं। देख बहा समान सब माहीं। 

कहिय तात सो परम विरागी । तृन सम सिद्धि तीनि गुन त्यागी॥ भरण्य० २७ 
जिसमें ज्ञान का धहंकार वहीं, जो सव में समान रुप से अह्म को न्याप्त 
देखता है, मिसने तृण के समान सिद्धियों भर तीनों गरु्णों को त्याग दिया है, 
वही परम पेराग्यवान है। तुरुसी ज्ञान, विज्ञान आदि को भक्ति के अधीन 
और भवित को इनसे स्वतंत्र मानते हैं" । यह नारदभवितसूत्र के अनुसार है। 
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१. जाने विनु न होश परतीती । विनु परतीति होश नहिं प्रीती ॥ 
प्रीति विन नि सगति इंढाई। उत्तर० १३६ 
जाने विनु भगति न जानियो तिदारे हाथ | बि० पृ० २५१ 
२, विनु गुरु होइ कि शान, शान कि होइ विराग विनु ॥ उत्तर० १३६ 
३, धर्म ते विरति जोग ते शाना। शान मोश्षप्रद वेद वखाना ॥ भरण्य० २६ 
४. तौ सतंत्र अवलंब न भाना | तेहि अधीन शान विज्ञाना ॥ भरण्य० २८ 


का 


७२२ .. भक्ति का विकास 


सूर्य ही हैं। शंकर का भजन करना मानों इन्हीं दोनों भूमिकार्भों की उपलब्ध 
करना है। अतः जब यह कहा जाता है कि शंकर की भक्ति के बिना साधक 
को प्रभुभक्ति प्राप्त नहीं हो सकृती,' तब यही समझना चाहिए कि उसे 
भक्ति से पूर्व ज्ञान भौर वेराग्य की अनिवार्य साधना करनी है। 

तुछसी मरे शेवोपासना को रामभक्ति सें प्रमुख स्थान दिया है। राम- 
चरित-मानस के बा, अयोध्या, भरण्य, लंका तथा उत्तरकाण्डों के प्रारम्भिक 
श्छोकों में उन्होंने शिव और राम दोनों की स्तुति की है। उनका मत है : 
शिव पद्‌ कमल जिनहिं रति नाहीं । रामहिं से सपनेहु न सुहाहीं ॥ चा० १२८ 
राम के मुख से भी कहलाते हैं 

सिव द्रोही मम भक्त कद्दाव। सी नर सपनेहु मोहि.न भाव ॥ लंका ५ 
रामभक्त को शिव-प्रोही नहीं, शिव-भकक्‍त होना ही चाहिये। वालक्षाण्ड 
१३६६ में विष्णु भगवान्‌ नारद से कहते हैं : 

कोउ.नहिं सिव समान प्रिय मोरे | अस परतीति तजहु जनि भोरे ॥ 

जेहि पर कृपा न करहिं पुरारी । सो न पाव मुनि भगति हमारी ॥ 
निरनांकित पंक्तियाँ भी इसी भाव की घोतक हैं : 
सिव समन को रघुपति ब्त धारी । बिज्ु भघ तजी सत्ती जस्ति नारी ॥ 
पनु करि रघुपति भगत्ति दृढठाई । को स्व समर रामहिं प्रिय भाई ॥ वारू० १३८ 
शिव के समान भगवान्‌ को अन्‍य कोई भी प्रिय नहीं है। जिस पर शिव की 
कृपा नहीं होती उसे सगवद्धक्ति भी प्राप्त नहीं होती । शिव-सेवा का फछ दी 
राम के चरणों में शविरलरू भक्ति का होना है । शिव भोर दिप्णु की निन्‍्दा 
सुनना तुलसी के मत में गोघात' के समान पाप है ( लंकाकाण्ड ४८ ) | 

संकर प्रिय मम द्वरोही प्लितर द्वेही सम दास ॥ 
ते नर करहिं कप भरि घोर नरक महं बास ॥ लंकाकांड ५ 

जो शिव-ह्वोही होकर राम-भकत बनता है और राम-प्रोही होकर अपने को 
शिव-भकक्‍त कहता है, वह घोर नरक में कल्पपर्यन्त पढ़ा रहेगा। हमें तो 
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१. विवेकजलधी पूर्णन्दुमानन्ददम्‌ । वेराग्याग्बुजमास्करम्‌ | बन्‍्दे अक्मकुलम्‌ । भर ०१। 
वन्‍्दे वोधमर्य नित्य गुरु शंकररुपपिणमू । मानस प्रा० ३। ब्रह्मकुल-वल्मस्‌। 
विनयपत्रिका १२ | 

२. शंकर विना नर भक्ति न पावइ मोौरि | उत्तर० ६८ 

३. सिव सेवा के फल सुत सोई। भविरल मगत्ति राम पद होई ॥ उत्तर १७० 


गोस्वामी तुलसीदास ओर राम-भक्ति ७२३ 


इसका तारपय यही जान पढ़ता है कि भविति के विना ज्ञान भर पैराग्य थोभे 
हैं भौर ज्ञान तथा चेराग्य के अभाव में सकिति भी व्यर्थ है। 
तुलसी शंकर को अपना गुरु मानते हैं। चस्तुतः वे तुछप्ती के ही नहीं, 
विश्व भर के गुरु हैं। कहा जाता है कि व्याकरण के भारम्सिक सूत्र, चाआय के 
मूलाधार भप्तर उन्हीं की डमरू-ध्वनि से निःखत हुए हैं। ज्ञान-राशि के स्लोत 
होने के कारण वे सबके लिए पूज्य हैं। विप्र उन्हीं के उत्तराधिकारी हैं। भारत- 
वर्ष सें आह्मण-बर्ग इसी हेतु शेवोपासना-प्रधान वर्ग है। ज्ञान और वैराप्य 
उसकी विशिष्ट सम्पत्ति हैं। इन्हीं दोनों साधनों की भोर संकेत तुलसी की 
निम्नांकित चौपाइयों में भी है : 
भगति के साधन कहीं बानी । सुधम पन्‍्थ मोहि पावहिं प्रानी ॥ 
प्रथमहि विप्र चरन अति भीती । निज निज धर्म निरत श्रुति रीती ॥ 
यहिकर फल पुति विषय विराया | तव सम्र चरन उपज अनुरागा॥ भरण्य० २८ 
किसी वस्तु पर विश्वास जमाने के लिए उसका ज्ञान होना परम भावश्यक है। 
प्रेम विश्वास के बिना नहीं होता भोर प्रेस के विना भक्ति दृढ़ नहीं होती । 
अतः भक्ति की सुध्दता के लिए ज्ञान की उपादेयता निश्चित है! । ज्ञान की 
प्राप्ति के लिए तुलधी ने शुर्र भौर चेराग्य को साधन बना दिया है? । एक स्थान 
पर उन्होंने धर्म से वेराग्य भौर योग से ज्ञान की सिद्धि मानी है। यह ज्ञान 
मुक्तिप्रदाता है? । घिरागी का छक्षण करते हुए तुलसीदास लिखते हैं : 
ज्ञानमान जहँ एको नाहीं। देख नहा पमाव सब भाहीं। 
कहिय तात सो परम विरागी । तृन सम पिद्धि तीनियुन त्यागी॥ क्षरण्य० २७ 
जिसमें ज्ञान का अहकार नहीं, जो सब में समान रूप से बह्म को व्याप्त 
देखता है, जिसने तृण के समान सिद्धियों भौर तीनों गुणों को त्याग दिया है, 
वही परम पेराग्यवान है। तुछसी ज्ञान, विज्ञान आदि को भक्ति के भधीन 
और भक्ति को इनसे स्वतंत्र मानते हैं" । यह नारदभक्तिसूत्र के अनुसार है। 
!, जाने वितु न होौ£ परतीती | विन्ु परतीति होश नि प्रीती ॥ 
प्रीति दिना नहिं भगति इृढाई । उत्तर० १३६ 
जाने वितु भगति न जानियो तिहारे हाथ | वि० प० २५१ 
२, विनु गुरु होइ कि शान, शान कि होश विराग विनु ॥ उत्तर० १३६ 


9, धर्म ते विरति जोग ते शाना। ज्ञान मौक्षप्रद वेद बखाना ॥ अरण्य० २८ 
४, तो सुतंत्र भवर्ूंव न आना । तेहि अधीन ज्ञान विज्ञाना ॥ भरण्य० १८ 


७२४ भक्ति का विकास 


साधन-परिचय ; 

१. सत्संग : सत्संग और भविति का घनिष्ठ सम्बन्ध है। दोनों सव-ताप 
का शामन करने वाछे हैं । सत्संग मंगल का मूछ है | यदि अन्य साधन फूल हैं, 
तो सत्संग उनका प़िद्धिरूप फछ है ।* सत्संगति गंगा की धारा है। गंगा में 
ज्ञो जरू मिलता है, वह गंगाजल ही बन जाता है। इसी प्रकार जो सत्संग 
करता है, चह भी सन्त बन जाता है ।* घुछतसी ने सत्संग की महिमा अनेक 
वार लिखी है। सन्त-समागम के समान उन्हें कोई अन्य लाभ दिखाई नहीं 
देता। सम्तों को वे अनन्त भगवान के समान ही समझते हैं।? ज्ञान और 
वेराग्य दोनों की प्राप्ति सत्संग से ही सम्भव है। सत्संग से साधक के समस्त 
संशय छिन्न-भिन्न हो जाते हैं ।” सन्‍्तों का पथ मोक्ष का पथ है। यह कामियाँ 
के पथ से भिन्न है, जो वन्‍्धन की भोर ले जाता है ।” सन्‍त किसी को हानि 
नहीं पहुँचाते [ साधु तें होह न कारज हानी | सुन्दर ० ७। उनका संसर्ग 
जिस सुख का उत्पादक है, उसकी तुझना स्वर्ग और भपवर्ग के सुख से भी नहीं 
की जा सकती । तुलसी लिखते हैं : 

सात स्वयं अपवर्ग सुख घरिय तुला एक संग। 

तुझे न ताहि सकल मिछि जो सुख लव सतसंग॥ सुन्दर० ५ 

बिन्ु सतसंग न हरि कथा तेहि बिन्ु मोह न साग। 

सोह गए विन्नु राम पद होह न हृढ़ अनुराग | उत्तर० ८७ 
सत्संग में जो दरिकथा चलती है, चह शान की जनक है भौर मोह को दर 
करती है ४ सोद्द विराय का विपरीत्त भाव है। भगवदुभक्ति इस प्रकार इस 
मंगकमय सत्संग से सुदभ हो जाती है जौर साधु-सन्‍्तों की कृपा से सुख- 
निधान हरि के दर्शन प्राप्त होते हैं । विनयपत्रिका में तुलसीदास लिखते हैं 

१. सतसंगति भुद मंगलमूला । सोश फल सिधि सव साधन फूला ॥ वाल० ८ 

२. राम ,कृंपा तुलसी सुरूम गंग सुसंग समान। 

जो जल परे जो जन मिले कौजे आापु समान ॥ दोहावली ३६३ 

३. जानेसु सन्त अनन्त समाना। उत्तर० १७८ 

सत भगवत अंतर निरंतर नहीं । विनय ५४ 

४. तंवर होइ सब संसय भंगा । जब वहु कार करिय सतसंगा॥ उत्तर० ८५ 

+- सन्त पंथ अपवर्य कर, कामी भव कर पंथ ॥ उत्तरकांड प्घ 

९. विरति विवेक भगति इंढ़ करनी। मोह नदी कहें सुन्दर तरनी ॥ उत्तर० १४ 


अमन कमान. 


गीौस्वासी तुंतसीदास ओर राम-भक्ति ७१४- 


संसय समन दमन दुख सुख निधान हरि एक । 
साधु कृपा विज्वु मिल॒ृहिं न करिय उपाय अनेक ॥ वि, प. २०३ 
ज्ञान : ज्ञान दो प्रकार का है: शाव्दबोध भौर तत्ववोध । कोरे शावद 

वोध की निन्‍द्ा ससी साधकों ने की है। वाक्यों के ज्ञान में अत्यन्त निपुण 
व्यक्ति भी संसार से पार नहीं हो सकता ।? जेसे दीपक-दीपक चिएकाने से घर 
का अंधेरा दूर नहीं होता, वेसे ही कोरा वाकयज्ञाव तत्तवोध नहीं करा सकता । 
जब तक तत्ववोध नहीं होता, तब तक भवसागर ते पार पाया अशकक्‍्य है। 
जान का परिणाम भह्देत भावना है। द्वेत अशान-सस्बद्ध है। द्वेत भाव ही 
माया के परिवार मद-क्रोधादि का जनक है । अतः जब तक छान का उदय 
नहीं होता, तव तक जीव माया के वन्धनों ही म॑ प्रसित रहता है । विवेक के 
जाग्रत होते ही मोह, श्रम आदि भाग जाते हैँ भोर भगवान के चरणों में 
अनुराग उत्पन्न होता है? । निम्नांकित चौपाई में इसी तथ्य का समर्थन 
किया गया है : 

विमल ज्ञान जल जब सो नहाई । तब रह राम भगति घर छाई ॥ उ० २१० 
जो व्यक्ति मगवद्भक्ति को छोढ़ कर केवल ज्ञान के लिये श्रम करते हैं, उनकी 
तुलली ने अवश्य निन्‍्दा की है। ऐसे व्यक्तियों को वे जढ़ कहते हैं, भो घर 
की कामधेचु को छोड कर दूध के छिये मदार खोजते फिरते हैं”। कण्णधार के 
बिना जलयान की जो दशा होती है, वही दशा राम के प्रेम के बिना ज्ञान 
की होती है । भक्तिहीव ज्ञान भगवान को प्रिय नहीं है। तुझसी लिखते हैं-: 
'घोह न राम प्रेम बिच्ु ज्ञानू । कर्णचार बिनु जिमि जलूयानू ४! (क्यो० २७८) 
ज्ञान के अभिसान से भत्त सानव सयवदूभक्ति का निरादर करते हैं। अतः 
वे सुर-दुलभ पद॑ को प्राप्त ककके भी अधःपतित द्वोते हैं। यथा : 

जे ज्ञान मान विमत तव भवहरनि भगति न भादरी । 

ते पाइ सुरहुदभ पद़ादुपि परत हम देखत हरी ॥? ( उ०३०)। 


१. वाक्यज्ञान अत्यन्त निपुन सव पार न पावे कोई ॥ वि. प. १२३ 
२. द्वैत वुद्धि वितु क्रोष किमि हेत कि विनु अज्ञान | उत्तर० १८७ 
३, होइ विवेक मोह अम भागा । तव रघुनाथ चरण अनुरागा ॥ अयो० ९४ 
४. मयेठ प्रकाश कतहुँ तम नाहीं। शान उदय जिमि संशय जादीं॥ ढंका ६७० 
जे असि भगति जानि परिहरदी। केवल ज्ञान हेतु श्रम करहीं।॥ 
ते जड़ कामपेनु गृह त्यागी | खोजत अंक फिर॒हिं पय लागी॥ उत्तर० १९४ 


७२६ भक्ति का विकास 


तुठ्सीदास की सम्मति में गुर भौर हरि की कृपा या करुणा के बिना विमज़ 
विवेक उत्पन्न नहीं होता ओर निर्मल ज्ञान के अभाव में कोई भी प्राणी संसार 
के इस भयंकर समुद्र को पार नहीं कर सकता । यथा : 


तुलसीदास हरि गुरु करुना विनु, विमछ विवेक न होई। 

विज्नु विवेक संसार घोर निधि पार न पावे कोई ॥? ( विनग्र ० ३३७) 
यह ज्ञान संसार सें भत्यन्त दुलेभ है (नहिं कछु दुर्लभ शान समाना-- 
उत्तर० 3९४ )। ज्ञान की प्राप्ति में श्रवण भौर सनन विशेषरूप से सहायक 
बनते हैं। भक्ति के ज्षेन्न में राम की कथा तथा उनके शील-स्वभाव का श्रवण, 
तहुपरान्त उसको समक्नना, मनन करना जौर अन्त में उसे हृदय सें स्थान 
देना, अपना बना लेना भगवान की प्रसन्नता के चरण के लिये भावश्यक 
समझे गये हैं। यथा : 

'घुनि सीतापति सीछ सुभाउ । 

समुझ्ि समुझ्िि गुन आम राम के उर अनुराग बढ़ाउ ए? विनय० १०० 

स्वामी को सुभाउ कहो सो जब उर जानि है | विनय० १४५। 


३. कर्म ; ज्ञान के भनुकूल कर्म होना चाहिये। कर्म के अभाव में ज्ञान 
की साथंकता चिन्स्य है। ज्ञान प्राप्त करके दूसरों को उपदेश देने में कुशल 
व्यक्ति तो यहाँ अनेक सि सकते हैं, पर जो उसके जाघार पर स्वयं भाचरण 
करते हों, ऐसे व्यक्ति जत्यक्प' हैं। विश्व में कर्म ही प्रधान है। जो व्यक्ति 
जेसा काम करता है, उसे चैसा ही फ़छ मिलता है। अपने ही भछे औौर छुरे 
कर्म यहाँ यश भौर अपयश की सम्पत्ति के जनक हैं। सुख-दुख का प्रदाता 
यहाँ अपना द्वी कम है ।* रामचरित्मानस के रूचप्रण इस कर्म के मर्म को 
भरी भाँति पहचानते हैं। हाथ पर हाथ धर कर बैंठे रहना प्रभादी और 
आलस्ी प्राणियों के मन का आधार है, रूच्मण जैसे सतत कटिवद्ध, कार्य- 
तत्पर, आाणवान व्यक्तियों का नहीं ॥2 


१. पर उपदेस कुसल वहुतेरे । जो आचरहदि ते नर न घनेरे । ( लंक्षा० १०० ) 
२. कर्म प्रधान बिस्व करि राखा । जो जत्त करे सो तस फल चाखा॥ भयो० २२० 
भल अनमल निन्र-निज करतूती । रूहत सुजस अपलोक विभूती ॥ वाढू० ११ 
फाडु न कोई सुख दुख कर दाता । निज कृत कर्म मौग सब अ्राता ॥ अयो० ९ ३ 
*. कादर मन कह, एक अधारा । दैव-देव आहसी पुकारा ॥ सुन्दर० ५४ 


कक 


गोस्वामी तुलसीदास और राम-भक्ति ७२७ 


कस और भारय एक-दूसरे से अनुस्यूत हैं। कममों का विपाक भाग है 
ओर भाग्य तदनुकूछ कमों का प्रेरक हे। कतः जहाँ तुलसीदास भवित्तव्यत्ता 
अथवा विधाता-लिखित अंकों की अमिटता का उल्लेख करते हैं, वहाँ-कर्म- 
विपाक का अर्थ ग्रहण करना चाहिये।* रामचरितमानस का निर्माण कर्म- 
पत्ष से विरत या उदासीन करने के लिये नहीं, कर्तव्यपरायण बनाने के 
लिये हुआ है। तुलसी भोगवादी नहीं, घुरुषार्थवादी हैं। उनके इध्देव धनुधर 
राम हैं, जो घोर से घोर भाषत्तियों के बीच भी कर्म की ज्योति-शिखा प्रश्न॑लित 
रखने वाले हैं। पर, तुठसी कोरे कमंवाद के समर्थक नहीं हैं। थे भक्ति- 
विहीन कर्म के महत्व को स्वीकार नहीं करते। जो कर्म भगवान्‌ को ध्यान 
से हटाकर भोर उन्हें समर्पित किये ब्रिता ही किये जाते हैं ( हरिदिं 
समरपे बिन्ु सतकर्मा । भरण्य० ३९ ) वे उनकी सम्मति में व्यथ हें । 
साधना-क्षेत्र में क्रेहल कम को वे उध्थानकारक नहीं मानते । उनका 
निश्चित मत है 


कर्म कीच जिय जामि सानि चित चाहत कुटिल मल॒हि मर घोयो? ॥ 

ह वि० प० २४३१ 
छूटे मछ कि मलहि के घोए | घृत कि पाव कोठ बारि विकोए॥ 
उत्तर ०७१ 
कर्मरूपी कीचड़ को उसी के द्वारा धोया नहीं जा सकता | अतः भगवद्धक्त शुभ 
एवं अशुभ फछ देने वाले कर्मों का परित्याग कर देते हैं। तुरूसी के ही शब्दों में, 

यागहिं कर्म सुभासुभदायक। भजहिं मोहि सुर-नर-मुनि-तायक ॥! उत्तर० ६४ 
सुर, नर, सुनि भादि सभी साधक कर्मों को वन्धन का हेतु समझकर दोड़ 
देते हैं और भगवान्‌ के भजन में लीन रहते हैं । ह 


जिस वेद की तुलसी बार-बार दुह्ाई देते हैं, वह उत्के इस कर्म- 
सिद्धान्त का समर्थन नहीं करता । यजुबेंद, भध्याय ४०, मन्न्न २ के भनुसार 
कर्म-मार्ग निरन्तर पाछनीय है। उस पर सतत; अनवरत्त चछता हुआ प्राणी 
ही कर्म से अल्प्ति हो सकता है। वेद की यह शिक्षा गीता के निष्काम कर्म 
की महत्ता के समान है। कर्म करो, पर न उसमें आप्तक्ति रखो और न फल 





१. वीलकाण्ड ७५, १२१, १५१, १८८, २०५ 
दोश्ददि सोश जो राम रचि राखा | को करि तथी पढ़ावदि साखा ॥ 


ध्श्घ भक्ति का विकास 


की भाकांजा करो, यह सिद्धान्त भार्य संस्कृति सें प्रारस्भिक काल से ही मान्य 
रहा है। साधक अप्तत्‌ फर्मों के परित्याग एवं सत्कमों फे स्थीकरण द्वारा 
अपनी निश्चित रूप से आध्यात्मिक उच्चति करता है। सिद्धि की उब्च भूमिका 
में पहुँचने पप साधक के सभी कर्म प्रभ्ु-प्रेरित द्वो जाते एँ। उनके साथ 
फर्म करते हुए भी कोई सम्पर्क शेप नहीं रहता । छत्तः कर्म को कीचद कद्दना 
कौर उसे मछ से मल को धोने की उपसा देना कम से कम साधना की दृष्टि से 
तो उपयुक्त नहीं कहा जा सकता । 


४. तप ; तपश्चर्या से दुख-दोप दग्ध होते हैं, सन की चंचछता 
शान्त होती है भोर सुख-पघंचारिणी शारीरिक तथा मानसिक परिस्थिति 
उत्पन्न होती है। प्रत्येक रचनात्मक एवं रक्षणात्मक कार्य के मूछ में तप फा 
ही हाथ रहता है। संहार भी तपोवल की भपेत्ता रखता है। निश्चिठ सृष्टि 
तप के भाधार पर ही स्थित है।* प्राद्मण तप से ही बलवान बनता है। 
इस बलचती अवस्था में उसके शाप से कोई बच नहीं सकता ।* तप के 
प्रभाव को छिपाकर रखना चाहिए, अन्यथा उसका फल नष्ट प्ो जाता है ।* 
रावण और कुम्सकर्ण जेसे राचस भी तपस्था करके विकट शक्तिशाली बन 


गए थे। अतः सस्पुरुप यदि तप करेगा, तो सत के छेच्र में उसे अवश्य उस्कर्प 
प्राप्त होगा 


४, बेराग्य : तप के साथ पैराग्य का घनिष्ठ सम्बन्ध है। साधना में तप 
के दोनों भंग, भम्यास और वेराग्य, निरन्तर चलते रहते हँ। साधक माया, 
मोह तथा ममता से चेराग्य करता दै और प्रभु से प्रेस करने के भश्यास में 
संलप्त होता है। सर्वज्ञ भगवान्‌ के अतिरिक्त प्रायः सभी जीव मिथ्या माया 
को सत्य मानकर जीचन-यापन करते हैं। भगवान्‌ की यह माया शत्यन्त 
यलबन्त है। बढ़े से बढ़े ज्ञानियों बक को यह भपने जाल में फाँस लेती 
है। शिव भौर गह्मा जेसे देव तक जब इसकी जोर णाकर्पित हो जाते हैं 

किक अप तन मम कर नम कान 72%. 3 2 पल 4 पी 


१. त्पव॒ल रचे प्रपंच विधाता । तप वल विष्तु सकल जग घाता ॥ 

तपवेल संभु कर संहारा | तप वर शेष धरे महि भारा | वाल० ९७ 

तप अधथार सव सृष्टि भवानी । वालकाॉठ १५९३ 
९. तप बल विप्र सदा वरित्वारा । तिनके कोौप न को रखबारा ॥ व।5० १९५ 
३. जोग जुयुत्ति तप मन्त्र प्रमाऊ । फल तबदिं जब करिय दुराऊ | वृलह० १५८ 


गोस्वामी तुलसीदास और राम-भक्ति ७२६ 


तब सामान्य जीवों की तो वात ही क्या है !* साया का परिवार उुद्धि से 
लेकर शरीर धक ध्याप्त है। काम, क्रोध, छोम, मोह, मद भोर अहंकार इसके 
पुत्र हैं। साधक को इन सबके साथ युद्ध करना पढ़ता है। इस युद्ध का साम 
ही वेराग्य है। माया की सेना के साथ हस वेराग्यरुपी युद्ध में सफलता 
उसी के हाथ लगती है, जिस पर राम कृपा करते हैं ।' हसका एकमात्र ज्ाघार 
यही है कि चराचर को बह में रखने थाली माया प्रभु की दासी है और 
उन्हीं से सय मानती है।* भक्ति भी जीव को माया से छुड़ाने वाढी है 
( बाल० २३४ ) क्योंकि राम भक्ति के अनुकूल रहते हैं और माया इस भक्ति 
से डरती रहती है ( उत्तर० १९६ ) | 

काम-क्रोधादि के तमरूप कूप में पढ़े हुए ग्रहासक्त जीव भगवान्र्‌ को 
जानते में असमर्थ हैं।” माया ने उन्हें भन्धा कर रखा है। साधक जझ्ञाव . 
और पेराप्प के दो नेन्नों हरा ही इस विकराऊ तस-कूप को देख पाता दे। 
ज्ञान और पेराग्य के अभाव में तो माया का मोह उसे छुरी तरह जकड़े रहता 
है ।* यही घोर यातनाओं से भरा हुआ नरक है। ( काम क्रोध मद कोभ 
सब, नाथ नरक के पंथ । ) सुन्दर० ३५९ 

जैसे माया के पास सेना भौर सेनापति हैं, वेसे ही साधक के पास भी । 
लंकाकांड १०२ में तुलसी मे जिस विजयप्रद रथ का झूपक बाँधा है, . उपमें 
शौर्य, धैर्य, सत्य, शीछ, व, विवेक, दूस, परोपकार, क्षमा, कृपा, समता, 
भक्ति, वेराग्य, सन्तोष*, दान", शम्त, यम, नियम, विम्र और गुरु की पूजा 


१, उत्त कांड, ८६, ८७, ५०३ 
२, अतिसय प्रवलू देव तव माया । छूटे राम करह जौ दाया ॥ किम्किधा० २४ . 
३, जीव चराचर वस के राखे | सो माया परम मो भय माखे ॥ पेल० २१९ 
सो दासी रघुवीर के सप्ठझे मिथ्मा सोपि । 
छूट न राम कृपा विनु नाथ कहों पद रोपि ॥ उत्तर्काड १०३ 
, ४, काम क्रोप मद लोभ रत यृह्मसत्त दुखरूप । 
ते किमि जानहिं रधुपतिद्दि मूंढ परे तम कूप ॥ उत्तर० १०६ 
५, सुसु सुनि मोह होश मन ताके । शान विराग हृदय नहिं जाके | वाल० १५७ 
६. बिनु सन्‍्तोष न काम नप्ताहीं। काम भदछत सुख सपनेहुँ नाहीं ॥ उत्तर० ६१८ 
कोठ विश्ञाम कि पाव, तात सहज सन्तोष विन्ु | उत्तर० ११७ 
७, प्रगट चारि पद पम्म के कलि महँ एक प्रधान) 
जैन केन विधि दोौन्हें दान करे कर्यान॥ उत्तरु०ण १६५ 


७३० भक्ति का विकोंस 


तथा निर्मल और निश्चवक मन रथ के विविध अंगों, भख-शर्तों, कवच तथा 
सारथी के रूप में वर्णित हुए हैं। वेराग्य को यहाँ ढाल” भोर भक्ति को 
सारथी माना गया है । साधना के इन समस्त अंगों को सेनिकों तथा युद्ध- 
सम्बन्धी अन्य सामग्रो के रूप में चर्णित करके कवि ने भक्ति के साधनपच्य का 
न्दर निरूपण किया है । मायारुपी शत्रु पर इन्हीं साधनों द्वारा बिजय 
प्राप्त होती है । राम की कृपा वो प्रमुख है ही, पर वेराग्य जो विपयों की 
भाश्षा को दुर्बंछ करता है, सुमति को बढ़ाता है भोर मन को , नीरोग तथा 
स्वस्थ बनाता है, रामभक्ति तक पहुँचाने के लिये निस्सन्देह पुक भमोघ 
साधन है' 
राम का निवास जिस हृदय में होता है, उसकी पिशेषताएँ लिखते हुए 
तुलसी ने अयोध्याकांड १३० में सुर, गुरु भोर द्विज की पूजा, तीर्थ-यात्रा, 
जप, तप, तपंण ओर हवन जेसे साधनों का भी उल्लेख किया है और उन्हें 
भक्तों के छत्नर्णों के भम्तर्गत स्थान दिया है। विनयपत्निका २०३ में 
निम्नांकित साधनों का वर्णन किया गया है: 


१, अमिमान छोड़कर गुरुचरणों की सेवा करना, ३. भ्रेसभाव, 
३, धद्ेत सत, ४, त्रिगुणातीत स्थिति, ५. अन्तःकरण-चतुएय, पंचतत्तों 
के पंच गुण ( शब्द, स्पर्श, रूप, रस भौर गनन्‍्ध ) तथा पड़वर्ग ( काम, 
क्रोध, लोभ, भोह, मद भोर मात्सय ) का परित्याग, ६. सप्त-धातु-निर्मित 
शरीर को क्षणभंगुर समझकर परोपकार में संलग्न रहना), ७. प्रभु को भष्टधा 
प्रकृति से परे समझना, ८. क्षात्मज्ञान, ९, इन्द्रिय-संयम, १०. मन-दुसन, 
११. दान १३. जाग्रत, स्वृ॑प्त तथा सुषुप्ति में निरन्तर भ्रगवद्भजन में निरत 
रहना, १४. चतुदंश भुवरनों में प्रभु की व्याप्ति का अनुभव, भौर १४, प्रेम्ताभक्ति 
में मप्त होकर हरि की जानंद्सयी छीछा तथा उसके रस का आस्वाद लेना । 





१. विरति चर्म भसि ज्ञान मद लोभ मोह रिपुमारि। 

जय पाश्य सो इरिभगति देखु खगेस विचारि॥ उत्तर० २०७ 

यहां मी वेराग्य ही ढाल है । 
२. जानिय तब मन बिरुज गुस्ताई । जब उर बल बिराग अधिकाई॥ 

सुमति छुपा याढे नित नई। विषय भास दुर्वकृता गई।॥ छत्तर० २१० . 
रै. परदित सरिस धर्म नहिं भाई | पर पीड़ा सम नहिं भपमाई ॥ उत्तर० ६४ 


गोस्वामी तुलसीदास ओर राम-भक्ति ७३१ 


हन साधनों में संस्या ३-४-७ और ८ ज्ञानपरक, संख्या १, ५, ३, ९, १० 
भोर ११ कर्मपरक तथा संदया २, १२, १३६ भौर $४ भावपरक हैं। 
हृर्द्रिय-संयम भौर सत-दूसत का अन्तर्भाव तप में हो सकता है, जो कर्म 
की अपेत्ता रखता है। काम का विपरीत प्रद्मचर्य है जो तप का ही एके रूप 
है। क्रोध से विपरीत दया है ज्ञो भाव के भन्तर्गत है। छोस का विपरीत 
संतोष, मोह का विपरीत पेराग्य, मंद की विपरीत नम्नता घोर मात्सय की 
विपरीत मेत्री है। ये समी सदूगुण सम्पादनीय भर हुगंण परित्याज्य हैं। 
इन साधनों में शरीर से लेकर बुद्धि तक प्रद्मति-जन्य सभी अंगों का परित्याग,' 
आत्मज्ञान की उपलब्धि भौर भगवदमजन द्वारा हरिलीछा की अनुभूति का 
वर्णन किया गया है। विनयपत्रिका पद संह्या १७२ भोर २०५ में भी 
हरिभक्ति तक पहुँचाने वाले साधनों का वर्णय है, उन सबका समावेश्ष 
उपर दी सूदी में हो गया है। इन समस्त साधनों का फल तुलसी की सम्मति 
में रामचरण-भनुराग है । 

६, श्रद्धा-विश्वास : वालकाण्ड के प्रारम्मिक द्वितीय छोक में ही 
गोस्वासीजी ने भवानी और शंकर की वन्दना श्रद्धा भोर विश्वास के प्रतीकरप 
में की है, मिनके बिना सिद्ध पुरुष भी स्वान्द/स्थ ईश्वर का साज्ञात्‌ नहीं 
कर पाते । श्रद्धा धर्म का मूल है भौर तीन प्रकार की हैः सात्विक, राजस भौर 
तामस । भक्ति के छेत्र में सात्विक श्रद्धा ही फलवती होती है। उत्तरकाण्ड ९८ 
के ज्ञानदीपक के वर्णन में स्वप्रथम तुलसी ने सालिक श्रद्धा को ही उसका 
मूछाघार बनाया है। भागे दोहा २१० में व्याधियों से असित जीच के 
उद्धारार्थ उन्होंने भक्ति को संजीवनी जड़ी तथा श्रद्धा को अनुपान ढिखा है। 
श्रद्धा के साथ सदगुरुरुपी चेद्य के बचनों में विश्वास तो होना ही चाहिये। 

घुलुसी लिखते हैं ह 

'बिस्वास करि सव जास परिहरि दास तब जे होह रहे । 

जञपि नाम तव विमु श्रम तरहिं भव नाथ सोह स्मरामदे ॥ उत्तर० ३० 
विश्वास के साथ क्षन्य समस्त जाशाओं को छोड़ कर जो भगवद्धज्नन करते 





हल सिर के हर लक 5 अंडर रम लत पक म कर लक तक हक लक वित्त अल ललित 
१, देह जनित विकार सत् त्यागे । तव फिर निज सरूप भन्तुरागे ॥ विनव० १५६ 
सभी साधकों का यही अनुभव है कि देहजनित विकारों का परित्याग किये 

बिना लाध्मस्वरूप का साक्षातकार नहीं होता । 


७श२ भक्ति का विकांस 


हैं, वे भनायास संसार-सागर को पार कर जाते हैं ।- तुछसी ने नीचे लिखे 
दोहे में विश्वास को शान्ति और धानन्द का मूछाधार माना है: ह 
विनु विस्वास सक्ति नहिं, तेहि विन्नु ह्ृवहिं न राम । . 
राम कृपा विन्नु सपनेहुँ जीव न रह विश्लास ॥ उत्तर० १३८ 
विश्वास के बिना भक्ति नहीं होती । भक्ति के बिना भगवान्‌ द्ववित्त नहीं होते 
भीर बिना भगवान्‌ के ह्वित हुये उनकी कृपा प्राप्त नहीं होती । भगवस्कृपा 
से ही जीच को विश्वाम, .सुख; शान्ति या आनन्दु उपलब्ध होता है। विश्वास 
प्रत्येक सिद्धि. के लिये अनिवार्य साधन है । ( कंवनिउ सिद्धि कि विन विस्वासा ) 
उ० १३८ 
७, प्रेम : साधन सभी श्रेष्ठ हें, पर जिम साधन से राम द्रवित होते हैं, 
चह प्रेम है। अन्य समरत साधनों का फल भी रामचरणों में भविचल अनुराग 
का होना' ही है। राम न हमारी विद्या को देखते हैं . न कुछ को, न उनकी 
दृष्टि हमारी जाति पर जाती है न आचरण पर; उन्हें तो केचछ भक्त का 
प्रेम प्रिय है। योग, जप, ज्ञान, चेराग्य जादि राम को प्राप्त नहीं करा सकते । 
ये साधन अचबश्य हैं, परन्तु वह सोपान जिस पर चढ़ कर भगवान के दर्शन 
होते हैं, भेम' ही है। भाचरण पर दंभ का भावरण भी ढाला जा सकता 
है; ज्ञान साया के परिवार क्रोधादि का- भाखेट वन सकता है; वेराग्य 
अभिमान को जन्म दे सकता है; योगी सिद्धियों के झमेले में पढ़ जाता है 
पर प्रेम को भगवान्‌ के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं चाहिये । भक्त का एक 
दी धर्म है, पक ही त्त है और एक ही नियम है। वह मन, बचन, कर्म 
द्वारा भगवान के पदारबिन्दों में प्रेम करता? है। यह प्रेम ही सर्घन्न समानरूप- 
से व्याप्त श्रभु को भक्त के समक्ष प्रकट करने वाला है।* सत्य स्नेह का सम्बछ 


२. जप तप मत मंख सम दम दाना । बिरिति विवेक जोग विज्ञाना ॥ 
सब कर फछ रघुपति पद प्रेमा | तेहि विनु कोठ न. पावश खेमा || उ० १४८ 

२. मिलहिं न रघुपति विनु अनुरागा । किये जोग जप शान बिरागा॥ ठ० ८६ 
रामई केवल-प्रेम पियारा । जानि लेहु ओो जाननिद्दारा (( भयोध्याकाण्ड १३८ ) 
परिवा प्रथम प्रेम बिनु राम मिलन भति दूर । 
जथपि निकट हृदय निज रहे सकल भरपूरि ॥ विनयपत्रिका २०३ 

है, मन बच क्रम मम मगति क्रम्राया | 3० ६७ 

४. इरि व्यापक सर्वत्र समाना। प्रेम ते प्रकट होंदिं में जाना | वाल० २१७ 
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लेकर चलने वाढा मक्त भगवान को क्षवश्य प्राप्त करता है। स्वार्थ एवं 
परमार्थ दोनों से रहित प्रभु-प्रेम धर्म, अर्थ, काम एवं मोक्ष नाम के चारों 
फर्लों का भी फछ है? | योग, जप, दान, तप,. मत, यज्ञ तथा नाना नियमादि 
जहाँ विफल हो जाते हैं, पहाँ निष्केवल प्रेम ही प्रभु-कृपा को सम्पादित करने 
में सफल होता' है। राम के चरणों में प्रेम करने वाला भक्त काल श्रथवा 
रुव्यु के धमम से व्याप्त नहीं होता)। वह समस्त भोगों को रोगों के सम्तान 
समझ कर छोड़ देता है ( विनय० १२७ )। जहाँ प्रेम है वहीं अहिंसा है। 
तुलसी ने घ्यास की भाँति अहिंसा को परमधर्म कहा है भौर पर-निन्दा 
को सबसे बढ़ा पाप । 

८: रामक्षपा : शान, विराग, श्रद्धा, विश्वाप्त जादि गुण भगवद्भक्ति के 
साथ ही शोभा देते हैं। भक्ति-पिरहित गुण तो वेसे ही हैं जेसे नमक के 
बिना विविध प्रकार के व्यक्षन। यद्यपि हम सदगुणरूपी साधनों द्वारा भक्ति 
सुरूम हो जाती है, पर साधनों के सम्पादन में जो कष्ट होता है, वह भग 
वल्कृपा से ही दूर होता है" । प्रभु का प्रसाद ही साधनपथ को प्रशस्त भौर 
सुगम करता है, जिस पर प्रभु-क्षपा के पात्र विरले व्यक्ति ही चलछ पाते हैं। 
विशुद्ध संत्तों के दर्शन राम की क्षपानृष्टि से ही संभव होते हैं। मायाक्षत 
मिथ्या भेद करोड़ों उपाय करने पर भी भगवान की कृपा के बिना दूरों 
नहीं होते । माया-मोह में मसित ज्ञीव उसी की कृपा से निस्तार पाता“ है। 
भक्ति-भावना भी उसी की कृपा का फल है और आाक्मज्ञान उप्ती प्रभु की कृपा 
ले प्राप्त होता है जो अन्त में परमात्मा के साथ भद्देत स्थिति करा देता” है। 
प्रभु जिस पर भनुकूछ हों, उसके लिये कुछ भी कठिन? नहीं है। देहिक, 





/ स्वार्थ प्रमारथ रहित, सीता राम सनेहु। 
तुलसी सी फल चरि को, फल हमार मत एहु॥ दोह्ावली ६० 
, उम्र जोग जप दान तप, नोचा त्त सख नेम। 
राम कृपा नहिं करदिं तस, जत निःकेवल प्रेम ॥ लंका० १४८ 
, काल धर्म नह व्यापहि तेही। रघुपति प्रीति चरन अत्ति जेही ॥ 3० १६६ 
४, परम परम श्रुति विदित भर्दिसा । परनिन्दा सम भव ने गरीसा ॥ उ० २०८ 
» मम प्रसाद नि साधन खेदा । ( उत्तर० १५९ ) 
उत्तर ९८ तथा सुन्द्‌० <॥७, उत्तर० ७२१०३, ११५। ८, क्ि० ५। 
;, किं० ९। १० अयोध्या? १२८। १३. सुन्दर० ३४। 


बानी 


पं 


नाप 


दा 
जन 


०४४ 


 ] 
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देविक और भौतिक त्रिविध तापों पर वह विजय" प्राप्त करता है। प्रभु की 
कृपारूपी कालिका उसके भघरूपी भपतुरों को खा जाती है। उसके लिये 
गरल भस्ततमय, शात्रु मिन्ननय, सिन्धु गोखुरवत्‌, आग्नेय दाहकता जरकू की 
शीतछता में भौर भारी सुमेरु पव॑त रेणु में परिणत हो जाते? हैं। अभ्ु जिस 
पर दया करते हैं, उसे निरन्तर- शुभ, कुशछ भीर कढ्याण की प्राप्ति होती 
रहती है । मनुष्य, सुनि और देवता उस पर प्रसन्न रहते हैं। वह ग्रुणसागर, 
विनयी तथा विजयी बनता है और उसका सुयश तीनों छोकों में फैल 
जाता है” । ४ 


६. रास का आश्रय : संघार स्वप्त के समान मिथ्या है। केवल भगवान 
ही सत्य हैं । संसार की वस्तुयं सदेव और सर्वत्र साथ नहीं रह सकतीं । 
ये जणस्थायी हैं। जतः इनका साहायय अहण करना थोड़े दिनों तक के लिये 
तो मेरी स्थिति को, स्व॒दप साज्ना में, सग्हाक सकता है, परन्तु मेरी समग्र 
स्थिति को सम्पूर्ण मात्रा में और सदव के लिये सम्हाले रखना इनकी शक्ति 
के बाहर है । यही समझ कर साधक ऐसी शक्ति की शरण में जाना चाहता है 
जो शाश्वत है, स्वशक्तिमान है भौर दयाहु है। थाग के पोधे सींचने पर भी 
कुम्हकाते रहते हैं, परन्तु राम के भाश्रय में पवंतीय पीधे सदेव हरे-भरे बने 
रहते हैं? । प्रभु के करुणा-वरुणाछथ स्वभाव को समझकर साधक, इसी हेतु, 
सदेव उन्हीं के आश्रय में रहना चाहता है। श्रभ्ञ मेरे स्वामी हैं, में उनका 
सेवक हैँ; वे जाश्रयप्रदाता हैं, में भाश्नित हूँ; वे दाता है, सें दीन भिक्ुुक 
हूँ; वे स्वतंत्र है, में प्रकृति के पाशों में जकड़ा हैँ; प्रथ्ु कोमछ हैं, में कठोर हें; 
वे ही मेरी मोह-शंखला को तोड़ 'सकते हैं-इस प्रकार की अनुभूति में मग्न भक्त 
सदेच अपने राम का पन्चा पकड़े रहता है। वह उन्हें छोड़ कर जन्यत्र कहीं 


१. सुन्दर० ४९) . २. विंनय० १२८। ३. सु० ६ 
४. जामवबंत कह सुनु रघराया । जापर नाथ करहु तुम दाया।॥ 
तादि सदा सुम कुसल निरंतर | सुरनर मुनि प्रसन्न ता ऊपर ॥ 
सोई विजयी विनयी सुनसागर । तासु सुजत भयलोक उजागर ॥ सुन्दर ० ३१ 
५. चुलसी विरया वाग को सींचत हू कुम्दिलाय। राम भरोसे जो रहे पर्वत पर हरियाय ॥ 
६. सव प्रकार में कठिन, मदुल इरि इढ़ विचार जिय मोरे। 
टुझसिदास प्रभु मोह खन्नला छुटिहि 'तुम्दरे छोरे॥विनय० ११४ 
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भी नहीं जाना चाहता। वह राम को ही भपता जनक, जननी, गुरु, बवन्छु 
सुहृद,' पति तथा द्वित्तकारी समझता दै? । छौकिक माता-पिता का सम्बन्ध तो 
मिथ्या ठाँकों से टेका है। रही देवों की वात, सो वे भी स्वार्यी हैं मौर मोल 
टेकर दूसरों के हाथ बेच देने वाले हैं। फिर उसी का आश्रय क्यों .न अहण 
करें, जो समस्त भाश्नर्यों का आध्रय है, मिससे बढ़ कर यहाँ क्षन्‍्य कोई सी 
अवक्ाबन* नहीं दे । 


इन साधनों से सम्पन्न भक्त जहाँ भी रहेगा, वहाँ पुक. योजन तक 
“जप - 6 ौ 
अविधा व्याप्त नहीं हो सकेगी। काछ, कम, गुण, दोष और स्वभाव से 


उत्पन्न दुःख सी उस भक्त को दुँ्ली नहीं कर सकेगे। हरिप्रसाद से उसकी 
सभी मनःकामनायें पूर्ण होती रहेंगी!। पर इस साधनपथ पर वही पैर 
रखता है, जिस पर भगवान की अत्यन्त कृपा होती है। 


भक्ति के प्रकार ; 


भावभक्ति : भक्ति साधन तथा साध्य द्विविध रूप वाली है। ज्ञान, 
वेराग्यादि साधनों द्वारा यह साध्य* बनती है औौर भगवजआपिं के डिय्रे यह्‌ 
धन्तिम साधनरुप* है । इन दो रुपों के अतिरिक्त भक्ति का एक तीसरा रूप 
भी है, जिसमें भक्तिस्वयमेद साधन तथा साध्यरुपा हे। भक्ति मक्ति के छिये-- 


यह सिद्धान्त भी छुझसी को सांन्य हद || समोक्नसुख की निरन्तरता हरिमक्ति 
व क 5 5 “मल नमन लि निकल की लियि दि कननिक पलक 
१. जनक जननि गुर बन्धु छुद्द पति भव प्रकार दिलकारी। विनेय० ११३ 
चुरुसदास कार्सों कहे तुम्दी 


सब मेरे प्रमु शुदमाद-पिते हे ॥ विनय० २७० 
२. वंचय० १५३, १६३, २१६, २७७ (६ 


वि4० उत्तर ० २ 
न्‍ 8 3 चेसद पुत्ति सुमिरत ओ भगत । 
कि कप हे हो चीन पढ़ प्रज॑त ॥ उत्तर० १९१ 
)॥ै७ "ै* ४4६ भुभाऊ शतक द 
जो इच्छा करिदृहु बा दुःख तुम्ददि न व्याविदि काऊ ॥ 
४. भठि इरि कृपा जाम गा । हरि प्रदाद बछु दुम सादीं॥ उत्तर० २6 
कम जम पर शर। पार दि येदि मारग सोई सर श्दा 
हा जेह्‌ लगि साधत बंद जान ९ 4६ मा 4॥। सोर || ( रा ८ 
६, राम भजत हो हे हल '! पद कर कद हरि भगत भवानी ॥ 3 
प "५ जाई म्रक्त गुसाई अज्> नि 
हि करत रि ४3 अनरच्छित आधे वरियाई/ 
53989: 53 अगमस । संस नाता 
अभि मृद्ठ अविधा कम 
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द्वारा साध्य होती है। भगवद्भजनन के बिना मोक्ष द्वारा प्राप्त सुख अधिक 
दिनों सके नहीं टिक पकता। ऐसा विचार करके भगवद्सक्त सुक्ति का भी 
तिरस्कार करके भक्ति-साव में ही छीन रहना चाहते हैं। भगवान को भी 
ऐसे ही भक्त प्रिय हैं, जो निष्फृपटरूप से भक्ति-भावपूवंक उनका भज़न 
करते हैं। राम जब भरद्वाज्ञ के भाश्नम में पहुँचे तो उनकी भाव-भक्ति देख 
कर आनन्द से तृप्त हो गये । तुलसीदास की सम्मति में, 


'भाववस्य भगवान सुखनिधान करुणा भवन | 
तजि भमता मद मान भजिभ सदा सीतारमन ।! उत्तर० १४३ 


सुख-निधान, करुणा-भवन, भगवान भाव-भक्ति के वशीमूत हैं। अतः 
ममत्व, सद भौर मान को छोड़ कर सदंव सीतारमण राम के भजन में छीन 
रहना चाहिये । 


भाव-भक्ति ही का दूसरा नाम प्रेमाभक्ति है। प्रेमाभक्तिस्पी जछ ही 
साधक के जाभ्येतर मल को धो सकता है। थ्रुति के भाघार पर संतों ने जिस 
कर्मकाण्ड का विधान किया है, चह तो स्वयं सठरूप है। सर से मल का 
धोया ज्ञाना असंभव है | ह॒पीलिये वेदादि शार्खों के श्रवण भौर मनन तथा 
जप-तप, नियम-योग, कर्तंव्यपरायणता, ज्ञान, दया, दम, तीर्थ-स्नाव सादि 
का सुन्दर सुखद परिणाम प्रेमाभक्ति ही होना चाहिये । 


प्रेमाभक्ति का धनी भक्त ही सर्वज्ञ है, ग्रुणक्ष है, पृथ्वी का भूषण है 
पंढित है, दावी है, धर्मनिष्ठ भर कुल-रक्षक है । बही नीत्ति-निषुण है, चतुर 
है, वेदिक सिद्धान्तों का मर्मश है, कवि है, कोविद है और रणधीर है। 
वह कुछ धन्य है जिसमें ऐसा जग्रत्पयूज्य, पवित्र, विनयशीछ, रामभक्ति-परायण 
भक्त उत्पन्न होता है । 


प्रेमाभक्ति सुलभ है। इसका मार्ग सुखद है। इसमें किसी प्रकार की 
कठिनाई नहीं है । न इसमें योग करना पढ़ता है, न यज्ञ, न ज़प-तप और न 
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भगति भाव भजि कपट तजि, सोहि परम प्रिय सोश | उत्तर० १३२ 
२. सुनि मुनि वचन राम सुसकाने । साव भगति भानंद अधाने॥ अयो० १०९ 
३. रामचरन अनुराग नीर विनु मर भति नास न पाने । विनयपत्रिका ८२ 
४५ उ० ७३२) ५. उ० २१९ । ६, सुलभ सुखद मारग यह भाई | 3० ६८ । 
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उपवास । आवश्यकता है. केवछ सररू स्वभाव की, कुटिलता-रहित सन की 
भोर जो मिले उसी में सन्तुष्ट रहने की। वेर-विग्रह-आशा-न्रास से रहित, 
समस्त दिल्याओं में सुख का अजुभव करने वाला, सर्वास्भपरिष्यागी, भनिकेत, 
'अमानी, क्नघ, भ्रोष, विज्ञानवान, सत्संगी, स्वर्ग भौर अपवर्ग के विषयों को 
दृणवत्‌ समझने वाला, भक्तिपक्ष का जाग्रही, दुष्ट तक से दूर, ममता-मद-मोह 
से शल्य तथा भगवत्नाम-गुण-आम से निरत भक्त जिस परानंदु-पंदोह का 
अनुभव करता है, उसे उसके भतिरिक्त और कौन ज्ञान सकता' है 


' तुलसी का हृदय इसी ग्रेमा या भावपरक भक्ति पर मुख्ध है। प्रेत के दो 
पक्ष हैं या तो प्रभु मुझसे प्रेम करें या में अमु से प्रेम' करूँ। दूसरा पक्ष ही 
भक्त के हाथ में है भौर वही छुगस है। प्रथम पत्त के लिये तो न जाने कितने 
पुण्य कर्मों का संग्रह करना पड़ेगा ? समता को हटा देना कठित है, पर उसे 
राम के साथ सम्बद्ध कर देना सरल) है। राम मेरे हैं, में राम का हूँ, यह 
विश्वास ही तुलपी की सर्वश्रेष्ठ सम्पत्ति है। ये जस्म-जन्‍्सान्तरों तंक इसी 
विश्वास में जीवन ध्यतीत करना चाहते हैं। उनकी आकांछा एक ही है-- 
भगवान्‌ राम के चरणों में अदछ क्नुराण रखना । इस अनुराग का कषनुराग 
के अतिरिक्त वे भौर कोई फल नहीं चाहते” । इस प्रेम को उन्होंने सेवक-सेव्य- 
भाव का रूप दिया है भौर लिखा हैः 'सेवक सेव्य साव विनु सव न तरिय 
उरगारि। भजहु राम पद पंकन जस सिद्धान्त विचारि ॥! (उत्तर० २०४) 

लोक में प्रेम के अनेक रूप दृष्टिगोचर होते हैं। भक्तिमार्ग के आाचारयों 
ते उन सब को अपनाया है और अपनी-अपनी भाव-व्रृत्ति के धहुकूल उनमें 
विशिष्टता भी स्थावित की है। किप्ती की रुचि दग्पत्य प्रेस की भोर गई है, 
फ्रिसी की वात्सएय स्नेह की भोर, तो किसी की सस्यभाव की भोर | तुलसी 
दास्य भाव को स्वीकार करते हैं। उन्हें उसी में कर्याण दिखाई देता है। 

तुझुसी ने भगवान्‌ की वारुरुप सें उपासना करने का भी वर्णन किया 
है। इस वास्सत्य स्नेह की धमिव्यक्ति वे शिव, छोमश, काकभुशुण्डि तथा 
मनु-शतरुपा के सुख द्वारा कराते हैं, जो सभी तपस्वी हैं। तुलसी के समय से 
इस घाढझुप पूजा का विधान णाचार्य वहम के पुष्टिमा्ग में प्रचलित हुआ 

१. 8० ६९ | २. दो० ७८ । ३, के कर ममता राम सी के ममता परहेत | दोहा ७९४ 

४, तुलसी चाहत जनम भरि राम चरन अनुराग ॥ दोहवली ११। 

५, तुलसी राम सनेह.को जो फल सो जरि जाई । भेशवदे ९२। 

६३, ६४ भ० वि० 
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था। भाचार्य वच्चभ विष्णु स्वामी के सम्प्रदाय से सम्पन्ध रखते थे, जो रुद्- 
सम्प्रदाय कहकाता है। रुद का भप्मि के प्ताथ सम्बन्ध है भर महाप्रभु वश्च- 
भाचाय भप्ति के भवतार कहे ही जाते हैं। फाकभुशुण्टि कहते हैं: 'इप्टदेव 
मम बारक राप्ता। सोसा वषुष कोदि सतत कासा |?! (उत्तर० ३११०)। यहाँ 
काकभुशुण्डि के रूप में तुलसी ने मार्नों आचार्य व्नम्त को ही उपस्थित कर 
दिया है। काकभुशुण्डि को राम के वाऊुरूप की उपासना करने का विधान 
मुनि लोसश ने बताया था। यथा : बालक रूप राम कर ध्याना । कद्देउ मोहि 
मुनि कृपानिधाना ॥ सुन्दर सुखद सोदि अति भावा | जो प्रयमहिं में तुमरहिं 
सुनावा ॥! ( उत्तर० १९० )। काकसुशुण्दि क्षागे कहते हैं: जब जब-अवध- 
पुरी रघुबीरा । धरहिं भगत द्वित सनुज दरीरा ॥ तथ तथ जा रामपुर रहे । 
सिसुलीका बिलोकि सुख लछट्दऊँ॥ पुनि उर राखि राम प्रिसु रूपा। निमर 
कात्रम भावी खम भूएा ॥! (3० १९२.) | इसी बालरूप उपासना फा वर्णन 
महादेव ने पाव॑ती जी के समत्त किया है। 'बन्दीं चाल रूप सोई रासू । सब 
विधि सुझम जपत जिसु नामू ॥ संगऊ भवन शसंगल हारी । प्ववहु सो द्सरथ 


भ्जिर विहारी ॥/ ( घारऊ० १६६ »॥ 
मनु भी अपनी तपस्या के फलस्वरूप भगवान से यह धरद्वान माँगते हैं : 


जो सरूप बस सिव मन माही । जेहि कारन झुनि जतन कराहीं ॥ 
देखहिं हम सो रूप भरि छोचन । कृपा करहु प्रनतारति मोचन ॥ 

जो भुसुण्डि मन मानस हंसा। सयुन अगुन ज्ेहि निगम असंसा | (बालू० १७४) ' 
सुत विषयक तव पद रति होऊ । सोदि बड़ मूढ़ कहे किन कोऊ ॥ (बाल० १७९) 
घुलसी ने यहाँ 'बढ़ मूढ़” शब्दों का प्रयोग क्रिस प्रयोजन से किया है ? क्या 
भगवान्‌ की वालरूप में उपासना करना सू्ंता का कार्य है? यदि ऐसा दे 
तो दाम्पस्य अथवा सखस्य भाव की उपासना भौर भी भधिकर मूर्खता-पूर्ण कट्टी 
जायगी ! झतरूपा के प्रति मनु का यह कथन कहीं ध्वनि द्वारा वालक्ृष्ण के 
उपासक पुष्टिमागंवार्लों पर तो मूढ़ता का दोपारोपणन हीं कर रहा है १ पुष्टि- 
मार्भीय आचायों अथवा कवियों ने त्तो कहीं भी तुझूसी की सेब्रक-सेब्य-भावना 
पर ऐसा ब्यंग्य नहीं किया। थे माहालय-ज्ञान-पूर्वक सुध्ढ़ स्नेह की पराकाष्ट 
को सदेव स्वीकार करते रहे हैं। पर तुलसी जैसे साधक को ऐसे भारोषों से 


ध्थक्‌ ही रखना चाहिये। उन पर पुष्टिमार्गीय भक्ति पद्धति का प्रभाव भी पढ़ा 
है, ऐसा रामचरित्मानस से ही सिद्ध है। 
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अनन्यता : तुरुसी का साधक राम की अनन्य भक्ति का भाकांत्ी है। 
उसके स्वामी राम हैं। राम के स्थान पर वह किसी धन्य देव को प्रतिष्ठित 
नहीं कर सकता । कलियुय में सतथुग का योग-विज्ञान, प्रेता के यज्ञ और 
द्वापर के पूजा-विधान कृतकार्य नहीं होंगे। इसमें तो भव-संतरण का जाधार 
एक ही है--राम का निरछुल, विश्वासपूर्वक सजन' । सूर्य की पीठ की भोर से 
ओर भप्ति को छाती की भोर से सेवा करनी चाहिये, पर स्वासी छी सेवा 
सभी भांति छचुढल छोड़ कर करनी चाहिये । 
अनन्य गति वाला सेवक ही राम को प्रिय है, यद्यवि वे समदर्शी हैं। जो 
साधक अपने को सेवक और चर-अचर-जगतरूप भगवातर को धपना स्वामी 
समझता है, जिसकी घुद्धि इस पथ से कभी विचलित नहीं होती, वही मगवान 
का धनन्य भक्त है। 
अगस्य मुनि का शिष्य सुतीदंण भगवान्‌ का ऐसा ही अनन्‍्य भक्त था। 
उसका विश्वास था कि + 'नहिं सतर्संग जोग जप जागा । नहिं हृह चर॒न कम्तल 
अनुरागा ॥ एक वानि कठतानिधान की । सो प्रिय जाके गति ने भान की ॥! 
( भरण्य० १९ )। योग, यज्ञ, सत्संग आदि कुछ भी न हो, पर जो धन्य सब 
की शरण छोड़-कर एक राम की शरण ग्रहण करता है, वह उस करुणानिधान 
का उनकी भादत के भनुकूल अवश्य प्रिय बनेगा । ह 
दोहावली के चातकसरवन्धी ३४ दोहे ( चातकचींतीसी ) भननन्‍्य भक्ति 
के अनन्य उदाहरण हैं । तुलसी लिखते हैं : 
तीनि छोक तिहुंकांल जस, चातक ही के साथ । 
तुलसी जासु व दीवता सुनी दूसरे नाथ ॥ 
उपल बरसि गरजत तरजि, डारत कुलिस कठेर । 
चितव कि घातक सेघ तजि कबहुं दूसरी ओर ॥ ३८३ 
जीव चराचर जहं छगें, है सबको हित' मेह । 
तुझसी चातक मन वस्यो, घन सो सहजसनेह ॥ २५९४ 











. अम««-«>-मने अमम>+मम#.झोंगाओ, 


१. कलिजुग जोग न जग्य न ज्ञाना | एक अधार राम झुत गादा । ४० १६४ 
२. भानु पीठि सैश्य उर आगी। स्वामिदिं सवे भाव छल त्यागी । कि० २६ 
३, समदरसी मौदि कद सव कोऊ | सेवक प्रिय अनन्य गति सोऊ | 
, सो भननन्‍य जाके भसि मति न ढर इंसुमत । 
में सैवक सचराचर रूप स्वामि भगवंत ॥ कि० ५३ 
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बध्यो बधिकपप्यो पुम्यजल, उलछटि उठाई चौंच | 
तुलसी चावक ग्रेम पद भरतहुं लगी न सोच ॥ 
एक भरोस्तो एक वर पुक आस विरवास। 
एक राम घनस्पाम हित चातक तुलसीदास ॥ २७७ 


धन्य है चातक ! ब्रिक़ोक और त्रिकाल में एक मात्र पृही यशस्वी है, क्योंकि 
तेरे देन्‍्य को भेघ के अतिरिक्त कोई अन्य स्वामी नहीं सुनता। मेघ की 
भोर से चाहे भत्सना हो, चाहे भोले गिर, चाहे वच्धपात हो, परन्तु चातक 
समग्र आपत्तियों को सहन करता हुआ भी किसी अन्‍य की भोर €ृष्टि नहीं ले 
जाता। चातक के सन में घन के लिये जो स्वाभाविक स्नेह रहता है, वह 
सससवतः इसलिये कि उसका रत्रामी मेघ बहा उदार है। वह चराचर का 
हितकारी है। बधिक ने चातक को मार ढाछा, 'चातक जींपे-मुँह गंगा के झलक 
में गिरा, परन्तु तुरन्त ही उसने अपनी चोंच उछड कर उपर की ओर कर छी | 
इस प्रकार मरने के समय सी उसने अपने प्रेम-पट में दाग न लगने दिया। 
इसी चातक की साँंति तुलसी को भी अपने एक ही राम-घनश्याम का भरोसा 
है, उसी का चल है, उसी से भाज्ा और उसी का विश्वास है। मीन? और झग' 
के उदाहरण भी तुलसी ने दिये हैं कौर उनके भनन्य प्रेम कौ भी उन्होंने प्रभूत 
प्रशंसा की है । 


विनयपत्निका में भी ; 'तुलसी चातक भास रास स्थाम घन की ।! ७५ 
'तुल्सिदास कार्सो कहे तुमही सब मेरो प्रभु गुरु, मातु पित्त हो ।! २७० 
'भरोसो जादि दूसरो सो. करो । 
मो्कों ती राम को नाम दल्पतर कलि कश्यान फरो |! २२६ 
नाहिने नाथ अवरूमग्व मोहिं भान की । 


करम मन बचन पतन सत्य करुनानिषै एक गति राम्त भवदीय पद ब्राव की | २०९ 
शादि पढें के अन्तर्गत तुझुप्ी ने अननन्‍्य सक्ति का वर्णन किया है। 
मा 
१. राम मगति जल मम मेने मोना । किमि विलगाई मुनीस प्रवीना ॥ (उत्तर० १८६) 
सौतापति मक्ति सुरसरि नौर मौनता। विनय० २६२ 
२, आए ब्याप को रूप धरि कुहो कुरंगहि राग । 
तुलसी जौ शृग प्त्ञ मुरे परे प्रेम पट दाग ॥ दोहावडी ११४ 
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प्रेम का सातत्य : दोहावली में प्रेम का सातत्य इस प्रकार प्रकद किया 
गया है: 
चातक तुलसी के मते स्वातिहुं पिये न पानि । 
प्रेम तूषा चादृति भरी घंटे घटेगी भानि ॥ २७९ 
तुलसी के मत चातकहि केबक प्रेम पियाप्त | 
पियत स्वाति जल जाति जग जांचत बारह साप्त | ३०८ 


तुलसीदास की सम्मति में चातक स्वाति नज्तत्र में सी जल नहीं पीता । 
उसे प्रेमपिपासा का बढ़ते रहना ही भरा प्रतीत होता है। जरू पी लेने पर 
तो वह घट जञायगी । चातक जल का नहीं, प्रेम का पिपासु है। संसार समझता 
है कि वह स्वाति नक्षन्न के जल फो पीता है, पर वस्तुतः वह बारहों महीने 
उप्ती की याचना में लीन रहता है । । 


चातक ऐसा प्रेमी है, जो अपने प्रिय का नाम रटते-रटते कृशकाय बन 
ज्ञाना है, प्रिय के विरह में जिसके समस्त अंग सूख जाते हैं, पर उसके प्रेम का 
रंग नित्य नवीन और उप्तकी प्रेम रुचि सतत क्षमिनवरूप धारण करती रहती* 
है। प्रेम निरन्तर बना रहे, इसके छिये प्रेमी के समझ प्रिय का रूप सेव 
उपस्थित रहना चाहिये। इसी स्थिति में प्रेम का उत्तर होता है। यदि 
क्षण भर के लिये भी साधक साध्य को विस्मृत कर बेठा, तो वह अधः/पतित हो 
जायगा। मोर के पंख जो सृत्यकला की नाना संगियों का प्रदर्शन करते हुये 
ऊपर को उठे रहते हैं, भोर सब को सुदावने प्रतीत होते हैं, उसका कारण 
मयूर-चच्चुओं के सामने सघन घन-घटा की विद्यमानता है। जब मेघ तिरोहित 
हो जाता है, तो मयूर के पंख भी नीचे गिर जाते' हैं। प्रेत के लिये यह 
परिस्थिति परितापमयी है। क्षतः प्रिय प्रेमी के समत्त, दायें, बायें, भागे, पीड़े, 
अन्दर, बाहर सर्वत्र विद्यमाव रहे, उसके रोम-रोस में बसा रहे, तभी प्रेम का 


९६ रटत रबत रतन छठी, पंप सू्खि मे अंग । 
तुरुूसी चातकं प्रेम को नित नूतन रुचि रंग ॥ दोह[० २८० 

२. दरवी परि कलह्ीन होह ऊपर का प्रधात। 
तुलप्ती देखु काप गति साधन धन पहिचान ॥ दोहा" ५३१५ 

३, अह्दवेदमंसूत पुरस्ताव अहम पश्चादु बक्ष दक्षिगतश्षीत्तरेण । 
अपक्षोध्व॑च॒प्रसत अहोवेद॑ं विश्मिद॑ वरिष्ठम्‌ ॥ मुण्डक २३२११ 


७४२ * मक्ति का विकास 


पुष्प खिल-खिल कर भ्षपने सौरभ से समग्र संसार को सुवासित फर सकेगा 
भर भपनी प्रतिष्ठा फेछा सकेगा । 

प्रेम के सातस्‍्य के साथ चिर-विरृह की प्रतिष्ठा सी हिन्दी साहित्य में हुई 
है। भयूर के उदाहरण को छोड़ कर ऊपर उद्त चातक के उदाहरण पर 
विचार करें, तो वहाँ घातक का घिर-अतृप्त बने रहना उसकी चिर-विरद्ानुभूति 
का ही भमिव्यम्भक है। इस दशा में प्रेमी अपने प्रिय के निरन्तर ध्यान भौर 
स्मरण में ही भपना जीवन व्यतीत करता है। तृप्त हो जाने में यह धात कहाँ ! 
अतः लतृप्त चने रहना, चिरन्तन विरह का अनुभव करते रहना, प्रेमी के प्रेम 
को स्थिरता देने के लिये झत्तीव भावश्यक्ष है। चिर विरह की यह भावना 
हिन्दी साहिए्य के भक्त कवियों की अनुपम देन दे । 

नवधा भक्ति ; क्ररण्यकाण्ड में राम शबरी से कहते एूँ : 

कह रघुपति सुनरु॒ भामिनि याता । मानों एक भगति कर नाता ॥ 

भगतिहीन नर सोहे केसा। विन्ु जल बारिद वैजिय जैसा॥ 

नवधा भगति कहीँ तोहि पाह्दी। सावधान सुनु धरु मन माहीं॥ 

प्रथम भगति संतन कर संगा। दूसरि रति मम कथा प्रसंगा॥ 

गुद पद पंकज सेवा, तीसरि भगति क्षमान । 
घोधि भगति मन गुन गन करे कपद तजि गान ॥ ६३ 

संत्र जाप समर हृढ़ विस्वासा । पंचम- सजनु सो वेद प्रकासा ॥ 

छुठ दम शीछ पिरति यहु कर्ता । निरत निरंतर सजन धर्मा॥ 

सातवें सम भोहि मय जग देखा । मोते संत भधिक करि लेखा॥ 

जाठव॑ जथा लाभ संतोपा। सपनेहु नहिं देखें पर दोपा॥ 

नवम सरल सब सन छुल हीना। मंत्र भरोस हिय हरप ने दीना ॥ 

तव सहँ एकहु जिनके होई। नारि पुरुष सघराघर कोई॥ 

सोह भतिस्य प्रिय भामिनि मेरे । ...,६४ 
भगवान्‌ एक भक्ति का ताता सानने वाले हैं। तुरुस्ी मे स्वयं भी दोहावली 
में किसी से अपना नाता राम के नाते तथा किसी से प्रेम राप्त के प्रेम के कारण 
ही स्वीकार किया! है। भक्ति-विहीन नर बिता ज वाले बादल के समान 
है। नवधा भक्ति में $ संतों का संसर्ग, २ हरिकथा में कमुराग, ३ गुरुसेवा, 


ब्यमन्कन- 


१. नातो नाते राम के, राम सनेह स्नेह । दोहा ८९ . 
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४ हरिगुणगान, ५ हृढ़ विश्वासपूर्वक राम नाम का जोप, ६ सजतों के धर्म में 
निरंतर निरत रहना अर्थात्‌ दम, शील भोर विविध प्रकार के कमों से बेराग्य, 
७ संसार को राममय देखना और संतों को राम से भी अधिक समप्नना, 
८ जो कुछ मिल्ले उसी में संतोष करना भर परदोप-दर्शन से प्रथक रहना, 
९ तिप्कट होकर सबसे सरल व्यवहार करना भोर राम के भरोसे रह कर 
हृदय में हु तथा देल्य का अनुभव न करना वर्णित हुये हैं। इन नौ सें से 
यदि एक भी किसी के पास है, तो वह भगवान्‌ का अतिशय प्रेमपात्र है। 
भगवान्‌ के दर्शनों का फठ परम अनुपत्न है। जीव इससे अपने सहज स्वरुप 
को प्राप्त कर लेता है । 


भध्याप्मरामायण, भरण्यकाण्ड, दशम सगे, श्लोक २९ से २७ तक इसी 
प्रकार की भर ठगभग इन्हीं शब्दों में, थोड़े से क्मान्तर के साथ, नवविधा 
भक्ति का वर्णन पाया जाता है। होक २७ में इसे नवविधा भक्ति कहा गया है, 
परस्तु श्होक २२ में इन नव प्रकारों को भक्ति का साधन लिखा गया है। 
शबरी के लिये 'भामिति' सम्बोधन दोनों ही अन्यों में प्रयुक्त हुमा है। क्रम 
का अच्तर इस प्रकार है; प्रथम सत्संगति व्यों की थयों है। दूसरा स्थान 
भ्ष्यात्मरामाग्रण में कथाराप का है, जिसे तुछुल्ली ने 'कथाप्रसंगों! में 'अनु- 
राग! कर दिया है। तीसरा स्थान 'गुणेरणम्‌! का है जिसे तुलमी ने चौगे स्थान 
पर 'गुन गन गाव! लिखा है। चतुर्थ साधन 'भगवान्‌ के दचनों की व्यास्या' 
( व्याध्यातृत्वम मद्रचसां ) है, जिसे तुझसी ने अपनी सूची में स्थान नहीं 
दिया, परन्तु इसके अपर अंग “भाचायोपासन' को गुरुसेवा के रुप में तृतीय 
स्थान पर रखा है। पन्‍्चम साधन पविन्न शीछ, यम तथा नियमादि का है, 
जो तुलसी की नवधा भक्ति में .हुठे स्थान पर है। पुण्यशील होना सल्नवों का 
धम है तथा यम-नियमादि में दम भोर विरति की गणना कर ली गई है। 
छुता साधन प्रभुषूजा में नेत्यिक निष्ठा रखना है, जिसे तुलसी के पंचस भेद 
के भद्धांग ढ़ विश्वास! द्वारा प्रक: किया जा सकता है। सप्तम साधन राप्त- 
मंत्र की सांगठपासना है, जिसे तुलसी ने पंचम भेद के पूर्वाई 'मंत्र जाए! में 
सन्निहित कर दिया है। अष्टम साधन में अध्यात्मरामायगकार ने स्वभूतों 
में रामबुद्धि, भक्तों की पूजा, वाह्याथों में विराय तथा शामादि का समावेश 
किया है। तुलसी ने हसके केवल प्रथम दो भंशों को भक्ति के सप्तम प्रकार में 
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स्थाव दिया है। भाठवे स्थान पर उन्होंने. 'यथाक्ास संतोष! भीर 'परदोप 
अद्शन! को रखा है, जो अध्याक्मरामायण में नहीं हैं। नवभ साधन तख- 
विचार है, जिसका एक परिणाम्त हर्ष तथा शोक से एथक हो जाना है। तुरुसी 
के नवम भेद में इस परिणाम का समावेश है, परन्तु उन्होंने इसमें सब से 
छुल-रहित व्यवहार! को भी सम्मिलित कर दिया है। यथपि इसे भी तश्व- 
विचार का परिणाम कहा जा सकता है, फिर भी परिणाम भोर कारण एक ही 


नहीं हैं 
तुरुसी ने इसे तवधा भक्ति कहा है शोर भध्याकरामायणकार ने संव- 


विधा भक्ति तथा भक्ति के साधन दोनों नाम दिये हैं। वस्तुतः इसमें दोनों 
सम्मिलित हैं। प्रीमद्भागवत में जिपत नवधा भक्ति का उल्लेख है, उसके श्रवण, 
कीत॑ंन और अ्चन अध्यात्मरामायण के हितीय, तृतीय तथा पष्ठ प्रकारों में 
अम्तर्भुक्त हैं। पादुसेवन को आाघार्योपासन ( वर्योक्ति भाचाये जोर प्रभु समान 
ही समझे गये हैं) तथा हरिस्मरण को प्रभु-वचन-याण्या एवं मन्त्रोपासना 
माना जा सकता है। भागवतोक्त नवधा भक्ति के अन्य भेद धध्यात्मरामायण 
तथा रामचरितमानस्त में वर्णित नवविधा भक्ति की तालिका में नहीं भाते । 
इस तालिका के भवशिष्ट भंश साधन मात्र हैं । 
भागवतोक्त नवधा भक्ति के कतिपय उदाहरण छुछसी की रचनाओं पे 
नीचे दिये जाते हैं : 
श्रवण . 
सुतिय तहाँ हरि कथा सुहाई। नाना भांति सुनिन जो गाई ॥ 
जैहि महँ भादि मध्य भवसाता। प्रभु अतिपाथ राम भगवाना ॥ 
जाइ॒हि सुनत सकल सन्देहा। रामचरव होइहि अति नेहा | उ० ८० 
रामचरित जो सुन भघाहीं। रस विसेप जाना तिन नाहीं॥. 
जीवन मुक्त महा मुति जैक । हरि गुन सुनहिं निरन्तर तेज ॥ 
भवसागर चह पार ज्ञो पावा। रामकंधां ताकह हढ़ नावा॥ उ० ७७ 
कीतेन : 
कलिजुम जोग न जम्य न ज्ञाना। एक अंधार राम गुन गावाओ 
सब भरोस तजि जो भज्ि रामहिं । प्रेम समेत गाव गुन ग्ामनहिं ॥ 
सोद भव तर कछू संसय नाहीं। नाम प्रताप प्रकट कलि माही ॥ 
( उत्तर १६४ ) 
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सजल तय गदगद गिरा, गहवर मंत्र, पुरुक शरीर । 
गावत गुन गन राम के केहि की ने मिंदी भवभीर ॥ विनय० १९३ 
जप : | 
रात राम रु, राम राप्त रहु, राम राप्त जपु जीहा | विभेय० ६५ 
राम जपु राम जपु राम ज़पु बावरे । घोर भव नीर निधि साम विश्व गाव रे॥ 
विनय० ६६ 
जासु नाम जपि सुबहु भवावी। भव वन्धन कार्टहिं नर शादी ॥ सुर्दर० ९१ 
निम्नाद्ित अर्धाली में जप का पूर्ण रुप प्रकट हुमा है : 
पुरुक गत हिय प्िय रघुवीर | नाम मोह जप छोचन नीर ॥ 


जाप के समय शरीर पुलकित हो रहा है, हंदय में सीताराम के हक 
है, बिद्ठा से वात का जाए चल रहा है जोर नेत्र प्रेमाशुओं से बे दे 
पर्धादो के गरधम चरण में संयोग भौर द्वितीय चरण में विगोग की असिव्य 


भी हो रही है। 


सरण ; . | 


' ॥ 
तादर सुमिरम जे नर करहीं। भव वारिधि गोपद ६7 के ॥ बाढू० १9३ 
विवपहु जासु नाम नर कहहीं । जनम धागर तरहीं | कि० १९ 


पापिहु ज्ञाकंर नाम्त सुतिरहीं। अति भपार भव 


श्रवण, कीसेन और स्मरण; बाकी 'मतुत आमहिं । 3० २२६ 
कप त 
रामहिं सुमिरिय गाय रामहि ! 
पादसेवन मै धुकर किये । विनयं० 4३५ कु 


| मं मे 
विचरहि शवति अवनीस बरस के * क्षठ वह दैले। विनय० ३१३ 
प्रततपाक प्रत तोर, के कि गति पर मर मत येह | अयोध्या" २९० 
साधन सिद्ध राम पद नह 
अचन : कहीं । गे प्रधाद पट भूपन धरहीं ॥ 

तुमहिं निवेदित हक (। राम भरोस हृदय नहिं दूजा ॥ 

कर सित करहिं रा तु पूर्जाई धर्म सहित परिवारा ॥ 

मंत्रराजु विंत जि गानों! वि लिमाय देहिं बहु दावा ॥ अयो० १३० 

तरफ होम की । 


७४६ . भक्ति का विकास 

वत्द्त / 
सीस नवहिं सुर गुरु द्विम देखी । प्रीति सहित करि विनय विसेखी ॥ अयो० १३० 
ते सिर कह तूमरि सम तूछा । जे न नसत हरि गुर पद सूछा ॥ बाल० १३१७ 
वन्दीं बार रूप सोह रामू। सब सिधि सुरम -जपत ज़िप्तु रामू ॥ घाऊु० १३६ 
जपि नाम करहि प्रनाम कहि गुन ग्राम रामहिं घरि हिये। विनय० १३५ 


दांस्य 
अस भभिमान जाय जनि भोरे । में सेवक रघुपति पत्ति भोरे ॥ 
तुमहिं वीक छागे रघुराई। सो मोहिं देहु दास-सुखदाई ॥ भर० २२ 
सेवक सेष्य भाव बिनु भव न तरिय उरगारि। उत्तर० २०४ 
दास्य भक्ति के स्व श्रेष्ठ उदाहरण हनुमान्‌ हैं। शिव परावती से उनके 
सम्बन्ध में कहतेहें : 
हनूमान समान बढ़भागी। नहिं कीठ राम चरन अनुरागी ॥ 
गिरिजा जासु प्रीति सेवकाई । बार-बार प्रश्ु तिज मुख गराई ॥ उ० ७३. 


सर्य : भक्तों की ओर से तो नहीं, पर प्रभु की भोर से यह साव 'सानस' में 
पवश्य प्रकट हुआ है। यथा : 
ये सव सखा सुनहु मुनि मेरे। सये समर सागर कहं बेरे॥ 
मम्र हित छागि जनम इन हारे । भरतहु ते मोंहि अधिक पियारे ॥ 3० १८ 
आत्म निवेदत : विनयपत्रिका के पद भक्त तुलसीदास के आश्मनिवेदन 
से भरे पढ़े हैं। उनसे तुरुप्ती ने भपना हृदय खोछ कर श्रभ्भु के आगे रख दिया 
है। भात्म-नियेदन में अपने दोपों का उद्घाटन और उन्हें हटाने के लिये प्रश्ु 


से वित्य की जाती है। यथा : 
( दोपोद्धाटन ) 
केसे देहं नाथहिं खोरि । 


काम लोलुप अ्रमत मन हरि भगति परिहरि तोरि ॥ 
बहुत प्रीति पुजाइबे पर पूजित्रे पर थोरि। 
देत सिख, सिज़यो न मानत, मूठता अस भमोरि ॥ विन्य० १५८ 
( विनय ) 
. शामचन्द्र रघुनायक तुसस्तों हों बितती केहि भांति करों । 
अघ भनेक अवलोकि भापने, भनघ नास अनुमानि ढरों ॥ विनय० १४१ 
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एकादश आसक्तियों 
नारदसक्तियूत्रों में जिन एकादश भासक्तियों का उच्चेख है, उनमें से 
गुणमाहात्रयासक्ति ऊपर वर्णित श्रवण भौर कीत॑न में, पूजासक्ति अचन, पादु- 
सेवन ओर वन्दन में, स्मरणासक्ति स्मरण में, दास्यासक्ति दास्य में, सक्यासक्ति 
सख्य में भोर भार्मनिवेदनासक्ति भात्मनिवेदन में भा गई है। अन्‍य भासक्तियों 
के उदाहरण नीचे दिये जाते हैं । 
हूपासक्ति : ु 
देखि राम सुख पंकल, मुनिवर छोचन मूड” 
सादर पान करत भति धन्य जनम सरभंग॥ भरण्य० १६ 
छुबि समुद्र हरि रूप विछोक़ी । एकटक रहे नयन पद रोकी ॥ 
चितवहिं सादर रूप अनूपा । तृप्ति न मानहिं मचु सतरूपा ॥ बाल० १७६ 
वात्सल्यासक्ति : 
कबहुं उछंग कबहुं वर पछना । मातु दुलारहि कहि प्रिय छखना ॥ बाल० २३० 
सुत्त विषयक तव पद रति होऊ। मोहिं बढ़ मूढ़ कहे किन कोड ॥ बारू० १७९ 
कान्तासक्ति : 
देखन मिस झुग विहंग तरु, फिरहि बहोरि बहोरि! 
निरखि निरस्त रघुवीर छुवि, बाठे प्रीति न थोरि॥ बाहू० २६७ 
प्रभुहिं चिते पुति चिते महि राजत छोचव छोछ। 
खेलत मनसिज मीन जुग जनु विधु सण्डछ ढोल ॥ बाल० २५१ 
तम्मयतासक्ति : 
देत्धि मनहिं सन कीन्ह प्रनामा । बेढेहि वीति जात निसि जामा ॥ 
कृप तबु सीस जदा एक देनी । जपति हृदय रघुपति गुन सेनी ॥ 
विज पद नयन दिये सन रामचरन सह छीन ॥ सुन्दरकाण्ड ९ 
रामहिं देखि एक भन्ुरागे । चितवत चले ज्ञाद संग छागरे ॥ 
एक तयन मग छवि उर बानी । हॉहिं सिथिल तन मत बर बानी ॥ अयो० ३११५ 
परमविरहासक्ति : है 
कंबहूँ कृपा करि रघुधीर मोह चितहों । 
भठो हुरो जन भापवो जिय जानि दुयाविधि भवगुन अमित बितेहो ॥ विनय ० २७० 


मन कमर वचन चरने अनुरागी । केहि अपराध नाथ हीं त्यागी ॥ छु० ३२ 


ड्ध्द भक्ति-का विकास 


मोर अभाग जियावत मोही। जेहि हों हरि पद्‌ कसर बिद्योही ॥ कूंका० 4२३ 
शररणागतचत्तत्ता * 

प्रश्ु के दिव्य महनीय गुणों में भक्त की दृष्टि से शरणागत-वस्सलता का विशेष 
महत्व है। सभी संतों की भाँति तुलसी ने भी इसका झुक्तकंठ से वर्णन किया है। 
रास सुग्रीव से विभीषण के भागभन पर कहते हैं : 

सखा नीति तुम नीक विचारी | मम पत सरनागत भयहारी ॥ 

सुनि प्रभु बंचन हरप हलुँसानाँ। सरनागत बच्छुछ भगवाना ॥ 

सरनागत कहूँ जो तजहिं. निज भनहित अनुमानि। 

ते नर पामर पाप सथ तिनहिं विकोकत हामि॥ सुन्दरकांड ४५ 

कोटि बिग्र बंध छागहिं जाहू। जाये सरन तजों नहिं ताहू ॥ 

सनमुख होइ जीव मोदि जबहीं। जनम कोटि भ्घ नासहिं तबहीं ॥ 

पापवर्त कर सहज सुभाऊ। भजन मोर तेहि भाष ने काऊ॥ 

जो पे दुष्ट हृदय सोइ होई। सेरे सनसुख्त भाव कि सोई ॥ सुन्दर० ४६ : 

तुलसी ने उपयुक्त पंक्तियों में लो किक शरणागति त्था भक्त की शरणागति 
में अन्तर उपस्थित किया है। भय एवं ब्लेश की अवस्था -तो दोनों स्थानों 
पर कारण बनती है, पर लोक में पापवन्त एवं दुए हृदय वाछा व्यक्ति किसी 
बरुशाली की शरण में जाकर अपनी दुष्टता का परित्याग नहीं कर देता । यही 
क्यों, व की शरण पाकर उसे भपनी दुष्टता के प्रदर्श का ओर भी भषिक 
अच्छा अवसर मिल जाता है। भक्त की शरणायति इससे विपरीत दे । वह 
पापी बन कर अथवा दुष्ट हृदय लेकर भगवान्‌ के सम्मुख जा ही नहीं सकता । 
पापियों का हृदय सहज स्वभाव से ही भक्ति के अ्रतीप चलता है। भत्तः घोर 
से घोर, विप्रवध जसे महान्‌ पातक का भागी वन कर भी जीव जब प्रभु 
चरणों में प्रणत होता है, तो उसके पूच ही पश्चात्ताप के प्रवहू पावचक सें पड़ 
कर उसके पाप भ्क्तीण हो जाते हैं। (विगरत जन्म अनेक की. सुधरत पल छर्े 
न जाधु । पाहि कृपानिधि, प्रेम सों कहे को न रास -कियो साधु ॥ विनय॑० 
१९३ ॥ जौर जब छोक में भी शरणागत का परित्याग पापम्य पामरता तथा 
ग्रहण धर्म-पूर्ण काये समझा जाता है, नो भक्ति के चैत्र में तो उसका अपनाया 
जाना जौर भी अधिक समीचीन है। भगवान्‌ की शरण में पहुँचते ही भक्त 
जब जात॑ वाणी में प्रेमसहित 'कृपानिये ! रक्षा करो! ऐसे शब्दों का उच्चारण 
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करता है, तो राम उसे लपनाकर साधु बना देते हैं भौर शीघ्र ही उसके अनेक 
जन्मों की वियंढ़ी बात को सुधार देते हैं । 


शरणागति के छः प्रकार ( प्रपत्तिमाग ) : प्रभु की शरण जाने पर 
भक्त आत्महित के अमुकूंल सब्कार्यों के करने का संकल्प करता है, - उपके प्रति- 
कूल पथ के परिस्याग में लोव होता है, प्रभु के गोप्त्खरुप का वरण भौर 
उसकी रचा-शक्ति में विश्वास करता है। हसके सांध ही भपने देन्य का 
निवेदन करता हुआ सर्वात्मना अपने आपको प्रभु के चरणों में समर्पित कर 
देता है। मनोवैज्ञानिक रूप से शरणागति के ये छु। प्रकार भतीव मूह्यवान हैं । 
यहाँ इन दुह्ों प्रकारों के उदाहरण प्रस्तुत किये जाते हैं 

( भनुकूछ का संकल्प ) 

शव लो नसानी अब न नसेहों । 

स्थाम रुप सुद्ि रुचिर कप्तौटी चित कंचनहिं कसेहों | विनय० ३०५ 

( प्रतिकूल का त्याग ) 

. ज्ञानक्ी जीवन की बलि जेहीं। 
श्रवननि और कथा नहिं सुनिहों, रसना भौर न गेहों ॥ वि० १०४ 


( गोप्तृतवरण ) 
तू दयाल, दीन हों, तू दानि हों भिखारी । 
हों प्रसिद्र पातकी, मूं पाप पुंजहारी ॥ 
ब्रह्म तू , हों. जीव, तू आकुर, हों चेरो, 
तात मात सख्ा गुरु तू सब विधि हितु मेरो । विवय० ७१ 
( रहा का विश्वास ) 
सब दिन सब छायक सत्र गायक रघुनायक गुन ग्राम को । 
बैठे नाम कामतर तर डर कोन घोर घन घास को ॥ विनय० ६५५ 
कौन की भास करे तुलसी, जो पे राणिद राम तो मारिदे को रे ॥ 
५ कवि० 3० ४३८ 
( कापण्य ) 
तुम तम्ि हों कार्सों कहों भौर को हितू मेरे । 
दीन यंधु ! सेवक सखा | करत अनाथ पर सह दोहु केहि केरे ) 
' विन्नय० २७३ 
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जा कहाँ तजि चरन तुम्हारे । 

काको नाम पतित पावन जग - केहि अति दीन पियारे ॥ विनय० १०१ 

( भारमनिक्तेप ) ह मा. 

सीतल सुखद छोह जेहि कर की मेटति पाप ताप माया । 

निसिवासर तेहि कर सरोज की चाहत तुझसिदास छाया ॥ विनय० १३८ 

मेरे रावरीय गति रघुपति बलि ज्ञाउं । 

निरुज नीच निगुन निर्धत कह जय दूसरों न ठाकुर ढांउ ॥ 

कीजे दास दास तुझसी जब हृपासिस्धु, वि्वु मोल बिक्ाडँ ॥| विनय० ६५३. 

प्रन करि हों हठि भाज ते रामह्वार पच्यो हीं।... | 
तू मेरी” यह विन कहे उठिहों न -. साल 
जनम भरि प्रभु की सों करि निवर॒यो हों ॥ थि० २६७ 


तुल्सी भक्त हैं भौर भक्ति के विकास में थे राम नाम के जाप तथा 
रामकृपा को ही सर्वाधिक श्रेय देते हैं। विधिविधानों में उनकी आस्था नहीं 
योग-अज्ञादि को वे कलियुग के लिये उपयोगी नहीं मानते; यश्यपि यज्ञ- 
पद्धति को वे राहसों के लिये भी भमरत्व-प्रदायिनी मानते हैं। (लंका १०९)। 
भक्ति के बाधकों के विध्वंत्त भौर साधकों अथवा सहायकों के सम्पादन में 
एकमात्र रामकृपा ही समर्थ है। इसके लिये निरन्तर रामनाम का जाप 
चलना चाहिये। उठते बठते, जहाँ भौर जले वने भगवान्‌ राम का स्मरण 
करते रहना चाहिये । ये दो त्त्व--रामस्मरण भर मगवत्कृपा उनके समस्त 
साहित्य के सार हैं । 


रामराम की रट, रासनाम का कौन और रामनास का स्मरण तथा 
चिन्तन उनके मानस का केन्द्रविन्दु है जिस पर वे अपने सन की समस्त 
बुत्तियों को आश्रित कर देना चाहते हैं। मन यदि अपनी हीनता पृव॑.दीमता 
के कारण इधर उधर याचक बना हुआ घूमने लगता है, तो वे तुरन्त उसके 
समक्त प्रभु को महत्ता, दयालुता और दावशीरूता को उपस्थित कर देते हैं । 
भहंभाव के जागृत होने पर यदि देन्य और अनुद्दार से काम नहीं चलता, 


१. सुम्दरकाण्ड दोहा ४० में दिभीषण राम को महत्ता इस प्रकार व्यक्त करते हैं: 
राम विना किस्ती कारण के स्नेह करने वाले हैं। वे गो, द्विज तथा देवों के हितकारी हैं। 
जन-र जन, खह-भंजन, भक्तव्यथापनोदन भौर वेद-धर्म रक्षण उनके स्वामाविक काये हैं। 
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तो वे सन को सरसंता और ज्राप् देकर उसे भक्ति की भोर उन्म्ुस करने 
की चेष्ा करते हैं। कभी वे प्रभु की शरणागतबत्सलता का और भार्तरचणीयता 
का विश्वास दिला कर उसे आश्वस्त भी करते हैं। मन के न मानते पर वे 
प्रभु की शरण में पहुँच जाते हैं और भात्त प्रार्थना में निरत होते हैं । ह्न 
प्रा्थनाओं में उदका समग्र अंत/वाह्य अभिव्यक्त हो उठता है। विगत पापों 
की स्मृति से परितछ्, वत्तमान असहायावरथा से भाहत उनका मन भन्दर 
ही मन्दर ग्लानि से गल उठता है। यह विगलन मन के कालुप्य को धोने 
की अपूर्व शक्ति रखता है। भक्त का यह प्रवक एवं परम पावन सम्बल है। 
इस विगलन में भावेग, रोम, व्याकुलवा, विचारणा, पश्चात्ताप भादि कई प्रवाह 
सम्मिलित रहते हैं। अनेक विद्वानों ने इन्हें विवयभक्ति की भाधारशिला 
माना है। राम-कृपा का उद्चेल साधन-परिचय के अन्तर्गत हो चुका है। 
यहाँ नामस्मरण तथा भक्ति की भूमिकाओं पर संक्षेपतः तुछसी के विचार 
प्रस्तुत किये जाते हैं : 

तामस्मरण ; कुछ विद्वान गोस्वामी तुरुप्तीदाप को भद्ाप्मा रामानंद की 
शिष्य-परंपरा में परिगणित नहीं करते, पर पूजा के भाठरवर को छोड़ कर 
रामनाम का जाप भर स्मरण, जिस पर तुलसी इतना बल देते हैं, उन्हीं 
की भक्ति-पद्धति के अनुसार है। सावप्त के बालकाण्ड के प्रारर्भिक अंश रास- 
नाम की महत्ता से मरे पड़े हैं। शन्यन्न भी जहाँ कहों तुलसी को अवसर 
मिलता है; वे इसके महत््त का प्रतिपादव बरवती वाणी में करते हैं। 


राम का नाम तुरुप्ती के लिये कल्पवृत्त हे । कलियुग में कल्याण का यही 
एकमात्र निकेतन है। इसी के स्मरण से तुरुत्तीदास मादक भांग से विपम-ब्वर- 
नाशक तुलसी वन गये । ( बाकू० ७२ तथा उ० १६३ ) 


कलियुग में न कर्मकाण्ड चक पाता है, न उपासनाकाण्ड और ले शान- 
क्राण्ड | इस युग में तो केबठ रामवाम का ही आधार है। ( बाल० ४३ 
तथा वि० ६५ ) ु 
रिक्त ता ४घ+४४++४++++४++४+++ 

१. बढ़े से बढ़ा पापी भो उनकी शरण जाने पर ज्राण पा माता है भौर उसके 
करोड़ों ज्यों के पाप च्ट हो जाते हैं । सुन्दरकाण्ड दोदा ४६ में मी तुलसी ने राम को 
शरणागत-वत्सलता का वर्णन किया है । 
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भाव, कुमाव, भरुचि भौर भालस्य से भी यदि राम का नास जप लिया, 
तो उससे दुर्शों दिज्ञा्ओों में मंगल होगा । ( वा० ४४ ) 


रामनाम के प्रसाद से ही शिव की अविनश्वरता है। अमंगल-वेप होने 
पर भी वे मंगल की राशि हैं । शुक, सनक आदि सिद्ध सुनि भर योगीश्वर 
नाम के प्रसाद से ही ब्रह्मानम्द का उपभोग करते हैं। नारद, अह्ाद भोर 
अ्रव रामनाम के जाप से ही भक्त-शिरोमणि' भौर भविचक्त स्थिति: चाछे 
घन गये | हलुंमान ने इसी पविन्न नाम के सहारे भगवान्‌ को अपने वश में 
कर लिया ( घाल० ४२ )। तुलसी की सम्मति में यदि हम अपने भन्द्र भौर 
बाहर प्रकाश चाहते हैं, तो हमें भपनी जिह्वारूपी द्वार-देहली पर रामनामरूपी 
मणि का दीपक रख लेना चाहिये ( वाल० ३७ ) 

प्रभु के निर्युण और सगुण दो रूप हैं। पर नाम इन दोनों से बढ़कर दे 
क्योंकि घह इन दोनों को भक्त के' लिये सुगम कर देता है। इसी से दोनों 
का निरूपण भी किया जाता है । (वा० ३९ )। अतः नाम घह्म और राम दोनों 
को अपने यश में रखता है । । 


हृदय में निर्गुण त्रह्म का ध्यान हो भर नेन्नों के सामने सगुर्ण स्वरूप की 
सुन्दर झांकी हो । एव दोनों के बीच में रसना पर सुन्दुर रामनाम हो 
यह दृश्य येसा ही होगा जैसे, स्वर्ण के सरपुट में ललित रघ्न,सुशोमित हो । 
(दोहावली ७)। रामनाम लेने से ही वाणी की शोभा है। इस वात को मद-मोह 
छोड़ कर विचार लेना चाहिये । ( खु० २४ ) 

राम का नाम अंक है और समस्त साधन शून्यरूप हैं। यदि अंक नहीं 
रहा तो कुछ भी द्वाथ नहीं छगेगा जौर यदि वह घना रहा तो शून्य शून्य न 
रह कर दश की संख्या में परिणत हो जायगा। सात्पय यह है कि रामनाम 
से विहीन साधन कुछ भी फल नहीं देते । पर उसके ज्ञाप के साथ दसगुने 
लाभदायक होते हैं । ( दोहावली १० ) 

भक्ति पूर्णिमा की रात्रि है। उसमें राम का नाम चन्द्रमा के समान है। 
भगवान के भनन्‍्य नाम निर्मल तारागण हैं। ये सब.भक्त के हृदयरूपी व्योम में 
निवास करें । ( भरण्य ७४ ) | 

भिद्दा से रामनाम जपना चाहिये। प्रा्णों द्वारा रामनाम रटना चाहिये और 
मन को रामनाम में रमा देना चाहिये। इस प्रकार रामनामरूपी अभिनव 


गोस्वामी तुलसीदास और राम-भक्ति ७४३ 


मेघ के लिये मत को हठपुवंक चातक बनना है। रामजाम में हमारी बुद्धि लगी 
हो, रामनाम से ही अबुराय हो और रामनाम ही हमारा शरणस्थरू हो। 
( त्ि० ६७ ) 
रामनाम का स्नेह से स्मरण करना चाहिये। वही निरुछ्तंवल का सम्बल, 
असहाय का सहायक, क्षमागे का भाग्य, गुणहीन के लिये गुण, निराधार का 
भाधार भौर दुभुत्तित के लिये माता-पिता है। रामनाम से बढ़ कर पतित- 
पावन और कोई नहीं है । तुछूसी के समान उसर स्थल रामनाम का स्मरण 
करके सुन्दर उपजाऊ भूमि वन गया । ( विनय ० ६९ ) 
तुलसीदास कहते हैं कि हे राम ! में अपने को भढी भाँति जानता हूँ। 
मुझे आप ही ने रचा भौर बढ़ाया है। में सुभा की भाँति भाषका नाम रदता 
रहता हूँ । मेरे जैसे गधे पर चढ़ने वाले, गहित भाचरण करने वाले व्यक्ति 
को आपके नाम ने ही हाथी पर चढ़ा दिया है, यद्रास्वी और ग्रौरवशाली बना 
दिया है। ( क्विता० 3० ६० ) 
अध्याक्मरामायणकार के मत में भी रामनाम के जाप से ही कछियुग में 
मुक्ति प्राप्त होती है । 
विनयभक्ति की भूमिकायें : 
( दीनता ) 
तुम जनि मय मेंलो करो छोचन जनि फेरो | 
छुनहु राम, विदु राबरे छोकहुँ परछोकहुँ कोऊ न कहूँ हित मेरो । वि" २७२ 
( भत्सना ) 
सुनि मन सूद सिख्ावन मेरो ! 
हरिपद्‌ बिम्रुख रह्को न काहु सुख, सठ यह समुझि सबेरो ॥ वि० ८७ 
( भसयदशन ) ह 
राम राम राम जीह जौ लॉ वू न जपिहै । 
तो हो तू कहूँ ही जाय तिहूँ ताप तपिदे॥ वि० ६८ 
( क्षाश्वासन ) 
कलि माम कामतर राम को। 
दुलनिहार दारिद दुकाल दुख दोष घोर घन घाम को ॥ विं० १५६ 


जी. उन पक “मा जी जनक 3 वि 


१, तमनाग्नैव गुक्तिः स्थात कछी भान्येन कैनचित)। ( अयौ० ५:२७ ) 
९२१५ ५्क्‌ भर वि 
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( विचारणा ) 
रास सनेही सो तें न सनेह कियो। 
अगम जो धमरनि हूँ, सो तनु त्तोहि दियो ॥ वि० १४५ 
( मनोराउय ) । 
जौ पे कृपा रघुपति कृपाल की, बेर भौर के कहा सरे । 
होह न बांको घार भक्त कौ, जो कोड कोटि उपाय करे ॥ वि० १४७ 
( सानसर्पण ) 
सुनहु राम कर सहज सुभाऊ। जन अभिमान न राखहिं काऊ ॥ 
संसति मूल सूलप्रद नाना। सकल सोकदायक अभिमाना ॥ 
जिमि सिसु तन ब्रन होह गुसाईं। मातु चिराव कठिन की नाई ॥ 
तिमि रघुपति निज्र दास कर हरहिं सान हित छाग्रि । 
तुझसिदास ऐसे प्रभुद्दि कस न भजहु अम त्यागि ॥ उत्तर० १०८-१०९ 
भक्तिपथ के बाधक ; गीता के पोडश अध्याय में जिस देवी तथा णाछुरी 
सम्पदा का वर्णन है, वही मादस के अरण्यकाण्ड सें वर्णित साया का 
द्विविध रुप है। देदी समपदा विद्या है तथा जासुरी सम्पदा अविद्या। एक 
जीव को भवसागर से पार करने वाली है, तो दूसरी भव-पाशों में भावद्ध 
करने वाली । सन्त महास्मा देवी प्रकृति का आत्रय ग्रहण करके भगवान्‌ की 
अनन्य भाव से आराधना करते हैं, परन्तु विज्षिप्त चुद्धि वाले व्यथकर्मा पुरुष 
आछुरी प्रकृति का अवरूमग्वन लेकर स्वयं भ्रान्त बनते हैं तथा विश्व की अशांति - 
का भी कारण बनते हैं । ह 
देवासुरसंग्राम भारतीय ही नहीं, विश्व के साहित्य का अतीव परिचित 
विषय है। ब्रह्मा के बनाये हुये इस संसाररूपी सागर से ही सुधा, शशि शोर 
घेनुरूपी संच तथा विप और बारुणीरूपी खल प्रकट हुये हैं। मानव-मन में 
इन दोनों के रूप विद्यमान हैं, जिन्हें देवी, आसुरी अथवा सत-भसत्‌ प्रवृत्तियाँ 
कहते हैं। तुलसी ने राम के णतिरित्त जिन देवों की स्तुतियाँ 'विनय-पत्रिका? 
के प्रारम्भिक ६१ पदों में छिसखी-हैं, वे मानव की आन्तरिक दिव्य शक्तियों 
के ही प्रतीक हैं। उनकी कृपा का आहान मानों अपनी ही सतप्रदृत्तियोँ 





१. एक दुष्ट भतिशय दुखरूपा । जा बस जीव परा भवकूपा ॥ ( अरण्य० २७ ) 
गीता ९-१२-१३ 


हि 
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का आह्यन है, जिपसे साधक अपनी साधना में सहायता लेता है। यही 
दिव्य शक्तियाँ उसे इन शक्तियों के केद्ध आत्मतत्त तक पहुँचाती हैं। तुलसी भी 
इन देवों से एक ही प्रार्थना करते हैं: - 
देहु रघुवीर पद प्रीति | 
इन शक्तियों में गंगा, यमुना, सरस्वती भान्तरिक प्राणधारा के प्रवाह हैं। 
हनुमान साह्ाव्‌ प्रागवख हैं। काशी, चित्रकूट ज्ादि प्राणचक्र के केसर 
स्थान हैं। भरत, लक्मण, शुप्त जेसे वन्धु चतुष्यूंह के भन्दर भाते 
हैं धर सृष्टिविकास तथा शरीर-विकास के क्रम में मूल तत्वों के स्थानीय 
हैं, ऐसा हम पीछे लिंख छुके हैं। शिव ज्ञान जोर वेराग्य के प्रतीक हैं। 
सीता माता स्वयं भगवान्‌ की ही शक्तिखस्पा हैं, जो उपयुक्त तों 
द्वारा सष्टिरचना करती हैं तथा भक्ति के रूप में ज्ीवोँ की क्लेशहारिणी भी 
हैं। इन सबके प्रेरक स्वयं भगवान्‌ राम हैं । 
दिव्य शक्तियों से साहायय की याचना एक भोर भक्ति-भूमिका को हृढ 
करने के लिये है, तो दूसरी भोर भप्तत्‌ प्रवृत्तियों की प्रबृता को क्ीण करने 
के लिये भी। घसत्‌ प्रवृत्तियों में तीन प्रमुख हैं! काम, क्रोध और लोभ । 
गीता ( १६-३१ ) में इन्हें आाप्मवाशक नरक-द्वार कहा गया है। तुलसी 
ने गीता के इस स्थान का अनुवाद सा करते हुये लिखा है : 
वात तीनि अति प्रवल खल, काम क्रोध भर छोभ । 
मुनि दिश्यान धाम मन करहि निमिषर महं छोभ ॥ 
मानस० अरण्य ६८ 
ये तीनों प्रदल खल विज्ञान-धाम सुनियों के मन में भी ज्लोभ उत्पन्न करने वाले 
हैं। तुरुसी ने भागे दोहा ६९ में लिखा है कि छोभ का वल इच्चा और दग्भ 
हैं, काम का वल नारी है और क्रोध का वल कओेर वचन बोलना है। डाप्टे 
ने स्वरचित 'हिवाहन कमेढी' में जानन्दगिरि पर आरोहण करने से पहले 
जिन तीन खापदो--चीता ( ,९0.७70 ), सिंह (/0॥ ) भौर मादा भेढ़िया 
( 9॥8 ए०07 ) का वर्णन किया है कोर जो उसे लानंदगिरि पर नहीं चढ़ने 
देते, वे क्रमशः काम, क्रोध और छोभ के ही प्रतीक हैं । 
प्विद्या माया के हम तीव खों का पतिवार बहुत विस्तृत है। मद 
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( गहंकार ), मात्सय और मोह क्रमशः इन्हीं के सहोदर आता हैं। मद की 
जनसी प्रभुता' है। लंकाकाण्ड ४६ में शवसध्द्य जिन कोछ ( मद्यपी ), कामी, 
क्ृपण, मूढ़, दरिद्क, अयशी, अत्यन्त बुद्ध, रोगी, क्रोधी विष्णु-विमुख्ी, श्वत्ति- 
संत-विरोधी, तनु-पोषक, निन्‍दुक और अघ के भागार चौद॒ह प्राणियों का वर्णन 
है, पे इन्हीं ख्ों की सन्तत्ति हैं। पुन्नेपणा, वित्तपणा भौर लोकेपणा में यही 
फैले दिखाई देसे हैं। विनयपत्रिका पदसंख्या 4२ में इन्हींको सछ, पद- 
संख्या १२४ में मनोविकार तथा पदसंस्या १८८ में संसार कहा गया दे । 
उत्तरकाण्ड १००, १०३ और १०२ में जिन रृष्णा, मोह, सद, यौवन ज्वर, 
शोक, चिन्ता आदि को माया का परिवार कहा गया है, वे घस्तुतः इन्हीं के 
अपर रुप हैं। उत्तरकाण्ड २०८ में रूपक अलंकार द्वारा इन्हीं को विविध 
प्रकार की मानसिक व्याधियां कहा गया है। मोह जो छोम का प्रारम्भिक रूप 
है, समस्त व्याधियों का मूल है। इसी से अनेक क्लेश उरपत्त होते हैं। काम 
वात है, छोभ कफ है, क्रोध पित्त है। यदि ये तीनों किसी ष्यक्ति के मन में 
एकत्र हो गये, तो दुखदाई सन्निपात रोग उत्पन्न हो जाता है। ममता दाद, 
ईप्थो खुजली, हप-विपादु गले की वृद्धि, पर-सुख से उत्पन्न जलन राजयचम्ा, 
दुष्टता एवं कुटिलता कोढ़, भहकार उप्ततभा या गठिया, दुभ-कपट-मद-मान 
नहरुआ, दृष्णा जलूंघर, त्रिविध एपणाय तिजारी और सत्सर तथा भविषेक 
द्विविध ( साध्य एवं असाध्य ) ज्वर का रूप हैं | मनुष्प एक ही व्याघि से 
मर जाता है। ये तो अनेक असाध्य व्याधियाँ हैं, जो जीव को असझ्य पीढ़ा 
पहुँचाती हैं। इन व्याधियों के रहते हुये सनुष्प शान्ति कैसे प्राप्त कर सकता 
है? आगे दोहा संख्या २०९ में इन व्याधियों के शमन के लिये नियम, धर्म, 
आचार, तप, ज्ञान, यश, जप और दान जेसी करोड़ों जोषधियों की ओर संकेत 
किया गया है, पर मानसिक रोगों के निवारण करने में ये ओपधियाँ भी 
अपमथ हैं । 
आश्रय तो यह है कि ये रोग सभी को व्याप्त कर रहे हैं, पर कोई विरला 

व्यक्ति ही इन्हें देख पाता है। रोग-शान हो जाने पर रोग कम तो हो ज्ञाते हैं, 

परन्तु उनका जञाश्यन्तिक विनाश नहीं हो पाता । विपय का कुपथ्य इन्हें पुनः 
हरा-भरा कर देता हे ) भक्तिपथ के यही बाधक ड्ड ! जब तक मन में विषया- 
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२. प्रझुता पाइ काहि मद नाहीं। बाल० ८४ 
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फाएयें विद्यमान हैं भौर हृदय में अंधकार के स्थान पर प्रकाश नहीं क्ंता, 
तब तक सुख कहाँ) जब तक शोकधाम काम को छोड़ कर मानव राम क्का 
भगन नहीं करता, तव तक कुशल कहाँ, सानवन्सन को विश्राम कहाँ? जब 
तक राम की कृपा नहीं होती, तब तक ये खल लोभ-मोहादि मानवभन को 
संतप्त करते ही रहते हैं, पर जब भगवतक्॒पा से उनकी अनपायनी भक्ति भाप 
हो जाती है, तब ये समूक गट्ट हो जाते हैं। भगवद्भक्ति ही इन रोगों की 
एक मात्र भोपधि है भर वही आध्यात्मिक, भाषिदेविक तथा आधिभौतिक 
त्रिताएों को नष्ट करने बाली है । जब राम अपना छेते हैं तो फिर भविद्या 
माया का यह खड-परियार 5हर ही केसे सकता" है ! 


सिद्धि ; ऊपर भक्ति के जिन बाधकों का वर्णन किया गया है, वे समस्त 
अम्त/वाद्य करणों के विषय हैं । तुरुप्ती विषयानुरागी व्यक्तियों को अश्ागा 
कहते हैं, क्योंकि ये विषय उन्हें सगवान्‌ की कोर उन्मुख नहीं होने देते? । 
अतः मानव के प्रयक्ष की सप्रथम प्रिद्धि, उसके साधनों का प्रथम फल 
विषयविलास से विराग का होना है। इस विराग से ही जीव का जायरण होता 
है। जब तक भोहादि विपयों की रात्रि में मानव सो रहा है, हब तक उसे 
स्वप् जाते रहेंगे भौर वह उनसे दुश्ली होता रहेगा । परमार्थी और योगी इसी 
हेतु प्रपश्न से एधरू रह कर विषय-विदास से विरक्त होकर विवेक के प्रकाश 
की ओर चलते हैं। विपप-ब्रासना तम है, तो ज्ञान ज्योति है। जब साधक 
: मोह-अ्रम से हट कर ग्रबोध का अनुभव करने रगे, तभी उसे ज्ञाग्रत समझना 
चाहिये” । सत्‌ की यह ज्योति ही जाक्षज्ञान कराती है और उसे भगवान के 


हर 


१. जब लगि नें निज हृदि प्रकास अर विषयआस मन माहीं । विनय० १२३ 
२. तब छगि कुसल ते जीव कह सपतेहु मन विज्धाम | 
जब लगि भजत ने राम बह, सोद पाम तजि काम ॥ सुन्दर ० ४८ 
३. एहि विधि भलेहि सो रोग नसाहीं। नाहिं त जतन कोटि नहिं जाहीं॥ ४० २१० 
४. जाए नाम भद भंपन्र हरत ताप त्रय सूल । उत्तर० २१४ 
४. तंव ते मोर्डि ते ब्याप्ी माया । जद तें रघुनायक अपनाया ॥ उत्तर० ११६ 
६. मुनहु उमा ते लोग अगागी। हरि तज्ि होदि विष अतुरागी ॥ भरण्यू० ६१ 
७. जानिभ तबहिं जीव जग जागो । जब सब विषय विल्प्त विरागा ॥ अयो० ९४ 
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चरणों में अनुरक्त करती' है। भगवान्‌ के दश्शन का फर्क भी जीव को अपने 
स्वाभाविक स्वरुप की प्राप्ति" है । 


आत्मज्ञान भगवद्भक्ति और सयवत्कृपा द्वारा साध्य होता है। भात्म- 
ज्ञान से ही परमास्मज्ञान होता है. ( मुण्डक २-२-९५ तंथत्‌ आत्मविदो विदुः ) 
और इस ज्ञान के होते ही संसार स्वप्त के समान नष्ट हो जाता है। भारमज्योति 
परमास्मज्योति के साथ एक और भचल हो जाती” है। भगवान्‌ की कृपा ही 
एस मिछल के मूल में कारय करती है । 

रामचरितमानस के उत्तरकाण्ड में जो ज्ञानद्रीप का रूपक चाँधा गया है, 
उसमें भी सिद्धियों के इसो क्रम का उल्लेख है। ज्ञान द्वारा सो5हमस्मि की 
अखंड घृत्ति ही सत-प्रकाश की दीपशिखा है। इसी से जात्मान्ुभव के सुख 
का सुन्दर भकाश होता है, जो सांसारिकता के मूछ में निहित भेद भोर अम 
का विनाश करताए है । 

सत्‌ के प्रकाश में ही चुद्धि हृदयरूपी -घर में 'चेठ कर भहंभाव की प्रन्थि 
को खोलने का प्रयत्न करती है। इसी बीच में साया जाकर अनेक प्रकार के 
विप्त खड़े कर देती है। वह ऋद्धियों भौर पिद्वियों को प्रेरित करके चुद्धि को 
छोम में डालती है और वे पिद्धियाँ विविध प्रकार के छुल-छुश्नों द्वारा समीप 
पहुँच कर भपने शब्वबल से सत्‌गुणरूपी दीपक की ज्योत्ति को छुझ्ना* देती हैं । 


१, होश विधेक मोह अ्म भागा । तव रघुनाथ चरन भनुरागा ॥ भयो० ९४ 
२. मम दरसन फल परम अनूपा | जीव पाव निज सहज सरूपा ॥ भरण्य० ६४ 
३० सोइ जानइ जेहि देहु जनाई। जानत तुम्दि तुम होश जाई ॥ 
तुम्द्रिद्दि पा तुमई रघुनन्दत । जानहिं भगत संगत उर चन्दन ॥ अयौ० १२८ 
होश अचल जिंमि जिव हरि पाई ॥ कि० १६ 
जेद्दि जाने जग जाह हेराई। जागे जथा सपत भ्रम जाई ॥ वालू० १३६- 
४. सो5हमत्मि इति वृत्ति भखंडा | दौप सिख। सोई परम प्रचेडा ॥ 
कातम अनुभव सुख सुप्रकासा | तव भव मूल भेद भ्रम नाप्ता ॥ 35० २०२ 
मृण्डक २०२०८ तथा कठ २-३-१४, २५ में भी यही वात कही गईं है । 
५. तव सोइ बुद्धि पाइ उजियारा । उर शृद्द वैडि भंथि निरुवार[ ॥ 
छोरत भंयि जानि खगराया। विधन भनेक करे तव माया ॥ 
रिद्धि सिद्धि प्रेरे बहु भाईं। बुद्धिह लोभ दिखावहिं भाई ॥ 
कूल वल छल करि जाई समीपा। अश्वल वात बुझावहि दौपा ॥ उत्तर ० २०२ 
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यदि बुद्धि एन सिद्दियों के चक्र में न पड़ी, तो इन्द्रियों के प्रोखों में बेठे हुये 
देवता उपद्रव प्रारमम कर देते हैं। वे विषयवायु के पलकों को जाते देख कर 
वातायन को खोल देते हैं जिससे विज्ञान का दीपक बुक्ष जाता है। इसके 
बुझते ही जीव पुनः सांसारिक होशों का भाखेट बनता है। कबीर ने इसी 
धवस्था को हद का नाम दिया है। सत्‌ की भी एक सीमा है। यदि प्रमु-कृपा 
न हुई, तो सत्‌ की ध्योति स्थिर नहीं रह सकती। मानव साधनों द्वारा इतना 
ऊँचे घढ़ कर पुनः पतित हो सकता है। जब तक भन्थि विधमान है, भौर वह 
अन्तिम सत्‌ की ही अन्थि है, तब तक मुक्ति कहाँ, परमानन्द कहाँ! 
इस हद से बेहद में पहुँचने के लिये, सत्‌ की ग्रन्थि को काट कर चिग्नन्धि 
बनने के लिये, भगवद्भक्ति अर्थात्‌ सर्वात्मदा समर्पण भोर सगवत्कृपा की 
कषावश्यकृता है। यह समर्पण ही शरणाग्रति है । इसके बिना अन्यि छूठ ही नहीं 
सकती। भगवत्कृपा अन्तिम साधन है, जो जीव के पास नहीं है। इसे वह 
प्राप्त करता है। यह प्राि ही बस्तुतः प्रभु का चरण है। उपनिपद्‌ जब 
कहती है! 
'तायसात्मा अवचनेन रम्यः ने मेघया ने बहुना श्ुत्तेन! । 
( कठोप० १११३ ) 


तब उसका यही थर्थ है। मेधा या बुद्धि जीव को इस अन्धि से नहीं छुड़ा 
सकती । इसे तो प्रभु का प्रसाद ही छुड़ाता है। यमेवेप बृणुते तेन रम्पः जयवा 
सम्तक्रतु। पश्यति वीतशोकों धातुः प्रसादात्‌ महिमानमात्मद!! 

( कठोष० १।२२० ) 
अथवा तुलसी के शब्दों में 'तुलसिदास यह जीव मोह रज्जु जोह वांध्यों सोह 
छोरे ।! ( विनय० ३०२ ) 

तुूसी रामभक्ति को चिन्तामणि कहते हैं, जिसका परम प्रकाश दिन-रात॑ 
बना रहता है तथा जो दीपक-साजन, धी ( स्नेह ) और बत्ती किसी की अपेक्ता 
नहीं रखती । इसके प्रकाश को छोभरूपी पवन बुझा नहीं सकता। यह वह 
प्रकाश है, मिससे अविद्या का भन्धकार नष्ट होता है भोर काम्रादि खछ 
निकट नहीं भा पाते । वेद के शब्दों में इस प्रकाश के द्वारा दरीर, प्राण, 
मन भोर बुद्धि की गरुहाओों में भरा हुआ तम-तोम विध्वस्त हो जाता है। तम 
में विचरण करने वाले निश्चाचर, मिनकी संज्ञा वेद में 'अन्रि! कही गई है, तभी 
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तक चोरी और डक्रेती कर सकते हैं अथवा आाक्ान्ता घनकर भात्मधघन को लूटे 
सकते हैं, जब तक यह प्रकाश उदित नहीं हो जाता । भक्तिरपी यह परम 
प्रकाश सबके साग्य की वस्तु नहीं है। प्रभु की कृपा से किसी-किप्ती साधक 
को ही यह सिद्ध हो पाता है । 

वेद जेसा पीछे लिखा जा चुका है, उत्‌, उत्तर भीर उत्तम तीन ध्योतियों 
का नाम छेता है। उत्‌ सत्‌ की ज्योति है, उत्तर भाव्सज्योति है और उत्तम 
प्रभु की ज्योत्ति है। साधक का आदर्श अन्तिप्त उत्तम ज्योत्ति को प्राप्त करना 
है तुछझसी ने भगवद्धक्ति को ही परम प्रकाश कह कर उसी की भाप्ति को 
अपना चरम उद्देश्य समझा है। परमसागवत तुलसी के छिये भक्ति और 
भगवान्‌ में कोई भन्तर नहीं है । थे केवल हरिसज्ञषन को सत्य और अन्य 
सबको स्वप्न के समान असत्य मानते हैं। सगवन्नक्ति को यह महत्त्व हिन्दी 
के भक्तिकालीन धायः सभी कब्रियों ने दिया है । 


“-००/90-:-- 


तल ला आज आषनप आम 
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१. गूहता शु्तमों वियात्त विश्रमम्रिगम । ज्योतिष्कर्ता यदुश्मसि ॥ ऋच्ेद ११८६५१० 
- डेद्र्य तमसरपरिसः पश्यन्त उत्त नू ।..._ 

देव देवषा सूर्यमगन्म ज्योतिरुत्तमम्‌ ॥ यजुर्वेद ३५१४ 
३. विनप्रपश्रिका पदसंस्या ६० में नारायण भगवान्‌ की दोप्ति को भी तुलत्तौ 


ञ् कल का. मद ल्जि है. 
पातत सूती के समान लिखते ईं। परम प्रकास रूप दिवराती रामयरित- 
मानस्त उत्तर ० १२० ३ 


४. प्रम्ता कहा 


चै 


मे अनुभव अपना । सत हरि मजन जगत सब सपना ॥ अर॒ण्य० ७० 


जकादश अध्याय 


वेदिक भक्ति से साम्य तथा वेषरप 


हिन्दी साहित्य के मध्यकालीन प्रतिनिधि संत कवियों की भक्ति के विवेचन 
के उपराग्त एस भक्ति का चेदिक भक्ति के साथ कहाँ तक सास्प है तेथा कहाँ 
तक बैफय--हस पर भी विचार कर छेना चाहिये। इस विचार के दो प्र 
हो सकते हैं: ( ॥ ) आन्तरिक भावानुमूति जो आधार्यों द्वारा निर्दिष्ट विनय- 
भक्ति की भूमिकाओं, एकादश भासक्तियों, पड़विधा शरणागति तथा नवधा 
भक्ति से होती हुई साधक की सिद्ठियों तक पहुँचती है।( २) बाह्य नाम- 
रूपादि, मिनका सम्बन्ध साधक की विशिष्ट रुचि ओर प्रवृत्ति के साथ है। 
प्रथम हस नाम-रुपादि पर विचार करेंगे । 


ताम ; वेद ऋहता है, प्रभु एक है, पर विम्न उप्तका अनेक प्रकार से वर्णन 
फरते हैं । एक होते हुये भी उसके अमेक्त नाम हैं। ये नाम विभिन्न भाषाओं 
में विभिन्न रुप वाले हैं ओर एक ही भाषा सें भी उनका नानात्व स्पष्ट रुप से 
प्रकट हो रहा' है। वेदिक ऋषि इस्द्र, मित्र, वरुण, अप्ति, यम; सातरिश्ा, 
दिव्य, सुपर्ण, गहःमान्‌ , ईश, विष्णु, शिव, तह्म, सविता, सोस भादि विभिन्न 
सामों द्वारा उमका वर्णन करते हैं। उसका मुख्य ताम ओरेस है, जिसे प्रणव 
भी कहते हैं--ऐसा वेद, वराह्मणग्रंथ तथा उपनिषदों का मंतर है । हिन्दी के 
मध्यकालीन संत भी इस तथ्य को स्वीकार फरते हैं कि प्रभु के अनेक नाम 
हैं। कबीर, जायसी, सूर, तुरुस्ी सभी ने प्रभु का धनेक नामों द्वारा आहान 
किया है, परन्तु इन नामों में कुछ तो वेदिक नाम हैं, शेष नवीन हैं। अश्ु 
का मुख्य ताम सी भोशेम न रह कर राम तथा क्ृष्ण है । तुलसी छिख़ते हैं : 


जद्यपि प्रभु के नाम अनेका | लुति कह भ्षविक एक ते एका॥। 
राम सकछ नामरूु ते अधिका । होठ वाथ अघ खग गन बिका ॥ 


विमामिननिलभनानक जमा /ंााााााां॥४४४४४४७७७७४ए७ए७७एएक 
जरन्‍कसम>त अमनमा. 


१, एक सृत्‌ विप्रा बहुथ। वर्दान्त ; ऋग्वेद १।१६४॥४६ 
२, नामानि ते शतकतो विश्वारिगॉमिरोमहे । ऋग्वेद ३।१७।३ 
३, यजुर्वेद ४०१७, गोपव १२३, कृ० शश१५, मुण्डक ३१६३) प्रश्न ५७७ 
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राका रजनी भगति तव, राम नाम सोह सोम । 
अपर नाम उहुगन विमल, वसहु भगत उर व्योम ॥ भरण्य० ४२ ( क ) 


वैष्णव भक्ति के साथ मिप्त बेढिक विष्णुनाम की प्रतिष्ठा हुई, वह भी कालान्तर 
में पीछे पढ़ गया। जाचाय रासानुज ने नारायण नाम को गागे किया; परन्तु 
वह भी विरक्त संनन्‍्यास्ियों के अन्दर ही प्रचार पा सका। साधारण जन्रता ने 
राम भीर कृष्ण नामों को ही भपनाया। हकृष्णनाभ के साथ भाचायय तनिम्वाक, 
चेतन्य जौर वल्नस के सम्प्रदाय विशेष रूप से संवद्ध हैं। रामनाम के प्रचार सें 
महाष्मा रामानन्द, कबीर भोर तुलसी का योग प्रमुख रूप से है। 


अपने मनोनीत सन्त कविद्नों की रचनाओं का अध्ययन करते हुये पाश्ात्य- 
विद्टानों द्वारा वेंदिक भामों पर उठाये गये प्रश्त का समाधान मुझे कबीर में 
मिला | जैसे चेद प्रभु का वर्णन अनेक नामों द्वारा करते हैं, वैसे ही कबीर भी 
पाश्चात्य चिद्दान्‌ भौर उनका भजुसरण करने वाले पुतद्देशीय विद्वान इन 
नामों मे विभिन्न देवी-देवताओं की कदपता करते हैं, यद्यपि वेद निरावरण 
शब्दों में इस स्थापना का प्रत्यास्यात करता है। वह नाता नामों में उसी 
एक का प्रकाश बताता है, पर उसकी मान्यता को ऐतिहासिक कम सें 
परवर्ती ऋषियों की मान्यता को रूप प्रदान किया जाता है। अपने मूल रूप सें 
वेद एक ईश्वर का नहीं, नाना-देव-चाद का समर्थक है, ऐसा इन विद्ठार्नों 
का मत है और इस आधार पर वे इन विसिन् देवों के विभिन्न स्वरूपों, आायु्धों 
तथा वर्मो का उल्हेख करते हैं। क्या इनकी इसी पद्धति का जजुसरण करके 
कबीर, जायसी भादि को भी बहुदेववादी नहीं कहा जा सकता १ क्या कबीर 
के रास, ब्रह्म, गोविन्द भादि नामधारी कोई पएथक्‌ पृथक देवता हैं ? क्या हमके 
प्रयोग-स्थर्लों का विश्लेषण करके इनके पथकू पृथक स्वरूपों की उद्धावना कबीर 
में की जायगी ! कबीर-वाणी का अध्येता उच्च स्वर से इन कर्पित स्थापनांओं 
का खण्दन करेगा। भाज्ञ तक किसी भी विद्वान ने इन विभिन्न नामों में विभिन्न 
देवों की 'स्वरुपावस्थिति को कं्रीर में स्वीकार नहीं किया। यदि कबीर में 
विभिन्न नामों के होते हुये भी अनेक देवों की प्रशस्ति नहीं मानी जा सकती, 


तो वेद की अपनी मान्यता के विरुद् उसी पर नाना नार्मों द्वारा नाना-देव-बाद 
का आरोप क्यों लगाया जाता है १ 


53] # 
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अपने पत्ष का सप्तर्थन करने के लिये पाग्चाध्य विद्वान इस संबन्‍्ध में दो 
संकाये खड़ी कर सकते हैं; प्रथम, कतिपय नामों के साथ बहुबचन का प्र्रोग 
कौर द्वितीय, कतिपय देवों का स्रीलिंग होना। हम शंक्रार्शो का निराकरण 
सुगम भौर सरल है। भारतवर्ष की धायपरुपरा ईश्वर को पुश्तिंग-स्रींलिंग 
सभी रुपों में मानती रही है। उसने बह्म; को देव सी कहा है जौर देवी भी । 
साथ ही उसने ईश्वर की बंढुना पुकंषचन से भी की है भौर बहुवंचन 
भे भी। छोफ में भी समश्रान्त व्यक्तियों को एकचन तथा बहुचचन द्वारा 
संवोधित किया जाता है। तू, तुम, भाप, श्री १०८ आदि का प्रयोग यही 
सिद्ध करता है। अतः वेद के भी वरुण), आादित्यास), वेवाः भादि ऐसे ही 
भादराथक प्रयोग हैं। उपनिषदों का नमः परमऋषिस्य/ प्रयोग भी इसी 
प्रकार का है। परमक्रि तो एक ही है, परस्तु भादुर के हिये उसका 
बहुबचनास्त प्रयोग किया गया है। बजभाषा में हमारे दाढनु क॑ तुम चो 
बुलाइबे आये हो! आदि प्रयोगों में दादा शब्द का धहवचनीय प्रयोग भादर अर्थ 
ही है। पश्लिंग भौर स्लीलिंग का प्रयोग भी प्रभु के रुप में किसी प्रकार की 
वाधा उपस्थित नहीं करता । वेद स्वयं ईश्वर को माता तथा पिता कहता है। 
कबीर की वाणी में भी प्रभु को कहीं माँ, भम्बा तथा कहीं पिता कहा गया 
है। तुरुसी भी उसे माता तथा पिता कहते हैं'। श्वेत्ाअतर उपनिषद्‌ के शब्दों 
में--सवं स्री ते पुमानसि त्व॑ कुमार उत वा कुमारी। (४-२)--पएसमेश्वर को 
किसी भी लिग में पुकार जा सकता है। अतः वेद के देव: 'भाषः सरस्वती? 
अथवा 'अप्मि” 'भादित्य/ चंद्रमा/' जेसे लिंग और वचन केमेदों से प्रयुक्त शब्दों 
में पृथक देवी-देवताओं की करपया नहीं की जानी चाहिये! शुक्र और अहम 
शब्द तो नपुंसक लिंग में भी प्रयुक्त हो रहे हैं? । 
हिन्दी के मक्तिकालीन कवियों द्वारा प्रयुक्त प्रभु के नामों पर जब हम 
विचार करते हैं, तो ऐसा प्रतीत होता है कि वेदिकनामावल्ि ज्ञानकाण्डी 


अजलरार २स+मररकल+ पल, और. ओ ५०-१५ -िलन्‍नरननना ५ अध्यामनअ-मममपानक, आन सनी अनलनाओ अजीज 
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, स्व हि नी पिता, वस्तो ले मत । ऋ० ८-९८-१९ 
२. मेंरे प्रभु गुरु मातु पिते हो । वितय० २७० 
कवीर० हरि जननी में वारुक तोरा॥ पद ११ 
बाप राम सुति विलती मेरी। पद ३५७ 
३, य्जु० १२०१ 
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शैव सम्प्रदाय के साथ संबद्ध होकर कबीर और जायसी को तो कुछ-हुछ प्राप्त 
हो गई*, परन्तु वेष्णय शाखा उसका तिरस्कार करती हुई राम भौर कृष्ण 
नामें के प्रचार में ही यत्रपूरवक छगी रही । तुछसी णोर सूर इन्हीं नामों को 
सर्वश्रेष्ठ प्रदान करते हैँ) कदीर और जायसी जोॉकार के साथ अधिकांश 
असिनव नामों को अपनाते हैँ। तुछती जोश्मू का नाम्न केचछ एक चार 
मानस के उत्तरकाण्ड में शित्र की स्तुति में लेते हैं। सूर में तो यह नाम 
कहीं भी दिखाई नहीं दिया। वेद के भन्य नामों से इन्द्र देवराज घन 
गये, गरुस्मान्‌ विष्णु के घाहन चने बेठे, वरुण जछ के शधिष्ठातर देवता, 
असि-वायु-सविता आदि प्राकृतिक शक्तियाँ, यम नरक के अधिषति, 
सोम चंद्र और छता, शिव भर विष्णु देव-विशेष, सरस्वती विद्या की देवी, 
ईद शिव, गगैश शिव के पुत्र ओर प्रजापति सृष्टि के खष्टा घह्मा बन गये । 
प्रभु के लिये प्रयुक्त बेद के विभिन्न नाप्तों को लेकर पौराणिकों ने देवता्ों का 
जाऊ-सा फेछा दिया । पुराणों की यही विशेषता हिन्दी के भक्त कवियों को 
रिक्थरुप में प्राप्त हुई भौर उन्होंने जन-कल्याणा् उसका सुन्दर प्रयोग किया। 

रूप : वेद में प्रभु सद-चित्‌-भानन्दस्वरूप है। इसी स्वरूप में 
उप्तके स्वीय गुर्णों का भी समावेश है। यह स्वरूप और तत्संबन्धित गुण हमें 
हिन्दी के सभी भक्तिकालीन कवियों में दिखाई देते हैं। प्रभु निराकार है, 
उप्तकी कोई प्रतिमा नहीं है भथवा यह निखिल जगेत्‌ उसका द्रीर है और 
वह इसके रूप-रूप में प्रतिरुष होकर विद्यमान है, यह उक्ति जैसी वेद में है, 
वेसी ही इन सब कवियों में । यह कवियों की रचनाभ्ों से उदाहरण देकर 
स्पष्ट किया जा चुका है। ज्येष्ठ वक्त अथवा हिरण्यगर्म के रूप में पेदिक अहा- 
कएपना भागवत-सम्प्रदाय में विशेषरूप से स्वीकृत हुई है और कबीर, जायसी, 
सूर, तुलसी सभी ने उसका वर्णन किया है । 

विश्व-वषु के रूप में ब्रह्म के रूप की जो विराट करपना की गई, उसमें 
अवतारवाद की भावना भी सम्मिलित है। सृष्टि का आविर्भाव मानों पुरुष 
का आय्यावतार है। यह पुरुष नाराग्रण हैं। यही राम और कृष्ण है। इस 
अबतार के साथ अव्यक्त प्रकृति मानों उमा, राधा भथवा सीता है। प्रकृति 
_ते ऋमश! विकसित सहान्‌ ( महत्तल ) और जहुंकार अथवा भन प्रद्यस्न और 
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अनिरद्र हैं अथवा भरत जऔर शझुन्न हैं। बलराम ( संकर्षण ) और रूषमण 
जीव हैं । तुरुसी ब्रह्म और जीव के बीच साया के समाव जब राम भौर छप्पमण 
के मध्य में विराजमान सीता का नाम छेते हैं, तव विकास के इसी क्रम को 
प्रकट करते हैं। वेष्णवों ने इसे चतुष्यृद्ठ का नाम दिया है। पहले चततुम्यूंह की 
करपवा कृष्ण के परिवार तक ही सीमित थी, परस्तु वाद में राम का परिधार 
भी उसमें अन्तभुक्त हो गया। मानव के उत्थान को दृष्टि में रख कर इस 
चतुब्यूंह पर विचार कर, तब सी उप्तमें एक सुन्दर क्रम दिखाई देता है। 
जब तक सानव का अन्त/करण शुद्ध नहीं होता, उसके मन कौर बुद्धि में 
निर्मलता नहीं भावी, तब तक वह विषयवातवाओं में पढ़ा रहता है। 
चतुव्यूंद में जो राम जोर कृष्ण के साथ अन्य तीन शक्तियाँ हैं, थे इसी नेसंत्य 
की प्रतीक हैं। यदि प्रकृति के ये तस्व क्षपनी विशुद्ध, पवित्र एवं सत्‌ धवस्था 
का चयोतन करने लगे, तो जीव मार्नों बह्म के संपर्क में आा गया जोर उसका 
अनुभव करते का अधिकारी बत गया । 


घतुष्यूंह के साथ भगवान्‌ का घतुर्भुज रुप भी प्रतीकाक्मक है। उसकी 
चारों शुज्ञाय चारों दिशाओं की घोतक हैं। सर्वन्न भोर सर्वदा प्रभु की रक्षण- 
शक्तियाँ इन विशाल भुजाओं के रूप में जीव को भराप्त हैं। चारों हाथों में रखे 
हुये शंख, चक्र, गदा भौर पत्म इन्हीं विभिन्न शक्तियों के रुपक हैं, जिनमें शंख 
जात ओर विजय का, चक्र कर्स और रक्षा का, गदा शासन भीर संयम का तथा 
पञ्म शान्ति का प्रतीक है। भगवान्‌ का विम्ह पड़गुणोपेत है। ये गुण ज्ञान, 
शक्ति, ऐश्वय, वर, वीय॑ भौर तेज-प्रथु के रूप, सृष्टि के उपादान, कर्ृत्व शक्ति, 
प्रम-राहित्य, अविकार तथा अपर-निरपेत्तल्ल को प्रकः करते हैं। इन पड़गु्ों 
से युक्त होने के कारण ही ब्रह्म की संज्ञा भगवान्‌ है। भगवान्‌ के भतिरिक्त 
बलराम, प्रधुन्त और अनिरद्ध श्यवा लषमण, भरत कोर शज्ुप्त में फेवल दो-दो 
गुर्णो का समावेश है। अन्य देवी-देवताओं की कर्पना सी किसी न किसी 
विभूत्ि, श्री या ऊर्ज की अभिव्यक्ति करती है। पोराणिकता के इस मतीक-बाद 
को यदि समझ लिया जाय, तो एक अदूभुत दाशतिक रहस्य का उद्घाटन 
हो जाता है भौर उच्च पर छगाये गये विक्ृषतत ऐतिहासिकता के आरोप का 
निराकरण भी । 

क्पीर और जागसी प्रमु के अबतारी साकार रुप के समर्थक नहीं हैं, पर 
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. 


सर भीर सुझसी की रघनानों का यह प्राण है। पेद भी एस रूप का 
प्रतिपादन नहीं करता ! 

गण : प्रमु के जिन युर्णों का पर्णन येद में उपलब्ध होता है, जेंसे 
रचयिता, पालयिता, संएर्ता, फर्मफठदाता, दयोलं, न्‍्पायपारी, पूणफाम, 
भक्तवरसऊ भादि, यह 7र्षों का स्पों इन सथः कवियों फी रघनान्ों में स्वीकृत 
है। सुठसी ने हूस सम्बन्ध में एक नया मार्ग छाबरय प्रदण किया है. कार 

हू मार्ग ध्यांकर-भप्वेतयाद से भी एम प्रतीत ऐोता ए । छुठसी धपने राम फो 

निर्गुण मद्ा फा भवपार मानते एँ। यथपि थे उन्हें विष्णु का क्गगार भी 
मानते हैं, पर उनकी छास्तरिक फामना राम को विष्णु से शय मठ फरने मी 
धोर छद्वित होती है। इस लाधार पर उनके गुण भी पंसा दी रूप धारण फर 
ठेते ४ैं। एस संबन्ध में जो जसंगति उरपन्त ऐसी है, उप्तकी शर्ा पीदे की 
जा चुकी है। सर ने विष्णु कौर कृष्ण में क्षन्तर नहीं रखा । मे विष्णु फो देव- 
कोटि से भी प्रायः बचाने का प्रयय्त फरे एं भर प्रिद्देयों में पेय फी स्थापना 
भी उनकी घाणी फा छच्चय प्रतीत ऐसा दे। 

गुर्गो का चिन्तन फरते हुये पमु के निगुण भौर सगुण ऐपने फी घर्षा भी 
प्रायः चछती रहती है। एमारे भक्त कवि फयीर, जागधी, सर धौर तुछसी 
प्रभु को निर्गुण घौर समुण दोनों अक्ार का मान कर घले हैं। थेद भी ऐसा 
ऐी कहता है। यजुर्वेद्‌ के ४० थे अध्याय फा ८ पा मन्य एस सम्बन्ध में देखने 
योग्य है। गुणों के धाधार पर प्रभु के नामों में कुछ विशिष्टता भा गईं दै। 
वष्णदों ने दहन नामों के साथ इसीलिये पछ्ठपात किया है। ये धष्दा नाम फो 
पानकांडियों के छिये, परमात्मा नाम को कर्ममार्गियों के लिये भौर भगवान्‌ 
नाम को भक्तों के लिये स्वीफार करते हैँ । प्रह्म चिन्तन फा विषय है, परमात्मा 
करस-फ़छ-प्रदाता है जौर भगवान्‌ भर्फतों पर कनुप्रह फरने पघाले हैं । 

लीला : जहाँ तक लीला का सम्पन्ध है, कपीर भौर जायसी दोनों पेदों का 
धनुसरण करते हूँ। विश्व फा शमिराम उन्मीझन, स्थिति ौर विछय हरि- 
लीछा के प्रमुख श्र हैं। जबतारी छीछायें जिनका विशद चर्णन सूर भौर 
तुलसी फो श्भिप्रेत है, धपने सूचम घर्थ में कवीर जौर जायसी फो भी स्वीकार 
हं। पर निशाचरों का शपने कुत्सित कर्मों तथा गठित जाघारों फे फरने पर 
भी मुक्ति पाना उन्हें ग्राद्य नहीं होगा । प्रभाव से एरि-स्मरण की घाल भौर 
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उससे सद्गति प्राप्त करना यथपि वेण्णव आचायों ने स्वीकार किया है, फिर 
भी कर्म-मर्यादा का -विधातक होने के कारण इसे आचारबादी दाशनिक ग्रहण 
नहीं कर पवेंगे। लीला के साम्प्रदायिक भेद भी कुछ अटपटे प्रतीत होते हैं । 
सर में उनकी स्वत्प झाँकी अवश्य भा गई है। तुलसी-जेसे लोक-ध्म के 
प्रतिष्ठता भर मर्यादावादी कवि ने उन्हें भ्हीलता-रज्ित समप्त कर अपनी 
क्ृतियों में स्थान महीं दिया। कबीर भोर जाथसी में भी उन्हें स्थान नहीं 
मिल सका । लीढा में 'शिर-समर्पण” जिसे जायसी ओर कबीर 'सिर सोंपना! 
कहते हैं, वेद के 'शिरों अन्नमधों मन! के आधार पर है। यद्यपि आचार्य 
रामानुज ने मोक्ष में भी अहंभाव का नाश नहीं माना है, पर कबीर, जायसी, 
सूर, तुलती सभी लीला के केन्द्र, साध्य, तक पहुँचने के लिये घहंत्ता का 
विनाश अथवा उसका समर्पण भावश्यक समझते हैं। इसलामी सिद्धान्त के 
भाधार पर जायसी अहंकार के साथ जीव का विवाश भी मानते हैं। 


विशुद्ध लीला-जेत्र की दृष्टि से कबीर जन्मजात प्िद्ध प्रतीत होते हैं, पर 
सुसद्धिम वातावरण में पालित-पोषित होने के कारण सामाजिक विपमता पर 
चुब्ध हैं. क्षोर अपनी तीखी परन्तु हितकारिणी वाणी सें एक भोर ब्राह्मण को 
फटकारते हैं, हिन्दुओं फी हानिकारक प्रधाओं पर तीब्र भाधात करते हैं, तो 
दूसरी भोर मुसलमानों की धर्मान्धता, मांस-सक्षण आदि की भी चुरी तरह 
खबर लेते हैं। ज्ञायसी में साधन जथवा प्रयत्न-पक्ष की अविकता है। तुलसी 
में साधन एवं साध्य दोनों पत्त समान हैं। यूर एकान्त भक्ति में लीन साधक 
है। उसे न प्रवत्मपक्ष दी भपेज्ञा है, न किसी पर रजोगुणी कट्टूक्तियाँ कसने 
की । अमरगीत के व्यंग्य और उपालस्भ भी उसे सरप्तता से एथक नहीं 
होने देते । । 

धाम : धार्मों का वर्णन कबीर में वेदानुसार है। तृतीय धाम के ऊपर 
चतुथ धाम की स्थिति का भी उसने उद्लेख किया है, जो वेद तथा उपनिषद्‌ 
दोनों में उपलब्ध होता है। सूर ने वृन्दावन घाम का विशेष रूप से वर्णन 
किया है, जो वेष्णव पुराणों के अनुसार है। जायसी का सतखंडा महरू धौर 
उसके ऊपर भाठवाँ सदाद सात धामों के भी ऊपर, अनिरवेचनीय अरह्मधाम की 
कव्पना से संयुक्त है जोर सत्य है। तुलसी निजधाम, हरिधाम, पीरसागर, 
वेकुण्ठ भादि का उल्लेख करते हैं, पर भ्रयोध्या को दृन्दावनधाम-जेसा महत्् 
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प्रदान नहीं करते । वे उसे 'मम धागदा! भर्थात्‌ . वेकुष्ठ दिलाने वाली मानते 

| ५ हज ४ कर छै 
है। ऐप्ली उक्तियाँ वैदिक आधार नहीं रखतीं। चेद वृन्दावन का भी वणत्त 
नहीं करता । 


कबीर और जायसी दोनों ने शून्य और गगन का विशेष पारिसापिक 
क्ष्थों में प्रयोग किया है। यह प्रयोग बोद्धपरम्परा से उन्हें प्राप्त हुआ था, 
ऐसा विद्वानों का मत है। पर हमारी समझ में ये दोनों शब्द व्योम के पर्योय- 
धाघी थे, इसी के स्थान पर बौद्ठों द्वारा प्रयुक्त हुए भोर उनसे सिर्धों तथा 
नाथों में होते हुए कबीर एवं जायसी को प्राप्त हुए। वेद में 'परमे व्योमन! 
शब्दों का प्रयोग है और लिखा है कि समस्त ऋचाये इसी में सुरक्षित हैं । 
मुण्डक २-२-७ में इस व्योम को दिव्य अहापुर कहा गया है, जिसमें भाष्मतत्त्त 
प्रतिष्ठित है। कबीर भी ऐसा ही कहते हैं। उनका भाकाश, चेहद, शून्य या 
गगन यही व्योम अथवा ब्रह्मपुर है। हृठयोग की साधना में इसी की सहस्नार 
चक्र कहा जाता दे। जाज्ञाचक्र तक ह॒दु है, सीमा है। यहाँ तक चैतना 
( कुण्डलिनी या उम्ता ) उठकर, यदि बेहद में न पहुँची, तो फिर गिर सकती 
है। सहखार हिरण्सय कोश है, विरज है। वहाँ पहुँच कर फिर पतन नहीं 
होता | इसको सात धार्मों से भी ऊर्ध्व स्थान दिया गया है । 


उपयेक्त विषेचन से हम इस परिणाम पर पहुँचते हैं कि वेदिक भक्ति में 
नाम-रुपादि की चर्चा सूचम मानसिक स्तर से सम्बन्ध रखती है। भागे चछ 
कर पीराणिक युग में इसे स्थुछता तथा साकारता प्राप्त होती है। प्रतिमा- 
विहीन की प्रतिमा बनाई जाती है और उसके लिए विशाल भच्य सन्दिरों का 
निर्माण होता है। आकार के साथ प्रतिमा के वेश, भाभूषण, भायुध, परिकर 
आदि सबकी कल्पना की जाती है। कबीर-जैसे सस्तों में यह पुनः सूचम रूप 
धारण करती है, पर सूर और तुरुसी में. जाकर फिर स्थूछ हो जाती है। 
पौराणिक तीथेयात्रा का साद्दात््य कवीर में जास्तरिक स्थिति-परक है, सूर भौर 
तुलसी में वाह्य स्थानों से सम्बद्ध। कर्मन्द्रियों के कार्यों पर ॒नियस्त्रण और 
सदाचार की प्रतिष्ठा वेदिक युग से लेकर जब तक सुरक्षित रही है, यद्यपि गीता 


से लेकर तुरूसी तक दुराचारी के भ्रभु-उन्मुख होते ही पविन्न घन जाने का भी 
प्रतिपादन किया गया है । 
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. चेणाव शाचाय शंकर भट्ेत भर मायादांद का सण्डन करने चले ये, पर स्वयं 
उससे बच न सक्े। हिन्दी के इन भक्त कवियों में भी ये दोनों दाद विधमान 
हैं। वे माया के वन्धर्नोंत्रे मुक्ति चाहते हैं और उसे भगवस्छंपा द्वारा साध्य 
संमझते हैं। भादाय शंकर रवय॑ अग्रतिम तार्किक पुव॑ ज्ञानकाण्डी थे, पर उनके 
लिखे हुए भक्ति-परक स्तोन्न अनुभूति में किसी भी मक्त की भावनोजों से न्यून 
नहीं हैं। कदोर भौर तुछुसी में भ्ठेत और भक्ति का मपि-काश्वन संयोग है | 


भाषार की दृष्टि से कवीर, जायसी भौर तुलसी नें भक्ति को एक असिनव 
रुप प्रदान क्रिया । यह था आंचार-मर्यादा को भक्ति का अह्ट बना देना । सूर 
तो हीला-गायन में भप् रहे भौर शुद्ध पुष्टठ जीव की भाँति मर्यादा से ऊपर, 
पर आचार मर्यादा के अन्तर्गत हे। फवीर भीर तुछसी दोनों जहाँ भक्ति के 
प्रकारों का उल्लेख करते हैं, वहाँ सदाचार को उसका अविवार्य अह् बना देते 
हैं। राम ने शवरी को जिस नवधा भक्ति का उपदेश अरण्यकाण्ड में दिया है, 
वह सदाचार-पद्धति की ही व्यास्या करता है। कबीर भौर जायसी इस विषय 
में तुलसी के साथ हैं। . 

: भगवान्‌ के अजुप्रह का सम्पादन और उसकी अम्रोध प्रभविष्णुता सभी 
भक्त-कवियों को स्वीकार है । जायसी प्रयत्रपत्त में विश्वास करते हैं; पर रसूल 
की कृपा, गुरु की दया भोर प्रभु के भनुग्रह का महत्व उन्होंने भी स्वीकार 
किया है क्‍ ह 
ज्ञाकह गुरु करे भसि मया।' (प६० १८०) 'सबे नबी के पाछ्ठे वांचे ।? (आ०क० ४४) 
तथा--मया कर मुहम्मद तौ पे होहहि मोख । ( भाखिरी कलाम ६ ) 
कबीर, सूर भौर तुलसी तो मुक्तकण्ठ से इस प्रसाद का यशोगान गाते हैं। 
उन्हें भपना नहीं, अपने प्रभु की कृपा का ही अव्ग्बन है। सुर के पुष्टि मार्य 
की तो यही आधारशिा है। कबीर ने भी छिखा हैः 'कहि कपीर उदरे 
है-तीनि । जापर गोविन्द कृपा कीनि ॥! ( पद ३८५ ) तपस्दी, संयभी, ध्यानी, 
ज्ानी--सब वन्धन से पड़ गये, पर मिस पर गोविन्द की कुपा हुई, वह बच 
गया, भवसागर से पार हो गया । 

नामस्मरण सभी भक्त कवियों का भक्ति की यात्रा में पुण्य पायेव रहा है। 
बेदिक ऋषि अपनी रक्षा के समिलापी बन कर प्रभु के पवित्र नाम छी भीख 
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माँगते हैं भीर भोध्म नाम के स्मरण को महत्त्व देते हैं। उपनिषदों के ऋषि 
वेदिक ऋषियों का अनुगमन करते हैं। उनके वर्णन नाम-मद्दिमा से क्ोत-प्रोत 
हैं। बोद्वों का महायान सम्प्रदाय 'भोशेम्‌ मणि पत्मेहुम! के जाप का विधान 
करता है। इसी का प्रभाव सासी जातियों तक पहुँचा । सूफियों में हूँ हूँ जैसी 
विशेष ध्वनिर्यों का उद्चारण इसी का अनुकरण जान पढ़ता है। हिन्दी के भक्त 
कवियों का तो यह प्राण है। सूर आदि प्रायः सभी भक्त नाम-माहात्यय को 
प्रभुखता देते हैं। जायसी लिखते हैं, 'जेद्दि नहिं टीन जनम भरि नाऊं। तेहि 
कहेँ कीन्ह नरक महं ठाऊं 0” ( पद्मावत १३ ); जो ,लहिं जिभों रात दिन 
सुमिरों, मरों तो जोहि ले नाउँ। सुख राता तन हरिभर, भोहूं जगत छे 
जाउं ॥! ( पद्मावत ९४ ); पर जन्यन्न उन्होंने नाम पर इतना अधिक वल नहीं 
दिया है। प्रभु के स्मरण का उल्लेख उन्होंने भवश्य किया है। 

नामों के सम्बन्ध में कबीर यदि वेद हैँ, तो जायसी ब्राह्मण अन्य हैं. भौर 
सूर उपनिषद्‌ हैं, तो तुलसी पुराण हैं। कवीर में वेद की भाँति प्रभु के नाना 
नाम हैं। जायसी ब्राह्मण अन्थों की भाँति नाम तो नेक छेते हैं, पर जोंकार 
या अद्दाह. के समान विधि भर देव के भतिरिक्‍त उनकी मति शन्यत्र नहीं 
टिकती | सूर से उपनिषद्‌ साहित्य के ऋषियों जैसी तद्नौनता है, जो हरि- 
छीला-गायन में अभिव्यक्त हुईं है। तुलसी की भक्ति राम-गाथा को लेकर 
चलती है। पौराणिक साम्प्रदायिकता उनमें ओतप्रोत है । 


हिन्दी के भक्ति युग के प्रारम्भ में स्वामी रामामनदु ने समय की आावश्य-' 
कता को अनुभव करके पूजा के विधि-विधानों के स्थान पर राम-नाम-फीर्सन 
का भ्रचार किया था। गोस्वामी तुरुसीदास्त ने इसी पद्धति का अंजुकरण किया। 
वालकांड के शआरम्स में नाम-जाप को उन्होंने शिवजी के साथ सम्बद्ध करके 
पमंगल-ह॒र्ता तथा संगरू-भवन बना दिया* । महास्मा रामानरदु ने रामनास 


के जाप को शूद, अन्त्यज, यवन भादि सबके लिए विधेय बना दिया था । 
पुलसी की रचनाओं सें इसकी प्रतिध्वनि बार-बार सुनाई देती है । 
१. मंगल भवन मंगल इारी । उमा सहित जेहि जपत पुरारी ॥ बाल० १९ 
२. स्वपच सवर खप्त जमन जड़ पांवर कौल किरात । - 
* रास कहते पावन परम होत भुत्नन विख्यात ॥ अयोध्या० १९५ 
लप॑च जवनादि कैवल्य भाजी ॥ विनय० पद ५७ 


बेटिक भक्ति से सास्य तथा वेपम्य ७७१ 


कवीर आदि सन्त वेद में विधास नहीं करते । वे कितादी शान. की धपेत्ता 
परोह् के साज्षात्कार को अधिक श्रेयस्कर समझते हैं। गुरु का अनुभव-दीपक 
उनका पथ-प्रदृ्शक है। पर आश्रय यह है कि उनका साधना-पथ वेदोक्त पथ से 
किंचित्‌ मात्र सी हघर-उधर नहीं जाता । जिन सिद्धियों का वे वर्णन करते हैं, 
वे वेद-सम्मत हैं। हमारी सम्ति में जब वे वेद की निन्‍्दा करते हैं, तव उसे 
वेद की नहीं, उनके नाम से प्रचलित हिन्दू-परम्पराज्ों की निन्‍दा समझ्ठनी 
चाहिए । हन परम्परा्थों पर पुराणों का प्रभाव है, वेदों का नहीं । 


भावानुभूति : जब हम भावाचुभूति पर विचार करते हैं, तो ऐसा ढगता 
है, जैसे इस हृदय की वृत्ति में वेदिक युग से लेकर भाज तक कोई परिवर्तन 
नहीं हुआ। भक्ति-संवंधी जो भावोद्वार बेदिक ऋषियों के कण्ठों से फूद कर 
निकले, वे काठ के भजन्न प्रवाह में प्रवाहित होते हुये हमारे मध्ययुगीन भक्त 
कवियों तक ज्यों के त्यों चले जाये भोर भाज भी उनका अवदग्बन, लेकर 
हमारे भद्यास्त, व्यित एवं व्याकुल हृदय शान्ति का शनुभव करते हैं। उदा 
हरण के लिये हम कुछ वेदमंत्र भीर उनके समानान्तर हिन्दी भक्त कवियों की 
भावनाओं को नीचे उद्रत करते. हैं। इनमें. कहीं भाक्मनिवेदव है, कहीं 
विनय है, कहीं विरह-पीढ़ा है, कहीं घर पहुँचने की झमिलापा है, कहीं अपना 
दैन्य और साधन-भक्तमता है, कहीं विचारणा या कहीं व्याकुजता और पश्चा 
पाप की भावनायें हैं, कहीं प्रभु की ' उदारता, पमता, सुन्दरता, शरणागत 
भक्त-वत्सकता भौर तजान्य आशधासन है, कहीं क्षपने पापों का स्मरण, कहीं 
उद्वोधन और कहीं समर्पण है।. वेष्णव जाचायों ने भक्ति का जो गहन 
विवेचन बाद में किया है, उसकी समग्र पृष्ठभूमि बेद के मंत्रों में उपस्थित. है 
और वह अपने उसी रूप में हिन्दी के भक्त कवियों को प्राप्त हुई है। दीचे 
टिखे मंत्र में प्रसु की कृपा, भक्त-वत्सठता भौर सवसमर्थता का वर्णन है; 


भर्यूर्णोति यक्षग्न भिपक्ति विश्व यत्तरस । 

प्रेमन्धः ख्यतू नि। श्रोणो8भूतू ॥ ऋण 44९२ 
भर्थाव्‌ प्रश्न नंगे, दीन, हीन व्यक्ति को चर्तों से आच्दादित कर देते है, व्ययित 
एवं आतुर प्राणी को भेपज देकर रोग-मुक्त कर देते हैं। भन्धा, उन्हीं की कृपा 
से देखने छुगता है भौर लैंगड़ा-छछा चलने की शक्ति प्राप्त कर लेता है। 
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मेरे सोम नम्त जन को घुंम भाच्छादित कर देते हो । 

आतुर व्यधित रुप्ण प्राणी के कष्ट सकल हर लेते हो ॥| 

अँधा भी तव कृपा दृष्टि से सृष्टि देखने छगता हे। 

ढुँगढ़ा-लुछा भी तव घछ पा यहाँ दौड़ता भगता है ॥ ( भक्तितरंग्रिणी ) 

प्रभु भक्वत्सल हैं। उनके अनुग्रह से क्‍या नहीं हो सकता १ हसका 
उद्लेख करते हुये खूर, सुलसी घोदि सभी सनन्‍्तों ने णपनी जनुभूति इन्ही 
शब्दों में प्रकट की है। सूर लिखते हैं : 

चरन कमल पन्दीं हरिराई । 

जाकी कृपा पंगु गिरि छंघे, अंधरे को सय कछु द्रसाई ॥ 

वहिरी सुने, मूक एनि घोले, रंक घले पिर छुन्न घराई । 


हा भू सूरसागर ( ना० प्र० स० )॥ १ ॥ 
तुलसीदास लिखते है; 


मूक होंदि वांचाछ, पंगु चढहटं गिरिपर गन । 
जाछु कृपा सो दयाछ, द्ववहु सकल कलिप्तठ दृह्दन ॥ चाक्ष० २ 


व्यासजी कहते ई 
मूक करोति चाचालं, पंगुं ऊंघयते गिरिस्‌ । 
यल्‍्कृप। तमहं वन्दे, परमानन्द्माधवम्‌ ॥ 
प्रभु घास्तव में भपने भक्त का देन्य दूर फर देते हैँ । वे भपने जन को 
रुघु से मेंहाल्‌ , छोटे से घड़ा भौर राई से पर्चत थना देते हैं। हसके साथ 
हीं जो भक्त को कष्ट देता है, झाततायी है, उसे गिरा भी देते दें--पर्वत से 
राई कर देते हैं। प्रश्च की कृपाहष्टि निध्के ऊंपर पढ़ गईं, उसके लिये भसम्भव 
भी संम्भव हो जाता है। गोस्वामी तुलसीदास लिखते हैं: 
गरछ सुधा रिपु करे मित्राई। गोपद्‌ सिन्‍्धु लचछ सितलाई ॥ 


गरुअ सुमेरु रेच सम ताद्दी । राम कृपा करि चित॒वा जाह्दी ॥ सुन्दर ६ 
सूर भी लिखते हैं 


जाको हरि ऊंगीकार कियो | 


ताके कोटि विधन हरि हरि के, जमे प्रताप दियो 0 
ध्ुंति भगवती कहती है द 


ववें महीमवर्नि विश्वेनाम्र्‌ , सुर्दीतिये वेय्पाय जरन्तीम । 
जरमेयो नमसे जद॒र्ण: सुतरणां जकृणोः इन्द्र सिन्धून ॥ ऋ० ४॥३९६ 


7 । 3 
वेदिक भंक्ति से साम्य तथा पेपस्थे ७७३ 


प्रभो | तुम काम, क्रोध जादि शब्रुक्षों पर विजय प्राप्त करने वाले अपने 
भक्त के लिये इस विशाल पृथ्व्री को दूध देने. वाली कामपेलु बना देते हो । 
तुम्हारी कृपा से उछुछता हुआ तूफानी समुद्र परम प्रशांत रूप धारण 
कर लेता है और दुस्तर, अनुन्नंधनीय सिंधु गौ के खुर के समान सुगमता से 
पार होने योग्य बन जाता है ! 


पेद ने प्रभु को अनेक स्थानों पर 'दुषभं चर्षणीनाम? 'वृपबरत! तथा द्विप! 
कह कर पुकारा है, जिसका अर्थ यह है कि प्रभु अपने भक्त की कामनाओं को 
सफल करने वाले हैं। सफछता की वर्षा करना, कामनोर्शों को पूर्ण करना, 
भक्त को सुख देना, भगवान्‌ का व्रत है, नियम है, विरुद है, बाना या स्वभाव 
है। गीता के शब्दों में कल्याण-पथ पर चढने चाढा मानव कभी हुर्गति में 
नहीं पढ़ता । जो क्षनन्य चित्त से प्रभु की उपासना करते हैं, उनके योग- 
जे का भार प्रभु पर रहता है। 


प्रभु हारिल की लकदी हें, भन्धे की छाठी हैं बूढ़े एवं थक्े-साँदे भराणी का 
अवल्मवन हैं, यह सात ऋग॒वैद के ८०४५-२० वें मन्त्र में हस प्रकार 
वर्णित है 
आ त्वा रुभ न जिब्रयो ररममा शवसस्पते ! 
उश्मप्ति था सघस्य भा । 
हे वलों के स्वामी, शक्ति के भण्डार, जेसे ब्रुद्ध पुरुष ढण्डे के सहारे चढ़ता 
है, वेसे ही मैंने आपका अवलग्बन अहण कर लिया है भौर में चाहता हूँ कि 
अब तुम सदेव मेरे सामने ही बने रहो । 
अमरगीत के अन्दर सूर ने इसी भाव का धन्य प्रकार से उल्लेख किया है 
हमारे हरि हारिछ की रूकरी । 
मन-ऋ्रम वर्चन नन्द नन्‍्दन उर यह दृढ करि पकरी। 
जागत सोचत स्वप्न दिवस निसि कान्ह-कान्ह जकरी । 
खुनत योग छाग्रत हमें ऐसो उयों करई ककरी । 
सुती व्याधि हमकों ले आये देखी सुनी न करी । 
६. न,हि कल्याणइव कथित दुरगेति तात गच्छति । हि कब्याणवृद कश्रित दुर्गेति तात गच्छति॥ ६ ॥ ४०... 
अनन्याश्रिन्तयन्तो मां ये जंनाः पय्युपासते । 
ते नित्यामियुक्तानां योगस्षेम वृहु।म्यह्म्‌ ॥ ९-२२ ॥ गीता 


७७४७ मंक्ति का विकास 


यह तो 'सूर! ताहि ले सींपो जिनके मन चकरी ॥ ६० ॥ 
पृ० सं० ७०३, सूरखागर, वेंक्टेश्वर प्रेस सं० १९९१ । ना० श्र० स० ४६०६ 


वेद तथा सूर दोनों के शब्दों में सर को केवल प्रभु का भवरूम्बन है भौर 
चह दिन हो या रात्रि, स्वप्त की अवस्था हो या जाग्रत अवस्था, सभी काछों 
ओर सभी अवस्थाओों में भपने प्रभु को सामने हो देखना चाहता है । 
. क्रव भक्तिशतेत्र फी कुछ अन्य भाषनार्भों को देखिये : 
विचारणा : 
वि से कर्णा पतयत्नो विचक्तुः वीदं ज्योतिहंद्य भाद्वित॑ यत्‌ । 
.. वि से सनश्वरति दूर भाधीः कि स्थिदू चच्यामि किमुनू सनिष्ये ॥ 
ऋण ६।९। ६ 
मेरे कान इधर-उधर भागते हैं। भाँखें हघर-उधर देखने छगती हैं । हृदय 
में स्थापित ज्योति ( चेतनता ) आँल़ भौर कान के बन्द रहने पर भी इृघर- 
उधर घूमती है। मेरा सन दूर-दूर तक चिन्ता के विपयों में विचरण करता है । 
हे प्रमो ! फिर मैं क्या वोलूँ और केसे विचार करूँ। सूर लिखते हैं : 
मेरी कौन गति त्जनाथ ? 
भजन पिम्रुस रु सरन नाहीं, फिरत विपयनि साथ । 
हों पतित, अपराध-पूरन, भन्‍्यौ फर्म-चिकार । 
काम क्रोध रू छोस चितवों, नाथ सुमहिं विसार ॥ १२६॥ 
द इन्द्री अजित, बुद्धि विपषयारतत, मन की दिन-दिन उलदी चाछ। 
: काम-क्रोध-मदु-लोध-महासय, जह-विसि नाथ, रहत बेहाल | 
जोग-जुगति, जप-तप, तीरथ-ब्रत, इनमें एकी अंक न भाल | 
कहा करों, किह्दि भाँति रिक्षावों, हों तुमको सुंदर नंदकाल ॥ १२७ 
पश्चात्ताप :.... . मी 
यृ भाषिनिध्यो वरुण प्रिय! सनन्‍तयां भागोत्ति कणवतू सखा ले। 
भान एनस्वन्तो यक्तिन्‌ भुजेम्त यन्धिप्सा विश्रः स्तुवते वरूथस॥ ऋ० ७३८८। ६ 
है प्रभु ! में तेरा सदा का बन्धु और साथी हैं। पर, हाथ ! तेरा प्रिय 


होकर भी सें कित्तने भ्पराध किया करता हूँ? है पूज्यदेव | में पाप करते हुये 
भोग न भोग । मुक्त स्तुतिकर्ता को अपनी शरण में रखो। * ' द 


बंदिक संक्ति से साम्य तंथा वेपम्य ७५४ 


लिव नब ते हरि ते विगान्यों, तब ते देह गेह निन्न जान्यों। 
माया बस सरूप विसरायो, तेहि भ्रम ते दारन दुख पायो ॥विनय०१३६ 
मेरे हृदय नाहिं आवत हो, है शुपाल हों इतनी जावत। 
कपदी, कृपन, कुचील, कुद्रसन, दिन उठि विषय-वासना बावत ॥ 
कदुली कंटक, साधु असाधुहिं, केहरि के संग पेनु बंधाने। 
यह विपरीत जानि तुम जन की, अंतर दे बिच रहे लुकामे ॥ सूर० २१७ 
जव तें जग जनम लियौ, - जीव नाम पायो । 
तब तें छुटि भौगुन इक नाम ने कहि भायी ॥ 
प्रभु की प्रभुता यहै छु दीन सरन पावे। सूर० ३२४ 
उद्बोधन ं 
न दं विदाथ य इमा जजान अन्यद्‌ युप्साकमन्तरं बभूव । 
नीहरेण प्रावृता जरप्याः चासुतूप उकय झासश्ररन्ति ॥ यजु० १७४१ 
: है मनुष्यों ! क्या तुम उसे नहीं जानते, मिस्तने इन सब को उत्पन्न किया 
है? भरे तुम कुछ और ही हो गये हो। तुम में और प्रभु में बहुत अन्तर पढ़ 
गया है। पज्ञान के कुहरे से ढके हुये, केचछ अपनी प्राष-तृप्ति में मग्न और 
प्रछ्ापी वन कर तुम क्यों व्यथ मार्मों में भटक रहे हो ! 
हत-उत देखत जनम गयो। क्‍ 
या झूठी माया के कारन, हुहूँ धय अंध भयौ। 
वे प्रिभुवनपति विसतरि गये तोहिं, सुमिरत क्यों न रहो ॥ 
श्री भायवत्त सुन्यो नहिं कवहूं, वीचहिं संटक्ि मन्‍्यी। 
सूरदास कहे, सब जय बूढ्यो, जुगजुग भक्त तम्यौ॥ २९१ ॥सूर० 
जनम पिरानो ऐसें-ऐस॑ । 
के घर-घर भरसत जदुपति विनु, के सोचत, के वेसे । 
के कहुं खान-पानरमसनादिक, के कहुं बाद अनेसे ॥ घूर० २९३ 
व्याकुलता : | 
क्षपां मध्ये तस्थियांस तृष्णाविदूज॑रितारस | 
मुठय सुच्तत्न सुल्य ॥ ऋ० ७, ८९, ५ 
है शक्तिशाली प्रभु ! में प्यासा झ रहा हूँ। चारों भोर से मुझ्ते जल की 
घारायें घेरे हुये हैं, में उनके बीच में बेढा हैं, फिर भी पिषाप्ता से व्याकुछ हो 
रहा हूँ। हैं देव | दया करो । रहा करो । 


४७६ भक्ति का-विकास 


न्‍्त कपवीर ने इसी भाव को लेकर यह गीत लिखा है : 
पानी में मीन प्याप्ती । मोहिं देखत छागे हांसी ॥ 
सुखसागर नित भरो ही रहत है, पल पल रहत निरासी ॥ 
कस्तूरी बन में झूग खोजत, सूंधि फिरत बहु घासी। 
आासज्ञान विनु नर भटकत है कोई मथुरा कोई कासी ॥ 
तुलसी भी लिखते हैं: ५ की 5 ६ 
आनंद सिंधु मध्य तव वासा | विनु ज्ञाने कस मरसि पियासता ॥ 
संग अ्रम बारि सत्य. जिय जानी । तहूँ छू मगन भयो सुख मानी ॥ 
| विनय ० १३६ 
आश्वासन «५ । 
कदु प्रचेतसे महे पंचो दैधाय शस्यते । तदिद्धि अस्थ वर्धनम्‌ ॥ 
3 ' कि साम्र० पू० ३, १, ४, २, 
भहान्‌ , ज्ञानी परमेश्वर के लिये यदि थोढ़ा-सा भी स्तुति-चचन उच्चारण 
किया जाय, तो वह निश्चय ही भक्त का संवर्धन करने, वाला है। 
मुरुसी भी .लिखते हैं : ' १ 
भाष कुभाय भनख आरसहूँ । नाम ज़पत संगल दिसि दूसहे ॥ घारकू० ४४ 
अभिलाषा : 
यदझे स्यामहं स्वं त्व॑ वा घा स्था भहम्‌ । 
स्युटे.. सत्या.. हइहाशिपः ॥ ऋ० ८, ४४, २३ 
दे प्रकाशस्वरुप परमांप्मन्‌ ! तेरे भाशीर्वाद यहाँ सत्य हों। या वो मैं 
तू हो जाऊँयातूमेंहोजा। आओ, ह 
छोचन और न देखत काहू और सुनत्त नहिं कान । 
सूर स्थाम को बेगि सिावहु कहत रहत घट प्रान ॥ सूर० २२७० 
कण राधा एक जगत बानी । करो मंत्र काम सुवि दीन यानी ॥ सर २५६७ 
भव तोहिं जाव न देहीं राम प्यारे । ज्यों भाव स्यों होहु हमारे ॥ 
चरननि छागि करो बरियायी | प्रेप्त प्रीति राजी उरझायी ॥ 
ह फट 5 ह पद्‌ हे कबीरग्र० पृष्ठ ८७ 
.... कहे कवीर हरि दरस दिखायी । हमहि खुलावहु के तुम चचकि आावहु ॥ 
कबीरभन्धा० प्ु० २०७, पद ३५८ 


रे 
बेदिक भक्ति से साम्य तथा वेपम्य ७७४ 


विनय : 

हम से वरुणश्रुधिहवमधा घ सृढय । सवा मवस्यु राचके ॥ ऋ० १, २५, १९ 

हे सर्वश्रेष्ठ चरणीय देव ! मेरी हस विनय को सुनो भोर मुझे सुखी कर 
दो । रक्ता की कामना लिये हुये भाज में तुमसे यही प्रार्थना कर रहा हूँ । 


मन क्रम वचन कहति हों सांची, में मन तुमहिं छगायों । 

स्रदास प्रश्न कन्तरमामी क्यो न करो मन भायों॥ सू० स्ला० २३०२ 
दूसरथ के समरथ तुही, तरिश्॒ुवन जप्त गायो। 
तुरुती नमत भवक्ोकिये, बलि, वाह बोल दे विरदावली बुदायों ॥ विवय० २७६ 


प्रभु की विशाल भुजायें हम सब की रहता करने के लिये फेली हुई हैं । 
उसकी शरण बृहत्‌ है, महान्‌ है। जिसने उसकी शरण ग्रहण कर छी, वह 
निहाल हो गया, निर्य, उ्योतिष्मात्‌ भौर भानन्दी बन गया। हस प्रकार 
की भावनाथ हिन्दी के मध्यकाढीन सन्तों ने धनेक बार प्रकट की हैं। वेदिक 
साहित्य में भी वे इसी रूप में उपलब्ध होती हैं। इन्हीं से मिछती-जुरुती 
भाववायें वेद हथा भक्तिकाक्ीन कवियों की रचनाओं के आधार पर नीचे कुछ 
और उद्छत की जाती हैं 


(१ ) वेद कहता है कि यदि भगवान्‌ को वहीं जाना, तो वेदिक कर्मक्ाण्ड 
यज्ञ अथवा ऋषाओं का पाठ व्यथ है 
यरतत्ञ वेद किम्रचा करिप्यति ? ऋ० ३१६४॥३९ 
जो पे जानकी नाथ न जाने ।._ 
तो सव करस धरम अमर दायक ऐसेहि कहत समाने ॥ विनय ० २३६ 
(२) जो उसे जानते हैं, वे ही भानन्द में स्थित होते हैं : 
य इत्तहिंदुस्त हमे समासते। ऋ० ३, १६४३९. 
जानत तुरहहिं तुम्हहिं होह जाई ॥ भ्यो० १२८ 
होई भचल जिमि जिव हरि पाई ॥ कि० १६ 
(३ ) निकट से तिकट विद्यमान प्रभु को जीव देख नहीं पाता भर 
निकट रहती प्रकृति को, माया को, छोड़ नहीं पाता 
अन्तिसतन्त न जहाति जन्तिसस्ते न पश्यति । अथर्ववेद्र ३०, 4, ३२... 
मोहि मूद मत्र बहुत विगोयो । ह 
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याके लिये सुनहु करनामय में जग जनमि जनमि दुख रोयो । 
सीतल मधुर पियूष सहज सुख निकर्टाह रहत दूरि जनि खोयो ॥ 
विनय० २०७५ 
(४ ) जरा-मरणधर्मा शरीर में सोये हुये जीव ! उठ, जाग्मत हो : 
हुय॑ कर्याण्यजरा मरत्य॑स्याझृता गृहे । यस्मे कृता शये स यश्चकार जजार सः ॥ 
अथर्व० १०८२६ 
जागि रे जीव जागिरे। ु 
चोरन को डर बहुत कद्दत हैं उठि उठि पहरे छागि रे ॥ क० अ० पद ३५० 
जागि जागि जीव जड़ जोहे जग जामिनी । 
देह गेह नेह जानि जेसे घन दामिनी ॥ विनय० ७२ 
(५) शुभ, ऐश्वय और श्रेष्ठ दान के लिये प्रश्चु हमें प्रेरित करें 
देवस्य वर्य सवितुः सवीमनि श्रेष्ठे स्थाम वसुनश्र दावने । पट० ६, ७१ रे 
हों हापयी करि जतन विविध विधि अतिसय प्रधरू अजे। 
तुलसिदास बस होहि तबहिं जब प्रेरक प्रभु बरजे॥ विचय० ८९ 
( ६ ) प्रसु समीपता के साथ जीच की सेवा कर रहे हैं, उसे अपनी जोर 
आकर्षित करते हुये भ्कारण उसके द्वित में छगे हैं : 
सदा व इन्द्रश्नकुंषत्‌ आ उपो नु स सपयन्‌ । न देवो घृतः शूर इन्द्र । 

( सोम० पू० ३, १, है ) 
कबीर हरि सब को भज, हरि को भर्ज न फोय | (क० ग्र० ४० पु० ७१ ) 
बासुदेव की बड़ी बढ़ाई । . 
बिन्ु बदले उपकार करत है स्वार्थ बिना करे मिन्राई ॥ सूरसाग! ३ 
अति कोमल करुनानिधान विन कारन पर उपकरारी | विनय० १६६ 
यहे जामि चरननि चितु लायो । 
नाहिंन नाथ अकारन को हितु तुम समान पुरान श्रुति गायो ॥ वि० २४३ 
(७ ) प्रभु दीन और प्रणत, पापी और पत्ित पर भी दया करने चाले हैं 
यो झूलयाति चक्॒पे चिदागो चर्य स्पाम वरुणे अनागाः ॥ ऋ० ७, ८७, ७ 
असि दुश्चस्त्र चित्‌ द्रध:। ( सामवेद्‌ १००३ ) दश्न - दबा हुआ, दीन 

लित प्रभुकृपा से उन्नत बनता है 


आरत दीन अनाथति के हित मानत लछोकिक कानि हो । चिनंय० २२३ 


रह तु 
नेदिक भक्ति से साम्य तथा वेषस्थ ७७६ 


आरत अधम अनाथ हित्त को रघुवीर समान। विनय० १९१ 
दास तुलसी दीव पर इक राम ही की प्रीति 

नाहिने कोड राम सो मम्रता प्रनत पर जाहि। विनय० २१६ 
जहां जहां सुमिरे हरि जिहि विधि तहं तैसे उठि धाये हो । 

दीन बन्धु हरि, भक्त कृपा निधि, वेद पुराननि गाये हो ॥ सू० सा५ ७ 
जब जब दीननि कठिन परी । 

जानत हों करनामय जन को तव तब सुगम करी ॥ सू० १६ 

स्थाम गरीबन हूं के गाहक । 

सूरदास सठ ताप हरि भज आरत के दुखदाहक ॥ सू० सा० १९ 


(८ ) देव ! मुझ पतित पापी का उद्धार करो : 
| उत देवा भवहित देवा उन्नयधापुनः । 
उतायश्नक्रुषंदेवा देवा जीवयथा पुनः ॥ ऋ० १०३३७ 


नीचे गिरा हुआ हूँ प्रभुवर हाथ पकड़ कर मुझे उठा छो । 

पापी हूँ में पत्ित पुरातन जीवन देकर देव सम्हालो.॥ भक्तितरंगिणी 
"नाथ सकौ तो मोहि उघारी। 
पत्ितन में विस्यात पतित हों. पावन नाम तिहारो ॥ सृ० सा० १३१ 


(९ ) प्रभु की शरण प्राप्त हो जाने पर जीव अपने स्वरुप, विस्तार तथा 
ऐश्वय आदि को आ्राप्त कर हर्पित हो उठता है, संगलमय वन जाता है: 


तस्थ ते शर्मन्तुपसचमाने राया मदेमतस्वाहतना च॥ ऋ० ६॥४९१३ 
देखत रघुवर प्रताप, बीते संत्राप पाप ताप त्रिविध प्रेम साप दूरि ही करे । 
तुलसिदास प्रभु कपालु निरखि जीव जन निहाल भंप्यो भव जाल परम मंगलाचरे ॥ 

विनय० ७४ 

(५० ) प्रभु दूर भी है पास भी : 

क्रदू दूरे तद्वन्तिफे! यजु० ४०४ 
ना वह मिला न बेहरा ऐप्त रहा भरपूर । 
दिश्विन्त कह चीयरे अन्ध मुरुख कह दूर ॥ पद्मा० ८ 

( १ ) प्रभु के सम्रान कोई नहीं है और न कोई उप्की क्रियाओं को 

समप्त ही सकता है। द 
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अनुतमा ते मधवन्न किन न त्वायोभस्तिदेवताविदान: 
न जायमानो नशते न जातो याति करिष्याक्ृशुद्ि प्रवृद्ध! 
ऋषणेद १4 ६७५९ 
ना कोई है ओहिके रूपा । ना भोहि काहु भसतेस भनुपा॥ पद्मावतत ८... 
ताकर कीन्द न जानइ कोई । कर सोइ जो मनचित होई ॥ पश्मावत ६ 
उपनिपद्‌ भी कहती है; 'न ततस्सश्रास्यधिकश्न दृश्यते” श्वेता० 


(१२ ) प्रभु अच्चुत को च्युत करने वाले, बलवानों में शिरोमणि भौर 
भक्तों का उद्धार करने वाले हैं: 
मन्ये सवा यक्षियं यक्षियानाम्‌ सन्‍्ये खा च्यवनं अच्युतानाम । 
सन्‍्ये व्वा सत्ववामिरद्ध केतु मन्‍्ये त्या तृप्भ चर्पणीनाम्‌ ॥ ऋ० ८॥९६४ 
छुत्नहिं भछुत निदुत्नहिं छावा। दूसर नाहिं जो सरवरि पावा ॥ पतद्मावत ६ 
भ्वगति गति जानी न परे । 
रीते भरे भरे एंनि ढारे चाहे फोरि भरे ॥ 
पाहच बीच कम्तल विकलाबे जल में जगिन जरे ॥ 
राजा रंक रंक ते राजा ले सिर छन्न घरे ॥ 
सूर पतित तरि जाय छिनक में जो ग्रश्ञु नेंकु ढहे ॥ स्‌० सा० ३०५ 
वारक विलोकि बलि कीज़े मोहिं भापनो 
राय दसरथ के तू उधपन थापनो ॥ 
साहिब सरन पाल सबरू न दूसरो। | 
तेरो नाम लेत ही सुखेत होत ऊसरो ॥ विनिय० १८० 
( १३ ) मझु सपने सक्त की अभिलापाओं को पूर्ण करते हैं, यह उनका 
पिरुद है, चाना है, स्वभाव है 
वृषा सोम घुमां जसि दृपादेव वृपत्रतः । तथा धर्माणिद्ध्रिपे ।! 


फ साम० १५०४ 
यदंग दाशुपे सवें अर्ने भड्ढं करिप्पसि | तवेत्तत्‌ सस्यमंगिरः:।! 


५ ऋ० १।१॥२१ 
दीनता दारिद दरे को क्ृपावारिधि बाज | 

दानि द्सरथ राय के तुम वानइत सिरताज ॥ वित्य० २१९ 

एक दानि सिरोमनि सांची 


बेदिक भक्ति से साम्य तथ। वेषम्य ७४१ 


जोइ जांची सो जाचकता वस्त फिरि बहु नाथ ने नाच्यों ॥ विनय० १६३ 
राम भकवत्सलू निज वानों | 
जाति गोत कुछ नाम गनत नहिं रंक् होह के रावों । 
सूरवाप्त प्रभु की महिमा श्ति साखी वेद पुरानों ॥ सु० सा० १९ 


(३४ ) परम ! हमारे माता-पिता सब कुछ तुम्हीं हो। तुम्हीं रहा करो 
खं प्राता तरणेचेत्योमू! । पिता माता सदमिन्‌ सानुपाणाम ॥ ऋ० श३ण 
दीम को दयाठ्ु सुनियों भय दान दाता। 
सांची विरुदावलि तुम जग के पितुमाता ॥ सू० सा० ३२३ 
कवहुं कपा करि रघुबीर मोह चितेही । 
भी बुरी जन भापनो जिय जाति दयानिधि भवन अमित वितेहों ॥ 
तुलसिदास कासों कहे तुमहीं सब मेरे प्रभु गुरु मातु पिते हो ॥ विनय० ३७० 


( १५ ) ब्रह्माण्ड का पह स्वामी भुझ भपरिपक्त को पका देः 
'हूनो विश्वस्य झुचनस्य गोपा समाधीरः पाकमत्राविवेश । ऋ० १॥१६४।३१ 
जिसने अपने दघारीर को तप से नहीं तपाया, यह कशा है और उस 
पवित्र प्रभु को प्राप्त महीं कर सकता। पके हुये ही उसे प्राप्त करते हैं 
'अतप्ततनूनतदामो अश्नुते शतास इत वहन्तः तत्‌ समाशत | ऋ० ९,८३, 
ऊंधी भी भई ब्रज्ञ भाये। 
विधि कुछाल कीम्हे काँचे घट ते तुम आनि पकाये ॥ 
रंग, दियो ही कुंवर संवरे अंग अंग चित्र चनाये। 
गरून न पाये नव नीर जो अवधि अटा उर छाये॥ 
भये संपूरत भरे प्रेप्त जरू छुचन न काहू- पाये। 
राज काज़ ते गये सूर प्रश्न नंद नंदन कर छाये॥ए 
सूरसागर ४३५९ 
(१६ ) है पुरुहत ! हे ऐश्वयंशालिन्‌ ! हम तु्दारे हैं, हमारे लिये तुम्हारे 
अतिरिक्त यहाँ अन्य कोई भी सुख देने वाला नहीं है: 
चय॑ धा ते त्वे इत्‌ उ इन्द्र विप्राथपि स्मसि। क्‍ 
न हि त्वदुन्यः पुरहुत कथित मधवन्नस्तिमर्ड्िता ॥ ऋ० ८,६६,१३ 
मेरी तो पति गति तुम घन्तहि दुख पाऊं। 
हों कहाइ तिदारी अबं कौन को कंहाऊं ॥ सू० सा० १६६ 
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. हरि विनु अपनों को संसार। ट 
. माया मोह छोम हैं चाड़े काछ नदी की धार ॥ सु० सा० <४ 
जो एम, भले छुरे तो तेरे। 
. तुर्हेँ हमारी छाज - बढ़ाई.विनती सुनि पर मेरे॥ 
सर्व|ंतजि तुव सरणायति जायी इढ़ करि चरण गद्दे रे ।सू० सा० १७० 
कृपा श्व॒ कीजिये चलि जाऊं। | ु 
नाहिन मेरे भौर कोऊ बलि चरव फम्रल बिल्यु ठाऊँ। सू० ला० १२८ 
राम राय विन्नु रावरे मेरे को हित सांचो। 
स्वामि सहित सब से कहों सुनि गुनि ब्िसेषि कोठ रेख दूसरी खांचो॥ 
विनय० २७७ 
मोरे द्वित हरि सम नहि कोऊ। एटि भवसर सहाह सोठ होऊ॥ चाछ० १६० 
(१७ ) वंश की ध्वनि : द 
परत्नान्मानादध्या ये समस्वरन्होकपन्त्रासो रमश्स्य सन्‍्तवः। 

. भपानज्ञाघोवषिरा भहाप्तत ऋतस्थ पन्‍्थां च तरस्ति दुप्कृततः । - 

द | ऋ० ९(७६।६ 
अपने भतीत धाम में रकोक यन्त्र चाली, वेगवान जगत्‌ का ज्ञान कराने वाली 
वीणा बज रही है। धषन्धे भर बहरे इसे छोड़ देते हैं. तथा दुष्ट कर्मों में लोन 
प्राणी ऋत-पथ को पार नहीं कर पाते : 

चुवत अमी रस भरत ताऊ जहं सब्द्‌ उठे भसमानी हो । 

सरिता उमड़ि सिंधु को सोखे नहिं कछु जात चजानी हो । 

चांद सुरुत तारागण नहीं यह नहिं धहं रेन बिहानी हो । भतीतधाम 

वाजे चजें सितार बासुरी रंस्कार झुदुबानी हो। 

कह कबीर भेद की बाते विरद्ा कोठ पहिचानी हो। 

कर पहिंचानी फेर नहिं भावे जमजुलमी की खानी हो। कण्वाणी, १११ 
द क्‍ (कचीर : हजारीप्रसाद द्विवेदी) 

अधघर विम्ब ते भरुन मनोहर मोहन मुरली राग । 

भानहु सुधा-पयोधि घेरि घन म्ज पर वरसन छाग ॥ सू० सा० २३९५ 


( १4 ) सहामूल्य नग के सम्तान क्षमूल्य प्रभु को छिपा कर रखा 
जाता है। उसे किप्ती मो मूल्य पर चेचा नहीं जा सकता : 


वेदिक भक्ति से साम्य तथा वेषम्य ७परे 


महे चन त्वा, मद्गिवः पराशुल्काय देयास |... . 

न सहल्लाय नाथुताय न झताय शतासघ ॥ ऋ० ८१|५ 

- धनी धंन कवहूँं न प्रगदे धरे ताहि ,छिपाय। 

हैं महानग स्थाम पायो प्रकटि कैसे जाय ॥ सू० सा० २४६१ 
चिस्तामनि क्यों पाइये ठोली। मन दे राम छियो निरमोली ॥ क०प्र० ३३४ 


( १९ ) है अनन्त ्राषियों के प्यारे ! परसानस्द-पूर्ण अभ्ु जगो। हम 
आहादित हृदयों से आपके दुशन करना चांहते हैं 
अपन मेहर पुरुषिय शीर॑ एवक शोधिपम । हहिमन्द्रेमिरीमहे ॥ ऋ० ८४३३१ 
जागिये गुपाल ला आनंद निधि नंदुलाल। 
जसुमति कहै बार बार भोर भयो घ्यारे॥ 
सुनत बचन प्रिय रसाल जागे अतिसय दुयाल भागे ज॑ज्ञाल जार दुख कदृंव टारे॥ 
त्यागे भ्रम फंद हंद निरखि के मुजारचिंद सूरदास अति अनंद मेंटे मद भारे ॥ 
द द सूरसागर ८२६ 


(२० ) प्रभो ! आज मह्मचर्यादि दिव्य शक्तियां भी कुछ काम नहीं कर 
रहीं, आप ही बचाहये । सन्तप्त हुआ में भाज तुम्दीं को पुकार रहा हूँ 
देवान्‌ू. यज्ञाथितोहुवे ब्रह्मचय यदूपिम । 
धक्तान्र्‌ यद्‌ वश्नून्‌ भालमे, ते नोम्जन्तुईसशे ॥ अथर्व० ७ २०९७ 
नाथ विकट संकट की बेला ।_ 
रिपु दछ चारों भोर खड़ा है देख मुझे असहाय भकेछा ॥ 
देवों का जाह्यात करू में पर वे भी सुख सोढ़ चले क्यों ! 
ब्रह्मचय मत तप संयम सव मुझ्त विपत्न को छोड़ चले क्‍यों ९ 
इन्द्रिय-दइसन 'शसन भन-तन का मेने खेल ब्यध ही खेला | नाथ० 
मेरी _स दुयनीय दुशा पर दया दृष्टि कहणाकर डालो । 
मेरी बिगड़ी बात घना कर कष्ट कृप से नाथ निकालछो ॥ 
पलट पुण्य कर्म फिर मेरे ढगे विजयश्री सुख का मेरा । भाथ० 


हे भक्तितर गिणी 
तुम जनि मन सेलो करी, छोचन जनि फेरो । 


सुनहु राम पिनु राबरे छोकई परलोकहुं कोठ न कहूँ द्वित भेरो ॥ 
भगतिद्वीन येद्‌ वाहिरी छखि कलिमल पेरों ॥ 


७८९9 . भक्ति का विकास 


देवनहू देव परिहृ्यो भेन्याव न तिनको हीं जपराधी सब केरो ॥ 
है ह्ैजव तब तुमहिं तें तुछती को भछेरो । 
देव दिनहू दिन बरिगरिंदे वलि जाऊँ विलम्द किये भपनाइये सवेरो ॥ 
| ... बि० २७२ 
(२१ ) प्रभु जिसकी रचा करते हैं, उसे कोई दवा नहीं सकता : 
य॑ रक्न्ति प्रेचेचलो चरुणों मित्रो क्यमा । 
न॑ कि; स दग्यते. जनः ॥ साम० 
जाको मव मोहन अंग करे । | 
ताको केस खसे नाहिं सिर ते जो जग बर परे ॥ सूृ० सा० ३६ 
जाको राखे साहयाँ मारिन संकिह कोह। 
.. चाछे न बॉका करि सके जो जग बरी होह ॥ क० पग्र० 
(२२ ) प्रभु ने जिसके सवनों में, यज्ञों में रमण किया, जिसे अपना छिया, 
चंद बद़े-बद़े आंक्रान्ताओं को भी जीत लेता है : 
यस्याह शेक्रः सवनेषु रण्यति स तीमेः सोमेः सहते एस्यतः । ऋ० १०७३६ 
महाराज रामादन्यो धन्य सोई । ' 
गरुभ गुन रासि संवेग्य सुकृति सूर सीलनिधि साधु त्ेहि सम न कोई ॥ 
ति० १०६ 
जाकों हरि अंगीकार कियो। द 
ताके कोटि विधन हरि हरि के अभय प्रताप दियौ ॥ 
दुरचासा अमरीप सतायो सो हरि सरण संयौ। 
परतिग्या राखी मन मोहन फिर तापे पठयौ ॥ 
चहुत साप्तना दल अहलादुडिं ताहि निसंक कियो। 
निकप्ति खंभ तें नाथ निरन्तर निज जन राखि लियौ ॥ सू० सा० ३७ 
( २३ ) हे देव ! सेरा रथ पिछुड़ गया है इसकी रक्षा करो -भोर जागे 
बढ़ा दो 
इन्द्र भणो र्थं ञ्च पश्चात्‌ सन्तमद्विवः । पुरस्तात एन से कृषि ॥ 


न रे ... भ्र० ८॥4०१४ 
जनस जनस हों सन जिश्यो, भव मोहि कितेही। 


बेदिक भक्ति से साम्य तथा वेषम्य ७५४ 


हों सवाथ हेद्ों सही तुम हू भनाथपति जो लघुतहि न भितेहौ ॥ 
विनय० २७० 


( २४ ) प्रभो ! तुम हमारे हो, हम तुम्हारे हैं, तुम्हारे साथ रह कर ही 
हम कल॒प पर विजय प्राप्त कर सकते हैं : 


स्वयाइव्‌ इन्द्र युजा वर्य, प्रति ब्रवीमहि रप्घ! । त्वमस्मा्क तवस्मसि ॥ 
ऋण ८॥९२॥३२ 
तुम भपनायो तब जानिहों जब मन फ़िरि परिहे । 
जेहि स्वभाव विषयन छग्यों तेहि सहज नाथ से नेह, छांढि छल करिंहे ॥ 
हरपिंहे न भति भादरे निदरे न जरि मरिहे। 
हानि लाभ सुथ्र दुःख सवे समचित द्वित जनहित कि कुचालि परिहरिदै॥ 
विनय ० २६८ 
हम भक्तन के भक्त हमारे । 
सुति भरजजुन परतिग्या मेरी, यह न्त टरत ने दरे॥ 
भक्तन काज् लाज जिय. घरि के पाइ पियादे धाऊुँ। 
जहूँ जहँ भीर परे भक्तन पे तह तहँ जाइ छुट़ाऊँ ॥ 
जो भक्तव सौं बेर करत है. सो बेरी निज मेरो। 
देखि विचारि भक्त हित कारन हाँकत हों रथ तेरी ॥सू०सा०२७२ 


(२५ ) पिता ! अपना पुत्र समक्ष कर हमारे भपराधों को शाम करो : 


: ध्यत्‌ चित्‌ हिते विशोयथा, प्रदेव वरुण ब्रतम्र । मिनीम्रसि धवि वि! 
ह ० १२०१ 
माधव जू जो जन ते बिगरे । 
तऊ कृपाल करुणामय केशव प्रभु नहिं जीय धरे ॥ : 
जैसे जवनि जठर अंतरगत सुत्र अपराध करे-। | 
तीऊ जतन करे अरु पोसे निकले अंक भरे ॥ सू० सा० १३७ 
हरि जननी सें बालक तेरा । काहे व भवगुण वकसहु मेरा ॥ 
सु अपराध करे दिन तेते । जननी के चित रहें न तेते ॥ 
कर गहि केस करे जो घाता | तऊ न ह्वेत उतारे भाता ॥ 
कहे कबीर एक बुद्धि विचारी । बालक दुखी हुखी मह॒तारी ॥ क० अं० १११ 


६६. १०० स० बि० 


४६६ भक्ति का विकास 


(२६ ) संघार की भयंकर परथरीली प्तरिता: 
धश्मन्वती रीयते संरभध्वं, उत्तिष्ठत प्रतरता सखाया। 
ध्त्रा जहीमी भशिवायेधसन्‌ शिवान्‌ वर्य उत्तरेमा मिवाजान्‌ ॥' 
| घा0 १००२८ 
यह विषयों की नदी बेस से वह रही ! जब इसके हों पार मिलेगा छुस सही ॥ 
इसमें फिपलाने वाढी चिकती शिरा। कदम-कदम पर परों को देती हिला॥ 
उपर से यह णशिव पाप-संग्रह रदा | पार नहीं होने देता है कष्टदा ॥ 
परल्े तट पर शान शक्ति कल्याण है। उतरो इसके पार इसी में ज्राण है.॥ 
द भक्तितरंगिणी 
धब के नाथ भोहिं उधारि । 
मगन हों भव भग्वुनिधि में रृपासिन्धु झुरारि ॥ 
नीर भति गरभीर माया छोर छहरि तरंग । | 
लिये जात भगाघ जल में गहे ग्राहअनंग॥ 
मीन इंड्विय भतिहि काटत, मोट भधसिर भार ! 
पग नहत उत्त घरन पावत उरक्षि मोह सिधार ॥ 
काम क्रोध समेत तृष्णा पवन ध्षत्ति झकझोर । 
नाहिं चितवन देत तिय सुत नाम नोका ओर ॥ 
थक्यो वीच विह्ाल' बिहुल सुनो कर्णामूझ। 
स्याम भुज यदि काढ़ि लीजे सूर प्रज्ञ के कूल ॥ धू० सा० ९९ 
( २७ ) नाथ! यह समस्त इथ्वीकोक तुर्हारे पविन्न रंत्क ताम्र की भीख 
माँग रहा हैः 
तवाय॑ विश्वः पुरुहुत पाथियों भवस्वुर्नाम भित्तते ।! ऋण ७३२।३७ 
भीख मिले भभिराम्र नाम की । मिंटे कालिमा कुटिछ काम की ॥ 
पीदित एथियो शरण पढ़ी है। निज रक्षा हित द्वार खड़ी है। 
धर्म कम क्रम विषम, व्यस्त-सव ।-यम-नियमों की गति बिगड़ी है ॥ 
एक तुरहीं गति क्षीण-त्ाम की । भीख मिले अभिराम नाम की ॥ 


भक्तितर गिणी 
लेक विभीषत, राज कि, पति सारुति, खग मीच । 
लही राम सो, चाम-रति चाहत तुछप्तो बीच ॥ दोहा० ३४ 


श् / ५ 
वदिक भक्ति से साम्य तथा वेषस्य ७८७ 


अव तुम नाम गही मन नागर । हा 
जातें काछ अग्रिनि ते बांचौ सदा रहो सुख सागर । सू० सा० ९१ 
पतित पावन जानि सरन आयौ। 
उदृधि संसार सुभ नाम नोका तरन अठकत स्थान निज निगम गायी ॥ 
भक्त वत्सल कृपानाथ जसरनसरन भार भूतल धरन जस सुद्दायों ॥ 
ह - » छू० सा० ११९ 


सकल कामना देत नाम तेरो कामतरु सुमिरत होत कलछिमल छुछ छीनता। 
कदनानिधान बरदान तुलसी चहत सीतापति भक्ति सुरसतरि नीर मीनता ॥ 
विनय० २६२ 


(१२८ ) है शक्ति के ख्लोत ! भाप जिस धन को मेरे योग्य समझते हों, 
जिससे मेरा द्वित हो, वही सुझे प्रदान करें: 


यमग्ने मन्‍्यसे रयि सहसावन्नसत्य । 

तमानो चाजसातये विवोगदे यज्ञेपुचित्रमाभर । ऋ० $०२१।४ 

जो मोहि जोग विभव भव साहीं,। अमर देव हों. जानत नाहीं ॥ 

सत्यसिन्धु तुम परम सुजाना । विद्ित तुमह्िं मन की गति नाना ॥ 

लावहु सोह जो करहि वक्त छाहू। मन महं भरदि उम्तेय उच्ाहू ॥ 

पाई त्रिम धन सोह सुरराऊ। करहँ प्रसन्न तुमहिं सत भाऊ ॥ 

क्‍ . भक्तितरंगिणी 

जेहि विधि नाथ होह हित मोरा । करहु सो बेगि दास में चोरा ॥ बाल० १६० 
उचित होह सोह कीमिय नाथा | हित सब ही कर रौरे हाथा ॥ अयो० २९१ 

तुमहिं नीक ऊागहि रघुराई । सो मोहि देहु दास सुखदाई ॥ भर० २२ 

( २९ ) मेरी समरत कामनायें प्रभु के ऊपर भात्रित हैं: 


रे इत्‌ काम पुरहुत शिक्षिय । ऋटट० <।४३॥२ 

विन च्यन्ता चिन्ता करे, यहे प्रभु की चाणि। क० अं० दोहा ५, ए० ५८ 

कबीर का यू च्यम्तवे का तैरा च्यंचा होह्‌ 

भण च्यंता हरि जी करें, जो तोहि च्यंत न होहू | दो० ६, १५८ 

( ३० ) आध्म-ज्ञान मोह, शोक आदि को नष्ट कर देता हे भौर पुकत्व की 
भावना को जागृत करता है 


ष्प्र्प भक्ति का विकास 
रु 


यतस्मिस्धर्वाणि भूतान्यास्मेवाभूद्विजानत/ 

तत्र को मोहः का शोक! एकर्वसनुपरयतः । यजु० ४०७ 

जब थे भातम तत विचारा 

तब निरवेर भया सबदिन थे काम क्रोध गददि ढारा ॥ 

व्यापक ब्रह्म सबनि में एके को पंदित को जोगी । 

राणा राव कंवंण सूँ कहिये फयति थेंद को रोगी ॥ 

इनमें आप जाप सवहिन में क्राप-आप संग खेले। 

नाना भांति गदे धब भांढे रूप घरे धरि मेले ॥ 

क० ग्ं० पद १८६ 

(३१ ) प्रभु की छाया अस्त हैः 
यध्च्चाया अमृत! यज्जु० २५।३२ 
जेह पाई यह छांह भनृप्ा। सो नहिं भाहं सहै यह धपा ॥ 
पध्िक जो पहुंचे सहि के घामू। घुस बिस्तर सुख होह विसरामू ॥ पद ५२७ 


( ३२ ) प्रभु दुरितहारी भौर मंगलकारी हैं: 
'विश्वानि देव सवितदुरितानि परासुव । यदू भ्ठन्तत्न भासुव ।' यजु ० १०३ 
दिव्य गुणघारी जय के जनक दुरित दछ सकल भगा दो दूर । 
किन्तु जो करे भाव्म कक््याण उसी को भर दो प्रभु भरपूर ॥ 

ह भक्तितरंगिणी 
मंगल भवन अमंगल हारी । द्ववहु सो दुसरथ धजिर बिहारी ॥ बाल० १९ 
'स नः पर्षदृति दुर्गाणि विश्वा नावेव पिस्दुं दुरितात्यक्मि/ कऋ० १॥९९३६ 
दीन दयालु विरद समभारी । हरहु नाथ मम संकट भारी ॥ सु०' २८ 
(३३ ) अब में संसारी घसत्‌ पथ से हटकर देवी सद्‌ पथ से चहूँगा : 
'नाहमतो निरयादुग हेततूतिरस्रितापार्थान्निगमाणि । 
पहुनि मे अक्वृताकर्वानि युध्येस्वेनसंलेनपृष्छें / ऋ० ४१८२ 
भाज दिखाई दिया मुझ्ते पथ, यही राज़ पथ जाता घर को । 
मंगल भाग सामने मेरे, क्षय क्यों सोजू ढगरः ठगर को ॥ 
जेब ने चढ़गा इस जग-मग पर, इसमें जगमंग चमके माया । 
मेरे लिये विकट -चीहड़ बन, पगा-पग पर कण्टक-कुल छाया ॥ 
इसकी चकाचोंध में पढ़ कर, भटक गया मैं भोजन भर को ॥ १] 


बेदिक भक्ति से साम्य तथा पैषम्य ७४६ 


कब में तोड़ पार्थ सम्मुख का, अपनी सीधी राह घढंगा। 

अब तक किये न गये किसी से, ऐसे कमर अनेक करूँगा ॥ 

मुक्तियुक्ति पाकर निकलूँगा, इस भवबन्धन से बाहर को ॥ २॥ ह 

भव भव से विग्नह दन जाये, पर भव-भव प्रसन्न हो जाये। 

नम्न बन, पूछें नितर गुरु से बार चरित उपदेश सुहाये ॥ 

बहुत दिनों के बाद देख ले प्रेम-्पयोधि, स्नेह-निक्तर को ॥ ३॥ 
भक्तितरंगिणी 

भय हो बसानी भव न मसेहों । 

राम कृपा भव निछ्ता पिरानी, जागे पुनि न दसेहों ॥ 

पायो नाम चार चिम्तामनि, उर कर ते न खसेहों । 

स्यास रुप सुचि रुचिर कसौटी चित कश्चनहिं कसेहों ॥ 

परवस जाति हँस्‍्यो इन इन्द्रिन निज बस देन हँसेहों। 

मन मधुकर पतन के तुलसी रघुपति पद कम बसेहों ॥ विवय० १०५ 

कबीर ने जिस्त औधट घाट का वर्णव किया है, वह वेद का तिरश्रित 

पान हो है। कबीर भो इसी पार से जाना चाहते है : 


मिहिं पेंड़े पंडित गये, दुनियां परी बहीर। 
भौघद घादी गुरु कही, तिहि चढ़ि भंग कबीर ॥ ५॥ 
मधि की भंग तथा परचा को भंग, दोहा ९ 


(३४ ) विरहभावना : 

'उख्तज्नो3ग्नेब्यमोसवोती नेदिष्ठोध्त्या उपसो थ्युशे 

अवययव नो वह रराणो वीहि छुछीक सुहदो न एपि | ६१० ४०१०५ 
तुर्हेँ घुछाते पुरे घुलाते मेरी वाणी मन्द हुई है। 

जान सका स्वर मेरा भथवा श्रवण शक्ति तब बन्द हुई है। 

मेरे देव | दूर तुम बैठे, कहीं निकद्र मेरे था जाते। 

उपाकाछ सें ऊपर से घक् नीचे उत्तर दया दिखाते ॥ 

तो हुम भुझे देख कर होते द्रवित दया का हाथ बढ़ाते |. 

जगजाल में जटित जरा से जी व्यवित जन को भपनाते ॥ 

पर तुम परम अवम कब यन कर मेरी करुण पुकार सुनोगे ? 
बरुण-पाश कर नाश सुगसता साथ चुठाने योग्य पनोंगे ? मक्तितरंगिणी 
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यहुत दिवन की ज्ोवती याट सुग्दारी राम। 

प्िंउ तरसे तुप्त मिलन को मनि नाहीं विश्वास ॥ ६ ॥ 

अंदेसदा न मानिप्ती सम्देसो कहियां। 

के हरि भाया भाजिसी के हरि ही पाप्त गया ॥ ९ ॥ 

भाह न सक्कों तुझ पे सकी ने तुप्ते घुछाह । 

मियरा यों ही लेहुगे विरद तपाह तपाह ॥ ३० ॥ 

अंख्ियां प्ञाहँ पढ़ी पंथ निहारि निहारि! 

जीभदियां छाा पढ्या राम पुकारि पुकारि ॥ ३२॥ 

नेना अन्तरि आाचरूं निस्त दिन निरणों तोहि। 

फय हरि दरसत देहुगे सो दिन भाव मोहि ॥ ३३ ॥ 
क० ग्ं०, पाली, विर्‌ह्ट की भंग । 


परवत समुद्र. भगम दिच, बन बेहद घत ठंख। 

किमि करि भेटों कंत तोहि, ना मोहि पाँच न पंख ॥ पद्मा० ३४५ 
कंत कहाँ हों छागों हियरे । पंथ अपार सूझ नहिं नियरे ॥ ३५० 
रक्त ढरा सांसू ढरा हाढ़ भये सब संस । 

धनि सारस होइ ररि मुई भाह पमेटहु पंस॥ ३५० 

ज़रत बजागिन होठ पिय छाह्ठां। भाह घुप्ताठ भंगारन माहां ॥ 
तोहि दरसन होह सीतल नारी। क्षाई आगि तें कर फुलबारों ॥ 


कमल जो विगप्ता मानप्तर द्वारहि मिले सुखाह । 

खबहुं वेलि फिरि पलदे जो पिय सींबहु जाहू॥ पद्सा० ३५४. 
अवहूं दिष्टि सया कर हांहविन तज्जु घर भाठ। 

मदिरि उज़ार होत है नवके जानि बसाठ ॥ ३५६ जायसी, पश्मावतत 


इसी प्रकार बेद्‌ तथा हिन्दी के भक्त कवियों में सिद्धि-सम्बन्धी तथ्य सी 
समान रूप से अभिध्यक्त हुये हैं। प्रकाश का वर्णन सभी स्थार्मों पर है। 
पन्तर कहीं-कहीं पर सत्‌ एवं भाष्मतत्न के प्रकाश में दिखाई दे जाता है। 
तुलसी भक्ति को भी परमप्रकाशमयी कह देते ऐँ, ज्ञो वस्तुतः प्रकाश की ओर 
ले जाने वाढ्ी है। पर जो भक्ति को ही अ्पन्री साधना का रूपय मानते हों, 
उनके छिये उसे प्रकाशमयी कह देना असंगत सी नहीं है। 


कि 
वैदिक भक्ति से सोम्य तथा वेषस्थे ७६ 


वेपम्य : उपर भावानुभूतियों के जि स़ाग्य को उपस्थित किया गया है* 
उसमें पेपग्य की मात्रा भी विद्यमान है। वेद में पतित, दृढ्ित भादि दाब्दों 
का इतना अधिक प्रयोग नहीं पाया जाता, जितना सूर भौर तुछसी में है। 
यह वैपस्य परिस्थितियों की उपञ है। तुढसी जब लिखते हैं: 
'एक बाति करुतानिधान की । सो प्रिय जाऊझे गति न भान की ॥ क्षरण्य० ३९ 
अथवा ; 'का बरवों छुवि शाज की भले बने हो नाथ । 
तुठती मस्तक तब नवे धनुष बाण लेठ हाथ । 
क्थवा : जय जय सुरनायक जन सुखदायक प्रनत पाठ सगपन्ता। 
गो द्विम् हितकारी जय असुरारी पिस्धु सुता प्रिय कंता ॥ 
पाठन सुर धरनी अदभुत करनी मरस सजाने कोई। 
सो सहमत कृपाला दीन दयाढा करहु भनुग्रह सोई ॥ बाल० २१७ 


तो मानों वे अपने युग की परिस्थिति और उसकी आवश्यकता का भी 
अभिव्यंजन कर देते हैं। हिन्दू जाति उन दिनों परतन्त्रता के पाशों में जकड़ी 
हुई अपने बल-विश्वाप्त को तो विस्दृत् कर ही चुकी थी, कहीं कषन्यत्र से भी 
उसे अवरूगवन पाने की आशा नहीं रही थी। ऐसी दशा में उसने हन भक्त 
कवियों की वाणी द्वारा उस अशरण-शरण, करुणा-वरुणालय भगवान्‌ का आश्रय 
ग्रहण किया, जो सर्वत्र और स्वदा सब के अन्तःकरण में विघमान रहता-है । 


भगवान्‌ के विदिध रूपों में से तुछही ने राम के धनुर्धर रूप का प्रचार 
किया। सूर-कृष्ण के वालरूप के उपासक थे। इन दोनों रुपों के सरवन्ध 
में हिन्दी के इन दोनों भ्रेष्ठ कवियों ने हृदय की जित्त सावनराशि का उद्घाटन 
किया है, वह बेदिक मंत्रों में इृष्टियोचर नहीं होती। सुर की वात्सक्य 
रस से घिक्त उक्तियाँ, उनकी विविधता, रमणीयता जोर व्यापकता सूर की ही 
विशिष्ट सम्पत्ति है । हिन्दी क्‍या, विश्व की किसी भी साण का साहित्य इस 
विपय में छूर की इस सावन्राशि की समता नहीं कर सकता। वेद में 
वात्सल्य भाव के संकेतमात्र हैं। इस संवन्ध में हम यही कहेंगे कि सूर ने 
वेद के वीजरुप वास्सल्यभाव को, जिसका उल्लेख हम वेद्रिक भक्त में कर 
जुके हैं, सघन छाया वाले और नाना शाखा-प्रशाखाओं में फेलते हुये 
वास्सल्यरस के भद्दान्‌ वख्यूत्त में परिणत कर दिया है। वास्सल्य रस के साथ 
पूर ने कृष्ण के ऋंगारी रूप का भी चित्रण किया है। कृष्ण का श्री 
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हुप आध्यात्मिक ज्ेत्र में पुरुष-प्क्नति के संयोग, सृष्टि के उच्म्रीलन भोर 
उसके सौन्दर्य पत्त से संबन्ध रखता है। वेद में यह पक्ष भी मूठ रूप से 
विद्यमान है, परन्तु इसका सूर जेसा विस्तृत वर्णन वहाँ उपलब्ध नहीं होता । 
वेद ही क्यों, सूर के शंगारो वेभव की समता व्यासप्रोक्त भागवत का अंगारी 
वणन भी नहीं कर पाता । 

सर के उन पदों में, जो आघाय वच्नभ से भेंट होने के पूर्व लिखे गये थे 
जिस भ््यान्ति भोर व्याकुंछता का वर्णन है, उसे हम भक्त की मानसिक 
परित्यिति की अभिव्यक्ति भी कह सकते हैं' भोर तत्कालीन परिस्थिति से 
उत्पन्न समाज की पीढ़ा का चित्रण भी । मो सम कौन - कुटिक खलू कामी' 
ध्षयवा : 'हरि हों सब पतितन को टीको' जैसी टेक वाले पर्दों में मानव की 
अन्त! एवं वाद्य दोनों परिस्थितियाँ अन्तभ्"ुक्त हो सकती हैं। सूर की यह 
प्रवृत्ति आचार्य वह्नम से भेंट होने के उपरान्त नष्ट हो गई भोर उसका स्थान 
हरिलीला-गायन ने ले लिया। यह परिवरतन सूर की आस्तरिक परिस्थिति को 
ही विशेषर्प से असिव्यक्त करता है। समान की पराधीनताज़न्य पीड़ा के 
दर्शन हृतनी अधिक मात्रा में कबीर की रचनाओं में भी नहीं होते । जायसी 
का प्रेमपथ सी इससे भसंपक्त है। इन दोनों कवियों के ग्रन्थों में समाज की 
उद्चनीच वेषग्य-जनित परिस्थिति अवश्य परिछृक्तित होती है। 


सन्तों ने पिण्ड भोर मह्माण्ठ की मिस एकता का अनुभव किया था, उसके 
अनुसार जो कुछ वाहर है, वही अन्दर भी दृष्टिगोचर होना चाहिये। वाहर जैसे 
दिन भौर रात्रि हैं, प्रकाश भौर अन्धकार हैं, उप्ती प्रकार भन्‍्दर भी। बाहर 
फा प्रकाश अन्दर का ज्ञान है भौर बाहर का कन्धकार अन्दर का भज्ञान है। 
मिस प्रकार मानव त्षन्धकार से उब्कर प्रकाश की भोर दौड़ता है, उसी 
प्रकार वह अज्ञान से उब्॒कर जान की ओर चलता है। भ्न्धकार निशाचरों, 
राइसों, चोर भोर उकेतों को प्रिय है। इसी प्रकार काम, क्रोध , भादि भज्ञान 
से रुचि रखते हैं भौर उसी में फछते तथा फूलते हैं। तुरुसी की - भक्ति 
पर लिखते हुए हम इन निशाचरों की क्रियाओं पर दृष्टिपात कर लुके हैं । 
इस सम्बन्ध की उक्तियाँ मी वेद और तुलती की क्ृतियाँ दोनों में एक जेसी हैं, 


अन्तर यदि है, तो नामात्ल्ति का। रामगांथा में येह काम और क्रोध रावण 
है, तो देद में अहि और वृद्न । 


बेदिक भक्ति से साम्य तथा मैपम्य ७६४ 


छोड़ दे अब तो, कुटिल ! में है सरलता का पुजारी । 
भाज मंग्ल-लोक में मेरा तने कश्याण-ठेरा ॥ 
'अवधीत्‌ कामो मम ये सपत्ना उरु छोकमकरन्मग्मेधतुम । 
मय नमन्तां प्रदिशक्षतस्री मह्यं पहुर्वीश्तमावहन्तु ॥ अ्यवं० ९॥२॥११ 
जगा है मेरा मधु संकरेप । क्‍ 
प्रतिदन्दी विप नष्ट हो चुका, रही न बाधा खदप; 
मेरे लिये खुले हूं भब्र तो विस्तृत मंगल लोक, 
मेरी उन्नति वृद्धि-सिद्दि में रही मे रंचक रोक । 
आज़ झुक सब मेरे भागे वे विदिशाय चार; 
दुह्दों दिशाय विस्तृत लाव पान्छित फल सुखसार ॥ 
'अहमेतान्‌ शाशखसतो हू इन्हे थे वन्न युधयेप्कृावत । 
आहयमानां भत्र एन्मवाहने हृठहा वदशनमस्थुनमस्विनः ॥ 
५ ह 270 १0|४८।६ 
से अमर, भरे में सतत अमर । 
ये मरणशील परिणामजन्य, पया प्रकृत्ि-दृन्दू कर सके समर ! 
में बचन्नायुध, में देवराज, में हैं अमोध बल शक्ति-सार । 
ये दो-दो के जोड़े भप्तार, क्यों युद्ध हेतु करते पुकार ? 
ये सबल दिखाई देते हैं, छठझार रहे घुझने वाले । 
में अपल, नहीं ददने याछा, ये धश्ी-भ्ती मरने वाले | 
मेरी प्रगर्भ संकएप शक्ति, वाणी क्षदुग्य ढ़ धोछठ उठी । 
ये गिरे मरे हैपादि शत्रु, करंगा सरिता दिश्लोलठ उठी ॥ 
एस प्रकार के सबठ, दृढ़ एवं भग्न संकरप हिन्दी के भक्त कवियों णी 
रघताओों में माही मिलते। एन कवियों की रखनाक्ो में शाप विभय की प्रधानता 
है। पिरह की पीड़ा भी स्थाकुछ फर देगे वाद्दी है, जो येदिक मंत्रों में भी 
दिलाई दे जाती है, परन्तु लिप्त चिर-पिरह का प्रतिषादन इन भक्त छवियों मे 
दिया है, उसके दर्शद पेद में नहीं होते। 
उपसंहार : 
गोगदशग में इश्स्प्रद्ितान छर्मात परमेशर की भरिश मो नियमों 


१ 
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मैं रशग दिया रैया है। नियम किया हैं, झहः महर्षि पराक्षटि भवित 


७६७ भक्ति का विकास - 


ऐसा भनुभव हुआ जेसे मेरे समस्त सुक्ृत सफछ हो गये हों। में कृता्थ हो 
गया। भुप्ते भा्मशक्ति, ज्ञान, पेद्मस्त्र तथा यज्ञ सबने कृतक्ृत्य कर दिया । 
में सबके जानन्दप्रद फल से संयुक्त हो गया। 


कबीर इस विषय में चेदिक ऋषियों की अनुभूति के अधिक निकद कहे 
जा सकते हैं। सूर तो भाचाय वच्चभ के प्रसाद से स्वयंप्रकाश हो चुके थे । 
उन्होंने हरिलीला के दशन कर लिये थे। तभी तो जिस तन्सयता एवं भाव- 
मप्नता के साथ उन्होंने हरिलीछा का गायन किया है, बह विश्व के साहित्य में 
भप्रतिम एवं अद्वितीय है। कोई साक्षात्‌ हंष्टा हो ऐसा वर्णन कर-सकता था। 


कषीर, सूर जौर तुलसी तीनों ही मोक्ष की अवहैुना-सी करते प्रतीत . 
होते हैं । भगवद्नक्ति उनके लिये मोत्त से भी अधिक श्रेयस्कर है। यह निस्संदेह 
पक ऐसा विचार है, जिसे भागवत भक्ति का ही विशेष भंग -कहा जा सकता 
है। वेद में मो या तृतीय धाम की अवहेलना नहीं, अनेक पार प्रशंसा की 
गई है। जायसी इसे विषय में वेद के साथ हैं, पर उनका स्वग-वर्णन प्रसुखे 
रुप से कुरान के श्ञाघार पर है और बहुत कुछ भौतिकता ढिये हुये है । 

भंक्ति भक्ति के लिये--यह सिद्वान्द्र वेद का सिद्धान्त नहीं है। यह भी 
भागवर्तों के साथ ही विशेष रूप से सम्बद् है। वेद में भक्ति एक साधन है 
जो जीव को परमाध्मा से सिछाने वाली है । वेदिक ऋषियों में जो सुदृढ़ संकरप- 
शक्ति पाई जाती है, वह हिन्दी के मक्ति-कालीन कवियों में. दिखाई नहीं. 
देती। समभवत्ः यह उन दिनों की साम्राज्िक परिस्थिति के करेण है। 
हिन्दू जाति की संक्हप-शक्ति पारतरूप के कारण दव चुकी थी | हम 
इच्छायें करते थे, परन्तु-वे पग-पय पर कुष्ठित हो जाती. थीं भ्थंवा कर दी 
जाती थीं। परिणामतः हमारी इच्छाशक्ति उत्तरी बलबती नहीं. रह सकी | 
वेद के नीचे उद्‌दृत सन्‍्त्रों में इस संकरप-शक्ति का समस्कार देखिये: 

अब मरा पाप्परपज वज्ञी सन्‌ सृदयासि नः । 
जा मा भद्टस्य छोफे पाप्मन घेश्वविहृतम्र ॥ अथव० ६॥२६१ 
पाप | अब परिपाक्ष तेरा) जप 
भर गया घट फूटने को, छूटने को भाग्य मेरा । 
अयव न सं आधीन तेरे, तू पढ़ा मेरे चरण में ॥ 
पीस बन सुख दे मुझे, फिर से न हो छुछ-छंद फेरा । | 
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छोड़ दे अब तो, कुटिल ! में हूँ सरठता का पुजारी । 
क्षाज मंगल-लोक में मेरा तने क्याण-देरा ॥ 
'अवधीत्‌ कामो मम्त ये सपत्ना उरु छोकमकरन्मह्मेधतुम्‌ । 
मण नमस्तां प्रदिशश्षतस्रों मद्म पहु्ीश्तमावहन्तु ॥ भथव० ९२११ 
जगा है मेरा सधु संकरप । । 
प्रतिदवन्दी विष नष्ट हो चुका, रही वे बाधा स्वद्प; 
मेरे लिये खुले हैं भव तो विस्तृत मंगल छोक, 
मेरी उन्नति वृद्धि-प्रिद्धि में रही ने रंचक रोक । 
आज्न झुके सब मेरे भागे वे विदिशायं चार; 
दुहटों दिशाय विस्तृत छा वान्छित फल सुखसार ॥ 
'अहमेतानू शाब्रसत्तों द्वा दवन्हू ये वर युधवेडक्ृप्वत । 
आाहयमारनां अब हन्मनाहनं इृण्हा वदप्रनमस्‍्थु्तमस्वितः ॥ 
प६० १०0।४८।६ 
में अमर, भरे में सतत अमर । 
ये मरणशील परिणामजन्य, क्या प्रकृति-दन्द्र कर सके समर ! 
में बचन्नायुध, में देवराज, में हैँ अमोध वक्त शक्ति-सार । 
ये दो-दो के जोड़े असार, क्यों युद्ध हेतु करते पुकार ! 
मे सब दिखाई देते हैं, छलकार रहे झुकने वाले । 
जे अचल, नहीं दुबने वाला, ये अभी-अभी मरने वाले । 
मेरी प्रभक्ष संकर्प शक्ति, वाणी अदृम्य दृढ़ बोल उठी । 
ये गिरे मरे हपादि शत्रु, करंगा सरिता हिल्लोल उठी ॥ 

. इस प्रकार के सबछ, हृढ़ एवं भद्द संकरप हिन्दी के भक्त कवियों की 
रखनाओं में नहीं मिलते । इन कवियों की रचनाओं में भाव विनय की प्रधानता 
है। विरह की पीढ़ा भी व्याकुछ कर देने वाली है, जो बेदिक मंत्रों में भी 
दिखाई दे जाती है, परन्तु जिस चिर-विरद्द का प्रतिपादन इत भक्त कवियों ने द 
किया है, उसके दर्शव वेद में नहीं होते । | 

उपसहार ;. 
योगदर्शन में ईश्वस्प्रणिधान अर्थात्‌ परमेश्वर की भक्ति को नियमों 
में स्थान दिया गया है। नियम व्यक्तिगत हैं, भतः महर्षि पतक्ल्ति सकिति- 
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भावना को व्यक्तिगत ही सानते हैं। उन्होंने यों को पाप्ताजिक रूप 
दिया है। वेष्णव सम्प्रदाय ने सक्ति को व्यक्तिगत साथना तक ही सीमित 
नहीं रहने दिया, उसने उसे सामाजिक रूप भी प्रदान किया है और जैसा 
पीछे कई बार संकेत किया जा छुका है, भागवत-भवित के अंगों में सामाजिक 
सदाचार के तत्तों को पूर्ण रूप से सम्मिलित करने का प्रय्न किया गया है । 

प्रत्येक मानव के व्यक्तिगत भर सामाजिक दो रूप हैं। इन रूपों में उसे 
सामझषस्प करना होता है । अपने सें छीन, एकास्तप्रिय व्यक्ति सप्ताज के किसी 
काम नहीं जाता । दूसरी भोर प्रमुख रूप से सामाजिक बना हुआ व्यक्ति 
बाहर से भले ही प्रख्यात प्रतीत हो, परन्तु भपने चेयक्तिक, आन्तरिक विकास 
से कोर्सो दूर रहता है। दोनों रूपों में सन्‍्तुझन रखना सानव के लिये कसी- 
कभी भत्यन्त कठिन हो जाता है । 

जिन चार कवियों की भक्ति-भावना पर हमने पीछे विचार किया है, 
उनमें गोस्वामी तुलसीदाप्त सर्वाधिक सासाजिक हैं। विनयपत्रिका में उसका 
यद्यपि व्यक्तिगत रूप ही प्रकट हुआ है, परन्तु रामचरितप्तानस में उनकी 
सामान्िकता पूर्ण रूप से प्रस्फुटित हुई है। लोकोत्थान के लिये, समाज के 
कश्याण के लिये उन्हें धनुधर राम की पावव गाथा, क्ृष्णमकथा की भपैज्ञा, 
अधिक उपयोगी प्रतीत हुई भौर इसी हेतु उन्होंने उसे उन दिनों की सभी 
प्रचलित साहित्यिक शेलियोँ में निबद्ध किया | 

तुरूसी बार-बार राम के धघंनुर्धर रूप का उद्चेख करते हैं। राम की छुबि 
फा वर्णन जहाँ-जहाँ आया है, उससें उन्होंने अधिकतर राम के इसी धनुर्घर 
रूप का चित्रण किया है। इस रूप में उन्हें अपने प्रभु का पतित पावन, 
प्रणतातिहर, दीन-दुलित-रक्षक रूप दिखाई देता है। यह उनकी व्यक्तिगत तथा 
सामाजिक दोनों परिस्थितियों का धोवक है। जैसा छिख जुके हैं सूर के 
प्रारम्भिक पदों में भी इस प्रकार कौ प्रवृत्ति का समावेश है, जो जाचार्य वल्चभ 
के संसर्ग से एकदम परिचर्तित हो गई भौर सूर का कायाकद्प हो गया। 
कबीर की रचताओं सें भी इसके दर्शन इतनी अधिक सात्रा में नहीं होते । 
पे सामाजिक रूढ़ियों और भन्धविश्वार्सो पर अवश्य तीम्र आधात करते हैं 
भीर हिन्दू तथा मुसलमान दोनों वर्गों को सत्य धर्म के मार्ग पर लाना चाहते 
हैं। इस दिशा में ये हिन्दुओं की वर्णाश्रम-ध्यवश्था और मुसलमानों के 
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आततायीपन को विंनष्ट करना चाहते हैं, जिससे एक भोर समाज में साम्य 
का प्रचार हो भोर दूसरी भोर वह अहिंसा को अपना छे। जायसी का प्रेम-पथ 
साधनपक्त को प्रमुखता देता है, प्रभु के पत्रितपाचत रूप को नहीं। वह 
सदाचार के सहत्व को जरा सा भी स्खलित होते नहीं देख सकता। कर्म की 
मर्यादा उसमें पूर्ण रुप से सुरक्षित है। इस दृष्टि से हम तुरुसी को ही उस दिलों ' 
को सामूहिक जन-भावनाओं का प्रतिनिधि कवि कहँगे। तुरुसी की रचनाक्षों 
का जो इतना व्यापक प्रचार हुआ, उसका कारण यही है। व्यक्तिगत साधना 
के साथ, जिसे साधुमत:कहा जा सकता है, उन्होंने सामाजिकता का; जिसे 
लोकधर्म का रूप प्राप्त हे, भनुपत् सामक्षस्य करना चाहा ।* और यह कहने 
में भी हमें सझझोच नहीं है कि तुलसी की सामानिकता उनकी व्यक्तिगत 
साधवा के विकास में किसी अंश तक बाधक भी सिद्ध हुई । 


सामानिकता अपने अन्नछ में अनेक दोषों को लिये रहती है। विशुद्ध 
पत्व-गुण-सम्पत्त व्यक्ति भी सामाजिकता के चक्र में पढ़कर राग, ह्वेप का 
आखेद बनने से वच नहीं सकता। तुछसी इसी सामाजिक पत्त के कारण 
रजोगुण से भमिभूत दिखाई देते हैं। उनमें सत्‌ की झलक है, पर उप्तकी 
स्थिरता नहीं। तुलसी जब अपनी मान्यताओं के विरुद्ध जाने वालों के प्रति 
अपशव्दों का प्ग्रोय करते हैं, उन्हें खछ, विपयी भोर पामर कहते हैं, अपनी 
भक्ति की स्वयं भशंसा करते हैं।' अपने को कठकष्ड, हंस तथा घातक भोर 
दूसरों को काक, बक तथा दादुर कहते हैं? और ढिप्लोमेटिक ढंग से शिवनी 
ही नहीं, भन्‍्य दृष्देयों की कथा को भी मृयवृष्णा के जढू के समान देय 





१, बेद मे भी वैयक्तिकता तथा सामाजिकता के सामशत््य को थ्रेयस्कर समझा ऐ 


यत्र बहा व क्षत्रं चसम्यश्ी चरतः सह | तस्देश पुण्य प्रशेश यत्र देवा। सहा्िता। 
' यजुर्वेद २००५ 


| यहाँ आप्ग वेयक्तिकता के विकास्त का और क्षत्रिय सामाजिकता के विद्ा्त क्षा 
प्रतीक है । 
२, सुनि भवलोकि हुचित बस चादी। भंगति मोरि मति स्वामि सरादी | बा० ४६ 


३, खल परिद्याप्त होर दित मोरा। काक कह कड़ कण्ठ कठोरा । 
एस बढ, दादुर चातदड़ी। एश्िं मद़ित खल विमेल इतकाएी ॥| १।०क्षा० १८ 


ष्प्द्च भक्ति का विकास : 


लिखते हैं, तो ऐसा प्रतीत होने लगता है, जैसे तुलसी की वेयक्तिक साधना में 
कहीं कोई बड़ा भारी दूँठ भटका हुआ है, जो उन्हें ध्यक्तिगत विकाप्त के सर्वोच्च 
शिखर पर नहीं जाने देता। उनकी जसहिष्णुता भी उन्हीं की झंतियों से अनेक 
बार प्रकट' होती है। तो क्‍या तुलसी की साधना निम्नकोटि की थी ? नहीं, 
ऐसा नहीं है। इन अपशब्दों, जाश्म-प्रशंसक उत्तियों, धन्य देवगाया्ओों की 
भवहेद्लना भौर परपत्त के प्रति धसहिष्णु प्रव्त्ति में तुछती का समाज-संशोधक 
रुप बोल रहा है। उन्हें अपने विकास की उतनी जधिक चिन्ता नहीं है, भितनी 
इस पुरातन आय॑ जाति के उद्धार की है। जाचार्य रामचन्द्र शक् ने उनकी 
इसी प्रवृत्ति को लोक-घर्मरक्षा का नाम दिया है । 


सामाजिकता में तुछसी प्रथम, जायसी ट्वितीय, कबीर तृतीय भौर सूर 
सबसे अम्तिस श्रेणी में आते हैं। व्यक्तिगत साधना सें प्रवाह इसके विपरीक्ष 
है। सूर रजोगुण से कोर्सों दूर, विशुद्ध सात्िक दृत्ति में लीन हैं। उन्हें हम 
भागवतादायों के शब्दों में ऐेकान्तिफ कह सफते हैं, जिन्हें न सम्राज्ञ की विस्ता 
है, न उसके द्वारा अपने ऊपर पढ़ने वाले प्रभाव की जौर न उस तक पहुंचने 
चाले अपने प्रभाव की। नितान्त एकान्तरूप से हरिलोला का साक्तात्कृत 
गायन भौर मनन ही उन्तका ध्येय था। अतः शास्मविकास में सर्वप्रथम 
'* स्थान हम सूर को दगे। इसके पश्चात्‌ कबीर, जायसी और तुझसी जाते हैं। 
सम्भवतः रामगाथा का पावन जछ तुछसी के मानसन्मठ को सासाजिकता 
का आवरण क्षा जाने से धो नहीं सका | विनयपत्निका का निर्माण इसी भानस- 
मल को धोने के लिये हुआ था ।३ ः 

तुझसी के समत्त जपना और समाज का क्षादर्श स्पष्ट था। जब वे राम- 
गाथा गाते हैं, तो वे विष्णु के अवतार, दशरथ और कौशढ्या के पुत्र, कोशल के 
जधिपति कोर सर्यादा पुरुषोत्तम रास के व्यक्तिगत, पा रिवारिक, सामानिक एंदं 
राष्ट्रिय आदर्श चरित्र को ऐसी निर्मल झ्लॉकी दिखाते हैं, कि चह जन-कह्याण- 


१. जिन्ह एड्टि वारि न ग्रानस धोये। ते कायर कलिकाल विगोगे। 
तृषित निरखि रवि कर भव वार । फिरिहृई मृग जिम्रि जोव दुखारी ॥ | 

९. कादिय तासु जोम जे वसाई। खबन मूँदि न तु चलिय पराई॥ बा० ८८ 

३. महर्षि व्यास भी महाभारत तथा १७ पुराण लिखकर मनःशान्ति प्राप्त नहीं कर 
सके थे । इसके लिये उन्हें भौमद्भागवत की रचना करनी पढ़ी । 


वैदिक भक्ति से साम्य तथा वैपम्य ७६६ 


करिणों और जनता का सामूहिक रुप से उत्थान करने वाढी बन जातो है। 
परी जोर उनके र|म विष्णु के भी नहीं, उस निगुंग बह्म के अवतार हैं, जो 
कोटि कोटि बह्मा-विष्णु-महेशों की दक्ति रखते! हैँ। मर रुप में वे केबल छीला 
कर रहे हैं, जो. भानव की समझ में नहीं भाती भौर जा सी नहीं सकती। 
निरुंण रुप की भपेत्ञा यह सगुण लीला भषिक धगर्य भौर अग्राह्ठ-है।। नीचे 
उंदुशत कतियय पंक्तियां इस तथ्य- को स्पष्ट करने के लिये पर्याप्त हैं : 
नेट इंच कपट चरित कर नाना । सदा स्वतंत्र राम भगवाना | ९५ 
चरित राम के सगुन भवानी । तरकि न जाहिं घुद्धि बढ बानी ॥ ९५ हंका० 
जथा क्षनेक वेप धरि नृत्य करें नट कोह। 
सोह सोह भाव दिखावे, आपु न होई न सोह ॥ 3० १०५ 
अति रघुपति छीछा उरग्ारी। दनुज विभोहन जन सुखकारी ॥ 


जे मति मलित विषय वस कामी । मभु पर मोह धरहिं इमि स्वामी ॥ 
| ( उत्तर० १०३ ) 


जगु पेखन तुम देखनिहारे। विधि हरि संभु नवायनहारे ॥ - 

तेउ न जानहिं मरम तुर्दारा । कोर तुर्हहिं को जाननि हारा ॥ अ० १२८ 

कवहूं जोग विजोग न ज्ञाके। देखा प्रणव -विरह दुख ताके ॥ वा० ७२ 

जाकी सहज स्वास छुति चारी | सो हरि पढ़ यह कौतुक भारी ॥ चा० २२६ 

सुमिरत जाहि म्रिट्टे भ्रम भार । तेहि प्रभु यह छौकिक व्यवहार ॥ क्षण ८८ 

उम्मा करत रघुपति नर छीछा । खेल ग़रुड़ जिमि भहिगन मीछा ॥| छं० ८७ 
भवतारी छीछा के घरिन्न यदि मानव-बुद्धि को अम में ढालते हैं, भौर वे साथा- 
रण मानवों को ही नहीं, परम तपर्विनी, साधनशीछा, शक्तिस्वरुपा पार्वती 
फो भी, तो वे इसलिये कि परमहा भर के समराव व्यवहार कर रहे हैं। थे 
वखुतः वैसे नहीं हैं। जैसे वट अनेक रवरुप धारण करके तद॒वद भाचरण 
करता हुआ. दृष्टिगोचर होता है, वस्तुतः उसकी सत्ता उन स्वरुपों से एथक्‌ 
रहती है, उसी प्रकार धर्म नानारुपों और घरितों में समिष्यक्त होकर पेसा 


१, पुरुष प्रप्तिद्ध प्रकांस निधि प्रकट परावर नाथ। 
. रघुकुल भनि मम स्वामि सोह कहि सिंद नायेठ मा ॥ दा० १४० 
वितु पद चले सुने बिनु काना । कर दिलु करम करों विधि नाना ॥ 


जेहि इमि गांव बेद बुध, जाहि धरहिं मुत्ति घ्याव । 
सोश दसरथ सुत संगत हित, कोसलपति भगवान ॥ ( वालकाण्ड १४१२ ) 


८०० .._; भक्ति का विकास 


'दीख पढ़ता है। इस क्षांकी से दे वह भिन्न ही। नाटक में अभिनीत॑ं दृश्यों को 
देख कर 'दर्शक भी उनमें भभिष्यक्त भावों के ह्वादा रोने भौर हँसने लगते हैं, 
पर घर भाकर उनकी समझ में आाता है कि जो कुछ उन्होंने देखा था, चह 
अमनुकरणमात्र था, वास्तविक नहीं; हसी प्रकार लीछा में जो कुछ भाषित होता 
है, वह क्षवास्तविकं है । क्‍ द 
राम के चरित्र में भी जो पेद-पठन, पंथ-ध्रस, रावण से युद्ध जादि बाते 

हैं, वे केवल ठौकिक व्यवहार को प्रकट करते हैं। उन्हें माया, छुठछ, कपट 
धथवा लीडा-फेपदय समझना चाहिये। राम पर इन मोहादि में डालने बाली 
लीलाओं की वाश्तविकता का जारोप वष्ठी करते हैं, जो मलिन बुद्धि बाले 
हैं। धतः तुलसी के मतानुवार राम वास्तव में परत्रह्म हैं। उन्हें छीलाओं 
के शाधार पर मानव मानना पाप करना है। यही परमढा राम तुलसी के 
उपास्य देव हैं। तुलसी की ध्यक्तियत साधना राममय बनने में है 

उमप्ता राम सम दित. जग माँहदी । गुर पितु मातु चन्छु कोउ नाहीं ॥ कि० १४ 

मोरि सुधारिद्दि प्रो सब भांती । जासु कृपा नहिं कृपा धघाती ॥ जा० ४४ 

राम के बहाल भोर,उन्तके भवतारी भादर्श-चरिव दोनों फी. योजना द्वारा 

तुरूसी ने अपनी वेयक्तिक भौर सामाजिक कर्याण-साधना का रुप खरा किया 
है। पीछे तुलसी की भक्ति का जो निरूपण किया गया है, उसमें उनकी 
पेयक्तिक साधना का ही रूप स्पष्ट हुआ है। सामानिकता कतिपय अथाओं| 
के पाठन, जाचरण भौर धार्मिक धारथाओं एवं विश्वार्सो में शपिष्यक्त होती 
है। घुरुसी ने रामचरित-मानस में राम-कथा की निवन्धना ऐसे रूप में 
प्रस्तुत. की, जिससे इन प्रथा्थों, भाचरणों एवं स्ास्थाओं को दीघकाछ तक 
जीवित-रहने के उपादान प्राप्त हो गये।.. 

: “कबीर ने कतिपय सामाजिक प्रधाओं एवं भास्थारों पर प्रवल प्रहार किया 


288 बाय आ््७; कार आ यम की कल ललित मल अ लि बट लक 


१. वेद ने इस लीला या माया के रूप को निम्नांकित मंत्र में प्रकट किया रै 
'.. पंदचरस्तन्वा वज़पानो वहानीन्दर प्रमवाणों जनेषु,। 
मयेत्सा ते यानि युद्धान्याहु, नाथ शर्म न नु पुरा विवित्तै || ऋ० १०-५४-२ 
दे परमेध्यंशालो इधर ! तेरा जो वर्णन शरीर के साथ बढ़ते हुये रूप में किया 
गया है, तू जो मनुष्यों में अपनी शक्तियों की घोषणा करता शा वियरा है औौर 
जो तैरे युद्धों के समनन्ध में क॒ह्दा गयाहै, वह सब पैरो माया है, लोला है। 
पेस्तुत; न तेरा कोई आज शत्रु है और न कोई आज से पहले द्दीथा। 


| 
बदिक भक्ति से साम्य तथा वेषस्य ८०१ 


था। आचरण -आस्थार्तों पर विशेष रूप से भवरुग्वित रहता है। परिणामतः 
इस प्रहार ने सामाजिक आचरण की जो को भी हिला दिया। शूद्र भाह्मणों 
को प्रणाम के स्थान पर छाल भाँखें दिखाते हुये डाटने छंगे थे। साधना- 
संम्पत्त उध्चफ्ोटि के मनीषियों के स्थान पर सामान्य जन बहा-झान की बातें करते 
थये। धपमकर्मा भनधिकारी ब्येक्ति संन्यासो बन रहे थे ( उत्त० १५७ )। हन 
कृष्यों के कारण सामाजिक ढाँचा अस्तव्यस्त हो रहा था। तुछसी ने सामा- 
मिकता के इस विध्वंस को पहिचाना भोर मानस में राम-गाथा के साथ अन्य 
अवान्तर गाथाये जोड़कर सामाजिकता को जीण-शीर्ण होने से बचा लिया। 
यही नहीं, उन्होंने विधातक तत्वों पर भयंकर कुदाराधात भी क्षिया। उस 
समय विदेशियों का राज्य था, जो हिन्दू-सामाजिक ढांचे के विघवन में ही 
अपना भछा समझते थे। तुलसी को जहाँ-जहाँ अवसर मिला है, उन्होंने 
विदेशियों की क्र राजनेविक चारों का भण्डाफोड़ किया है और जनता को 
उसका विरोध करने के छिये उकसाया है? । जो वर्ग सामानिक भास्थाओं के 
उन्मूलन में उगे थे, उनके विचारों का बलवती वाणी में खण्डन किया गया है। 
कबीर ने कहा था--दसरथ सुत तिहुं छोक बखाना। राम नाम का सरम है 
आना “राम दशरथ के पुत्र नहीं हैं, राम नाम का रहस्य कुछ भोर ही है । 
तुलसी ने इसे प्रश्न बना कर प्रथम भारद्वाज के मुख से भोर फिर पावतीओी 
के मुख से इस प्रकार उपस्थित किया है।--प्रभु सोइ राम कि भपर कोड, 
जाहि जपत त्रिपुरारि'। ( वा० ६८ )। राम सो अवध नृपति सुत सोई। की 
भजञ भ्गुन भलख गति कोई! ( वा० १३२ )। इस प्रश्न पर जो महादेव का 
उत्तर है, वह मानों तुलसी का कवीरएंथियों को उत्तर है। महादेव कहते हैं : 


'एक बात नहिं मोहिं सुहानी। जद॒पि मोह बस कहेहु भवावी ॥ 
तुम जो कहा राम कोउ जाता । जेहि लुति गाव धरहि मुत्ति ध्याता ॥ 
कहहिं सुनहिं भस अधम नर, मसे जो मोह पिसाच । 
पासण्डी हरिपद्‌ विम्ुख जानहिं झूठ न साँच॥ बा० १३८ । 
इसके आगे इस प्रश्न को वेद-असम्मत कह कर तुछसी ने राम पर 
निहित जनता की आस्था को वालनवाक बचा लिया है कौर उसे भंग 


१, कृवितावली उत्तरकाण्ड ८४-८५ । विनय-परत्रिका १३५९ । 
२. रामचन्द्र शु--हिन्दी साहित्य का इतिहास) छूंठा संस्करण, २००७ वि०, पृष्ठ ४६ । 
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करने वालों के ऊपर कठोर कट्कक्तियों की वर्षा की है। थे सामाजिक 
विश्वार्तों पर आँच भी नहीं आने देना चाहते, यथ्पि सामाजिक संस्कार, 
सुधार और पवित्रीकरण के वे भी पछपाती ये। इस कार्य में उन्हें विध्दंस 
नहीं, सुधार ही प्रिय था। तुलसी की इन वार्तों से क्रितने विद्वान 
सहमत होंगे, यह विचारणीय अवश्य है। पर घुलसी के मत को समझे बिना 
उनकी क्ृतियों का अध्ययन भी तो युक्ति-युक्त नहीं माना जा सकता । इसी 
हेतु हमने ऊपर उनके वेयक्तिक भर सामाजिक रूप का विद्धित्‌ दिग्दशन 
करा दिया है। 


वेप्णय सम्प्रदाय में भक्ति ने वेयक्तिक साधना के साथ जो सामाजिक 
साधना का रूप धारण किया; श्रवण, कीत्तेन, भर्चन भादि द्वारा उसने जो 
समाज की सुप्त आध्यात्मिक वृत्ति को सामूहिक रुप से उद्दीध्त किया, उससे 
साधक के अहंभाव के विकयन' में अमूल्य सद्दायता पहुँछो। दूसरी ओर 
मुक्ति की धवहेलना करने भोर भक्ति को परम साध्य मान लेने के कारण 
भावानुभूतियों में जो चिर-विरह की भावना प्रकट हुईं, जो हमारे हिन्दी के 
भक्ति-साहित्य में एकदम अभिनव है कोर जिसे कबीर, सूर भौर तुलसी जेसे 
भक्त कवियों ने विशेष रूप से अपनी रचनाओं में मान्य स्थान दिया है, 
उसने भी इसी दिशा में क्षनुपम कार्य किया। अहंकार के शमन में घिरह 
की सज्षमता असंदिग्ध है। विरही अपने प्रिय हृष्टदेव के वियोग में धपनी 
अहंता को छीन कर देता है। उसे क्षपनापन नहीं, सें नहीं, अपना प्रिय ही 
प्रिय सत्र दिखाई देता है । वह प्रियमय वन जाता है। भक्ति में हसे आात्म- 
समपंण की भावना कहा जाता है। जार्म-समर्पण के बिना साधक साध्य के 
निकट पहुँच ही नहीं सकता । भक्ति काण्ड के सभी आचायों और गायकों ने 
इसे एक स्वर से स्वीकार किया है। भक्ति भावनासें इस प्रकार 'में' का संवरण 
हो जाता है। 'में! को 'तत्‌ सत? वर मिल जाता है। वह सत्‌ भौर दित तो 
थी ही, भव अन्त में जाननन्‍्द का वरण करके महिसासयी वन जाती है। उसकी 

लघुता भूम्ता का रूप धारण करती है। साधक ने 'में? से प्रारम्भ किया था 
त॒ में वह में! के तिरोभाव जथवा समर्पण के साथ साधन की चरमसीमा 


पर पहुँच कर साध्य के साथ एक हो गया। जहाँ से चला था, वहीं पहुँच 
गया। यात्रा का यह जन्त कितना सुखद है। 
* :९०७७९००-- 
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